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                         พระอภิธรรมปฎก    
                           เลม ๘    
                     มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒   
                      ปจฉิมอนุโลมติกปฏฐาน   
       ขอนอบนอมแดพระผูมีพระภาคอรหนัตสัมมาสัมพุทธเจาพระองคนั้น    
                          วิตักกัตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๑] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย        
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๓      
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกดิข้ึน ขันธ ๒       
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน         
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน    
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน    
     [๒] สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั       
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     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน         
ขันธ ๒ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม              
เกิดข้ึน ขันธ ๒ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน         
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน            
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ วิตก และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม เกิดข้ึน               
     ในปฏิสนธิขณะ วิตกและกฏัตตารูป อาศัยขันธเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน               
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน            
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒           
และวิตก อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน          
ขันธ ๒ และวติก อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน    
     [๓] สวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมตัตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัย                
สวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ วิตก และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม             
เกิดข้ึน ขันธ ๒ วิตก และจติตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ วิตก และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจาร            
ธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ วิตก และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน    
     [๔] อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ               
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
เกิดข้ึน     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒       
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน         
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตกักสวจิารธรรม อาศัยวิตก เกดิข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก เกิดข้ึน    
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ วิจารและจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน            
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ วจิารและกฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปน        
อวิตักกวิจารมตัตธรรม เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยวิตก เกิดข้ึน              
     [๕] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม  และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก เกิดข้ึน              
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และกฏัตตารูป อาศัยวิตก เกดิข้ึน           
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมตัตธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เกิดข้ึน      
ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารธรรม               
เกิดข้ึน ขันธ ๒ วิจาร และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน    
     [๖] อวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย                
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน         
ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิจาร เกดิข้ึน       
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม              
เกิดข้ึน ขันธ ๒ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน         
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยวิจาร เกิดข้ึน หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย              
เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน หทัยวัตถุ อาศัยวิจาร เกดิข้ึน วจิาร อาศัย    
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภตูรูป ๑ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป และกฏัตตารูป      
ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูป ท้ังหลายเกิดข้ึน            
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน               
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกดิข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิ      
ขณะ วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน    
     [๗] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป     
อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน       
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิจาร เกดิข้ึน           
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และกฏัตตารูป อาศัยวิจาร เกิดข้ึน       
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป      
อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน        
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     ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน          
ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน            
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน       
     [๘] สวิตกักสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมตัตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัย                
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน       
กฏัตตารูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     [๙] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรมและหทัยวัตถุ           
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน         
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และหทัยวัตถุ                
เกิดข้ึน    
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน               
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน          
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป               
เกิดข้ึน    
     [๑๐] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
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     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรมและหทัยวัตถุ           
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูปอาศัยขันธท่ีเปนสวิตกักสวิจาร    
ธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     อวติักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และ   
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน       
กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และ   
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม               
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิตก อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน   
     [๑๑] สวิตักกสวิจารธรรม อวิตกักวิจารมตัตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัย               
สวิตักกสวจิารธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม               
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิตก อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป        
อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     [๑๒] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม                
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตกและหทัยวัตถุ เกิดข้ึน        
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรมและวิจาร เกิดข้ึน ขันธ ๒        
อาศัยขันธ ๒ และวจิาร เกิดข้ึน    
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร เกิดข้ึน      
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวจิาร เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ           
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน         
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวจิาร เกิดข้ึน           
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐาน    
รูป อาศัยวิตกและมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร เกิดข้ึน       
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และมหาภูตรูป            
เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยวิตกและมหาภูตรูป เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ วจิาร             
อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน    
     [๑๓] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย               
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน       
กฏัตตารูป อาศัยวิตกและมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมตัตธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย               
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และ           
วิจาร เกดิข้ึน ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ และวิจาร เกิดข้ึน   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม           
และวจิาร เกิดข้ึน ขันธ ๒ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ และวจิาร เกิดข้ึน     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวจิาร อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และ           
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิจาร อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน    
     [๑๔] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมและวิตก เกดิข้ึน           
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวติก เกิดข้ึน    
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน               
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกวจิารธรรม และวิตก เกิดข้ึน            
     [๑๕] สวติกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั            
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก             
เกิดข้ึน ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ และวิตก เกดิข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม              
และวิตก เกดิข้ึน ขันธ ๒ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ และวิตก เกิดข้ึน    
     [๑๖] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมตัตธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย               
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ          
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตกและหทัยวัตถุ เกิดข้ึน     
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และ    
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก และมหาภูตรูป           
เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก และ                
มหาภูตรูป เกดิข้ึน            
     [๑๗] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ          
เกิดข้ึน ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๓ วิตก และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตก และ    
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก และมหาภูตรูป      
เกิดข้ึน    
     [๑๘] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒      
เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๑๙] สวติักกสวิจารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม                
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ และ       
วิตก อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๒๐] อวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
อารัมมณปจจยั    
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     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก เกดิข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ วิจาร อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกวิจารมตัตธรรม เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ            
     [๒๑] อวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตต                
ธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และวจิาร อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒       
และวจิาร อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ             
     [๒๒] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒      
เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒          
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน         
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน วิจาร อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน      
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน               
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั              
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกดิข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกิดข้ึน    
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน                
     ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน              
     [๒๓] อวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม                
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวิจาร อาศัยหทยัวัตถุ            
เกิดข้ึน    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน       
     [๒๔] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ          
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน         
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน            
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และหทัยวัตถุ                
เกิดข้ึน    
     [๒๕] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจาร   
ธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจัย      
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม               
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิตก อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน   
     [๒๖] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม                
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน        
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     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เกิดข้ึน ขันธ ๒       
อาศัยขันธ ๒ และวจิาร เกดิข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร               
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิจาร เกิดข้ึน             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ           
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน         
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วจิาร อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ            
เกิดข้ึน    
     [๒๗] อวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตต                
ธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจัย      
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิจาร อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม           
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิจาร อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน   
     [๒๘] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวจิารมัตต   
ธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน ขันธ ๒           
อาศัยขันธ ๒ และวิตก เกดิข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และวิตก               
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตกและหทัยวัตถุ เกิดข้ึน   
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     ปจจัย ๒ จาํแนกแลวโดยวิธีสาธยาย ปจจัย ๒๔ ท่ีเหลือ พึงจําแนกโดยวิธีนัน้               
     [๒๙] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตต                
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัย       
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน            
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกดิข้ึน ขันธ            
ท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน  เพราะวิปปยุตตปจจยั       
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั             
     คือ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ    
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ               
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย                
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน หทัยวัตถุ อาศัย       
ขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๐] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน         
ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ       
ท้ังหลาย เกดิข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ      
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน            
เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     คือ วิตกและจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน วิตก           
อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน    
เพราะวิปปยุตตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
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     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ และ          
วิตก อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั      
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๓๑] สวิตกักสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม    
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั         
     คือ ขันธ ๓ วิตก และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม             
เกิดข้ึน ขันธ ๒ วิตก และจติตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย และวิตก       
อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน    
เพราะวิปปยุตตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๒] อวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัย          
ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตต   
ปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก เกดิข้ึน ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ     
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ               
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั             
     คือ วิจาร และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน วจิาร     
อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน    
เพราะวิปปยุตตปจจัย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก เกดิข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก            
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
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     [๓๓] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก เกิดข้ึน ขันธ         
ท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั จติตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก เกิดข้ึน    
เพราะวิปปยุตตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมตัตธรรม   
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ วิจาร และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม         
เกิดข้ึน ขันธ ๒ วิจาร และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย และวิจาร     
อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย    
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๓๔] อวิตกักอวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตต   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน         
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั        
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกดิข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป อาศัย       
วิจาร เกดิข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิจาร เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยวิจาร เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยวิจาร เกิดข้ึน             
เพราะวิปปยุตตปจจัย หทัยวตัถุ อาศัยขันธท้ังหลาย เกดิข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวตัถุ    
เกิดข้ึน ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั หทัยวัตถุ อาศัยขันธ    
ท้ังหลาย เกดิข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั หทัยวัตถุ อาศัยวิจาร เกิดข้ึน วิจาร อาศัยหทัยวตัถุ ๓    
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั หทัยวัตถุ อาศัยวิจาร เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั มหาภูตรูป    
อาศัยมหาภูตรูป ๑ เกิดข้ึน จติตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูป        
เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะ      
วิปปยุตตปจจยั         
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     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย                
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ         
ท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั        
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั             
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกดิข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัย         
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย      
อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั   
     ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน               
เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     [๓๕] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวติักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน               
กฏัตตารูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน            
เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิจาร เกดิข้ึน           
ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิจาร เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และกฏัตตารูป อาศัยวิจาร เกิดข้ึน       
ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั กฏัตตารูป อาศัยวิจาร เกิดข้ึน    
เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป      
อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั         
กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 17 
     ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน          
วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน    
เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน       
ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน            
เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ                
เกิดข้ึน ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั        
     [๓๖] สวิตกักสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัย               
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย              
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน       
กฏัตตารูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย และวติกอาศัยหทัยวตัถุ เกิดข้ึน เพราะ      
วิปปยุตตปจจยั กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย   
     [๓๗] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ          
เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ อาศัยสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และหทัยวัตถุ                
เกิดข้ึน วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     อวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน          
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกดิข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     [๓๘] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม ฯลฯ อาศัยสวิตกักสวิจาร   
ธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย     
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ          
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวติักกสวจิาร    
ธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน เพราะวปิปยุตตปจจยั ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน     
เพราะวิปปยุตตปจจัย กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั             
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และ   
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย              
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน       
กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน วิตก อาศัยหทัยวัตถุ    
เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม ฯลฯ อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั           
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม               
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิตก อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒          
และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน เพราะวปิปยุตตปจจยั         
     [๓๙] สวิตกักสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม    
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม               
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิตก อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป        
อาศัยขันธท้ังหลาย ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน ขันธและวิตก อาศัย      
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะ        
วิปปยุตตปจจยั     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 19 
     [๔๐] สวิตกักสวิจารธรรม ฯลฯ อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักก    
อวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน       
ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ เกดิข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิาร   
ธรรม เกิดข้ึน                
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เกิดข้ึน ขันธ ๒       
อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั      
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร เกิดข้ึน      
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ           
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย   
     อวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม   
เกิดข้ึน    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวจิาร เกิดข้ึน เพราะ     
วิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม วิจาร และมหาภูตรูป    
เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย จิตตสมุฏฐานรูป    
อาศัยวิตกและมหาภูตรูป เกดิข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก เกดิข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย      
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร       
เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย และวิจาร เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย               
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และมหาภูตรูป            
เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย เกิดข้ึน              
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยวิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยวิตก           
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั     
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     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน       
วิจาร อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน    
     [๔๑] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั           
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน       
กฏัตตารูป อาศัยวิตกและมหาภูตรูป เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป    
อาศัยวิตก เกดิข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ อาศัยอวิตกักวจิารมัตต   
ธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย     
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และ           
วิจาร เกดิข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป    
อาศัยขันธท้ังหลาย และวิจาร เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม           
และวจิาร เกิดข้ึน ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย กฏัตตารูป     
อาศัยขันธ และวิจาร เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย            
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ           
เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย     
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวจิาร อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม               
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ วิจาร อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     [๔๒] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และ อวิตกักวจิารมัตตธรรม               
เกิดข้ึน ฯลฯ    
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     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน ขันธ ๒           
อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั      
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั               
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน               
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธและวิตก เกดิข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธและวิตก เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     [๔๓] สวติกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และ              
วิตก เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะ        
วิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ และวิตก เกดิข้ึน เพราะวปิปยุตตปจจยั             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั               
กฏัตตารูป อาศัยขันธและวติก เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย    
     [๔๔] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมตัตธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม วิตก และ              
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวตัถุ เกิดข้ึน         
เพราะวิปปยุตตปจจยั           
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารมัตตธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และ                
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม วิตก และมหาภูตรูป              
เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ และวติก เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย    
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     ในปฏิสนธิขณะ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธและวิตก เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     [๔๕] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม วิตก และ              
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม วิตก และ          
มหาภูตรูป เกดิข้ึน ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย กฏัตตารูป     
อาศัยขันธและวิตก เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจัย              
     [๔๖] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะอัตถิปจจัย ฯลฯ          
เพราะนัตถิปจจัย ฯลฯ เพราะวิคตปจจัย เพราะอวิคตปจจยั       
     [๔๗] ในเหตุปจจยั                       มีวาระ  ๓๗     
     ในอารัมมณปจจยั                         มี  "   ๒๑     
     ในอธิปติปจจัย                           มี  "   ๒๓    
     ในอนันตรปจจัย                          มี  "   ๒๑     
     ในสมนันตรปจจัย                         มี  "   ๒๑     
     ในสหชาตปจจัย                          มี  "   ๓๗      
     ในอัญญมัญญปจจัย                         มี  "   ๒๘    
     ในนิสสยปจจัย                           มี  "   ๓๗     
     ในอุปนิสสยปจจยั                         มี  "   ๒๑    
     ในปุเรชาตปจจัย                         มี  "   ๑๑     
     ในอาเสวนปจจัย                         มี  "   ๑๑      
     ในกัมมปจจัย                            มี  "   ๓๗     
     ในวิปากปจจัย                           มี  "   ๓๗     
     ในอาหารปจจัย ในอินทริยปจจยั    
     ในฌานปจจัย ในมัคคปจจัย                  มี  "   ๓๗     
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     ในสัมปยุตตปจจัย                         มีวาระ  ๒๑    
     ในวิปปยุตตปจจัย                         มี  "   ๓๗    
     ในอัตถิปจจัย                            มี  "   ๓๗    
     ในนัตถิปจจัย                            มี  "   ๒๑    
     ในวิคตปจจัย                            มี  "   ๒๑     
     ในอวิคตปจจัย                           มี  "   ๓๗     
     ในอารัมมณปจจยั กับเหตุปจจัย               มี  "   ๒๑ ฯลฯ    
     ในกุสลัตติกะทานนับไวอยางไร พึงนบัอยางนั้น          
                       อนุโลมปฏฐาน จบ    
                         ---------    
                         ปจจนยีปฏฐาน    
     [๔๘] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชเหตุปจจยั              
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ เกิดข้ึน           
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ซ่ึงสหรคตดวยอุทธัจจะ   
อาศัยขันธท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ เกิดข้ึน    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
เหตุปจจยั    
     คือ วติก อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ เกดิข้ึน   
     ในอเหตุปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใช               
เหตุปจจยั     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป  อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ เกิดข้ึน      
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๔๙] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม ซ่ึงเปน         
อเหตุกะ เกดิข้ึน ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน ในเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ วิตก และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ        
เกิดข้ึน ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ            
เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิตก อาศัยขันธ ๒ เกดิข้ึน ในเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๕๐] สวิตกักสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม    
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ วิตก และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม             
ซ่ึงเปนอเหตุกะ เกิดข้ึน ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ             
     [๕๑] สวติกักสวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยั                
ท่ีไมใชเหตุปจจัย           
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก ซ่ึงเปนอเหตุกะ เกดิข้ึน   
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก เกิดข้ึน โมหะ             
ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยวิตก ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคต       
ดวยอุทธัจจะ เกิดข้ึน          
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     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
เหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก ซ่ึงเปนอเหตุกะ เกดิข้ึน    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยวิตก เกดิข้ึน        
     [๕๒] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก ซ่ึงเปนอเหตุกะ        
เกิดข้ึน    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และกฏัตตารูป อาศัยวิตก              
เกิดข้ึน    
     [๕๓] อวติกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชเหตุปจจยั              
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ เกิดข้ึน ขันธ ๑    
อาศัยขันธ ๓ เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน มหาภตูรูป ๓ อาศัยมหาภตูรูป ๑          
เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน พาหิรรูป       
อาหารสมุฏฐานรูป อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สําหรับพวกอสัญญสัตว อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัย             
มหาภูตรูป เกดิข้ึน            
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุ           
ปจจัย    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน         
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
เหตุปจจยั    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน     
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     [๕๔] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน         
กฏัตตารูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     [๕๕] อวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม                
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยมหาภูตรูป         
เกิดข้ึน    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวตัถุ          
เกิดข้ึน    
     [๕๖] สวิตกักสวิจารธรรม อวิตักกอวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม    
อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกดิข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวตัถุ          
เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน   
     [๕๗] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และ             
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน    
     อวิตักกวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน            
เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และหทัยวตัถุ          
เกิดข้ึน     
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     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน               
เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ และ            
มหาภูตรูป เกดิข้ึน ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม        
และมหาภูตรูป เกิดข้ึน         
     [๕๘] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และ             
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ี     
เปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน   
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และ   
อวิตักกวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ วติก อาศัยขันธท่ีเปนสวติักกวจิารธรรม และหทัยวัตถุ           
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน         
     [๕๙] สวิตกักสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม    
อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุ            
ปจจัย    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม         
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิตก อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป        
อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     [๖๐] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม                
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ          
เกิดข้ึน     
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     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก ซ่ึงเปนอเหตุกะ และมหาภูตรูป เกดิข้ึน ใน                
อเหตุกปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยวิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     [๖๑] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก และ   
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป อาศัยวิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     [๖๒] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวิจารมัตต   
ธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย               
     คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะและวิตก เกิดข้ึน       
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวติก เกิดข้ึน    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก             
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิตก เกดิข้ึน โมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคต        
ดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และวิตก เกดิข้ึน        
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม    
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ และวิตก        
เกิดข้ึน ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๖๓] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม ซ่ึง             
เปนอเหตุกะ และวิตก เกิดข้ึน ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ และวิตก               
เกิดข้ึน ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
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     [๖๔] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกอวิจารมัตตธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม   
วิตก และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตก และหทัยวัตถุ เกดิข้ึน                
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และ    
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ และ            
วิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๖๕] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม   
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย         
     คือ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม วิตก            
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ วิตก และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน กฏัตตารูป           
อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม วิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน    
     [๖๖] อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชอารัมมณปจจยั           
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ          
กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน       
     [๖๗] อวติกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยั                
ท่ีไมใชอารัมมณปจจยั        
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารมตัตธรรม เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐาน      
รูป อาศัยวิตก เกิดข้ึน       
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน                
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยวิตก เกิดข้ึน          
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     [๖๘] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชอารัมมณปจจยั           
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน จติตสมุฏฐานรูป        
อาศัยวิจาร เกดิข้ึน           
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน กฏัตตารูป         
อาศัยวิจาร เกดิข้ึน หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย เกดิข้ึน พาหิรรูป อาหารสมุฏฐานรูป        
อุตุสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภตูรูป ๑ ฯลฯ    
     สําหรับพวกอสัญญสัตว อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ               
     [๖๙] อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน          
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป               
เกิดข้ึน    
     [๗๐] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม                
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวจิาร เกิดข้ึน           
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และมหาภูตรปู เกิดข้ึน                
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน              
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร ฯลฯ            
กฏัตตารูป ฯลฯ   
     [๗๑] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน ใน            
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ          
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     [๗๒] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกอวิจารมัตตธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน          
ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ฯลฯ    
     [๗๓] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชอธิปติปจจัย ฯลฯ มี ๗ นัย    
     [๗๔] อวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
ปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม      
เกิดข้ึน ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๒ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยั    
ท่ีไมใชอธิปติปจจัย         
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก เกดิข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
อธิปติปจจัย   
     คือ วิจาร และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก      
เกิดข้ึน    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัยวิตักกวจิารมัตตธรรม    
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัย             
วิตก เกิดข้ึน   
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย    
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     คือ ขันธ ๓ วิจาร และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม            
ซ่ึงเปนวิบาก เกิดข้ึน        
     [๗๕] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัย   
ท่ีไมใชอธิปติปจจัย         
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน    
ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เกิดข้ึน    
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใช               
อธิปติปจจัย   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน               
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
อธิปติปจจัย   
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกิดข้ึน ขันธท่ีเปน           
อวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยวิจาร ซ่ึงเปนวิบาก เกิดข้ึน      
     อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม มี ๗ นัย    
     [๗๖] อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และอวติักกอวจิารธรรม ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัย ฯลฯ เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย             
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม      
และวจิาร เกิดข้ึน อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิจาร ฯลฯ     
     [๗๗] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัย   
ท่ีไมใชอนันตรปจจัย เพราะปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั เพราะปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญ     
ปจจัย เพราะปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย ฯลฯ เหมือนกับปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั      
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     [๗๘] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชปุเรชาตปจจัย มี ๗ นัย    
     [๗๙] อวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
ปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ฯลฯ    
     สวิตักกวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใช             
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก เกิดข้ึน ฯลฯ   
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ วจิาร อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป    
อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิตก เกิดข้ึน ใน       
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัยอวิตักกวจิารมัตตธรรม เกิด                
ข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และกฏัตตารูป อาศัยวิตก เกดิข้ึน       
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารมัตตธรรม   
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ และวิจาร อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เกิดข้ึน    
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๘๐] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชปุเรชาตปจจัย        
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     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ อาศัยขันธท่ี       
เปนอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิจาร เกดิข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ        
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช                
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน               
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยวิจาร เกดิข้ึน ในปฏิสนธิขณะ     
ฯลฯ    
     [๘๑] อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม และอวติักกอวจิารธรรม ฯลฯ มี ๗ นัย    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมและวิจาร เกดิข้ึน     
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมตัตธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ในท่ีมีปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัยเปนมูล ท่ีเปนสุทธิกอรูปภูมิ กระทํา    
อยางไร อรูปภมิูท้ังหลาย พึงกระทําอยางนัน้   
     เพราะปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย เพราะปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจยั   
     [๘๒] อวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
ปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจัย    
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ฯลฯ    
     [๘๓] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชอาเสวนปจจัย          
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     คือ อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ฯลฯ    
     [๘๔] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชกัมมปจจัย              
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน        
     [๘๕] อวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
ปจจัยท่ีไมใชกมัมปจจัย     
     คือ เจตนาที่เปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน    
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก เกดิข้ึน    
     [๘๖] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชกัมมปจจัย              
     คือ เจตนาที่เปนอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน        
พาหิรรูป อาหารสมุฏฐานรูป อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนอาวิตกักวิจารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกิดข้ึน    
     [๘๗] อวติกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิาร                
ธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจยั               
     คือ เจตนาที่เปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และ       
วิจาร เกดิข้ึน                
     [๘๘] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชกมัมปจจัย     
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     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมและวิตก          
เกิดข้ึน    
     [๘๙] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชวิปากปจจัย ฯลฯ เพราะปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย ฯลฯ    
     คือ พาหิรรูป อาหารสมุฏฐานรูป อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ        
     เพราะปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั ฯลฯ   
     คือ พาหิรรูป อาหารสมุฏฐานรูป อุตุสมุฏฐานรูป            
     สําหรับพวกอสัญญสัตว รูปชีวิตินทรีย อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน ฯลฯ    
     เพราะปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย ฯลฯ    
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยปญจวิญญาณ ฯลฯ พาหิรรูป อาหารสมุฏฐานรูป   
     อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สําหรับพวกอสัญญสัตว ฯลฯ             
     (ในหมวดแหงปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจยั เปนมูล พึงทําใหเหมือนกับปจจัยท่ีไมใช      
ปุเรชาตปจจัย โดยประกอบอวิตักกวิจารมตัตะเขากับวิบาก อีกประการหนึ่ง พึงแสดงวิบาก โดย      
ประกอบอวิตกักวจิารมัตตะ กับอวิตักกวจิารมัตตะ)               
     เพราะปจจยัท่ีไมใชมัตตปจจัย เพราะปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั    
     [๙๐] ฯลฯ เพราะปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย ฯลฯ        
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒        
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน         
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ วิตก อาศัยขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม    
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชวปิปยุตตปจจยั    
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     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ และวิตก อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน        
ขันธ ๒ และวติก อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน    
     [๙๑] อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยั             
ท่ีไมใชวิปปยตุตปจจัย       
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒     
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน         
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก เกิดข้ึน    
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ วจิาร อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน   
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกวิจารมตัตธรรม   
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชวปิปยุตตปจจยั   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ และวิจาร อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม             
เกิดข้ึน ขันธ ๒ และวิจาร อาศัยขันธ ๒ เกดิข้ึน             
     [๙๒] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชวิปปยุตตปจจัย          
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒        
อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน พาหิรรูป อาหารสมุฏฐานรูป อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สําหรับพวกอสัญญสัตว อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ               
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใช            
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยวิจาร เกิดข้ึน    
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     [๙๓] อวติกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิาร                
ธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย           
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร             
เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวิจาร เกิดข้ึน             
     [๙๔] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม                
เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ีไมใชวปิปยุตตปจจยั   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน        
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และวติก เกิดข้ึน    
     [๙๕] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจัยท่ี                
ไมใชนัตถิปจจัย เพราะปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย            
     [๙๖] ในปจจัยท่ีไมใชเหตปุจจัย         มีวาระ  ๓๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั           มี  "    ๗    
           "    อธิปติปจจัย             มี  "   ๓๗         
           "    อนันตรปจจัย            มี  "    ๗          
           "    สมนันตรปจจยั           มี  "    ๗          
           "    อัญญมัญญปจจัย           มี  "    ๗         
           "    อุปนิสสยปจจัย           มี  "    ๗         
           "    ปุเรชาตปจจัย           มี  "   ๓๗          
           "    ปจฉาชาตปจจัย          มี  "   ๓๗          
           "    อาเสวนปจจยั           มี  "   ๓๗           
           "    กัมมปจจัย              มี  "    ๗          
           "    วิปากปจจยั             มี  "   ๒๐          
           "    อาหารปจจยั            มี  "    ๑           
           "    อินทริยปจจยั            มี  "    ๑          
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     ในปจจยัท่ีไมใช ฌานปจจัย             มีวาระ   ๑     
           "    มัคคปจจัย              มี  "   ๓๓          
           "    สัมปยุตตปจจยั           มี  "    ๗         
           "    วิปปยุตตปจจยั           มี  "   ๑๑         
           "    นัตถิปจจัย              มี  "    ๗         
           "    วิคตปจจัย              มี  "   ๗๙          
     พึงนับเหมือนอยางการนบัปจจนยีปฏฐาน ในกุสลัตติกะ      
                       ปจจนยีปฏฐาน จบ    
     [๙๗] ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั กบัเหตุปจจยั มีหัวขอปจจัย ๗ ฯลฯ               
     พึงนับเหมือนอยางการนบัอนุโลมปจจนียปฏฐาน ในกุสลัตติกะ    
     [๙๘] ในอารัมมณปจจยั กบัปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั มีหัวขอปจจัย ๑๔ ฯลฯ              
     พึงนับเหมือนอยางการนบัอนุโลมปจจนียปฏฐาน ในกุสลัตติกะ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
     แมสหชาตวาร ก็พึงแจกเชนเดียวกับปฏิจจวาร               
                         ----------    
                          ปจจยวาร    
     [๙๙] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒ อาศัย             
ขันธ ๒ เกิดข้ึน ฯลฯ มี ๗ นยั    
     อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน มี ๕ นัย เหมือนกับปฏิจจวาร    
     [๑๐๐] อวิตกักอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั              
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน         
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูปอาศัยวจิาร เกิดข้ึน     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน วิจาร             
อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน       
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ           
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม ฯลฯ        
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกดิข้ึน ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิาร    
มัตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ            
     [๑๐๑] สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัย       
มหาภูตรูป เกดิข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และจิตตสมุฏฐานรูปอาศัยวจิาร เกิดข้ึน ขันธ      
ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภูตรูป เกิด    
ข้ึน วิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภูตรูป เกดิข้ึน ขันธท่ีเปน     
อวิตักกวิจารมตัตธรรมและวิจาร อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารธรรม อวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ           
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิ          
ขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารธรรม อวิตักกวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม อาศัย    
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป     
อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
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     [๑๐๒] สวติักกสวจิารธรรม อาศัยสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม   
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ        
๒ อาศัยขันธ ๒ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ อาศัยสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม   
เกิดข้ึน    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ อันเปนไปแลวในอุทาหรณวา พงึกระทําใหไดหัวขอปจจัย ๗             
     [๑๐๓] สวติักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิาร-   
ธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ            
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิ         
ขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิาร   
ธรรม เกิดข้ึน                
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารมัตตธรรม และวิจาร เกิดข้ึน ขันธ        
๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และหทัยวตัถุ เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร               
เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ           
เกิดข้ึน    
     อวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวติกักอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และมหาภูตรูป เกิดข้ึน       
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และมหาภูตรปู เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป     
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อาศัยวิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน วิจาร อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และ           
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน            
     ในปฏิสนธิขณะ มีวาระ ๔ เหมือนอยางนี้   
     [๑๐๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตต   
ธรรม และอวตัิกกอวจิารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐาน       
รูป อาศัยวิตก และมหาภูตรูป เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อวิตักกอวิจารธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม และ   
อวิตักกอวิจารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และ           
วิจาร เกดิข้ึน ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรมและหทัยวัตถุ เกิดข้ึน จิตตสมุฏ    
ฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรมและมหาภูตรูป เกิดข้ึน ขันธ ๓ และวจิาร อาศัย    
ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ ฯลฯ    
     ปจจัยสงเคราะหท้ังสอง ท่ีเหลือพึงแจกปวัตติปฏิสนธิใหพิสดาร    
                         เหตุปจจยั จบ    
     ผูท่ีเขาใจเหตุปจจัย พึงแจกปจจยวารใหพิสดาร         
     พึงนับเหมือนอยางการนบัปฏิจจวาร    
     ในอธิปติปจจัย มีหัวขอปจจัย ๓๗    
     ในปุเรชาตปจจัย กับอาเสวนปจจัย มีวาระ ๒๑              
     นี้เปนความแปลกกัน ในปจจัยวารนี้    
     [๑๐๕] ในปจจนยีปฏฐาน ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย มีหัวขอปจจัย ๓๓ พึงยก            
โมหะท้ัง ๗ ข้ึน ในฐานะท้ัง ๗    
     เฉพาะในบทท่ีเปนมูล ในปจจัยท่ีใชอารัมมณปจจยั พงึยกจิตตสมุฏฐานรูปท้ัง ๗ ข้ึน       
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     วาระท้ัง ๗ มีสวิตักกสวจิารธรรม เปนมูล พึงแจกกับปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย          
     [๑๐๖] อวติกักวจิารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
ปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม      
เกิดข้ึน ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เกิดข้ึน ในปฏิสนธิ    
ขณะ ฯลฯ    
     อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ    
     พึงกระทํา วาระท้ัง ๕ เหมือนอยางในปฏิจจวาร              
     [๑๐๗] อวติักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ    
     คือ อธิปติธรรม ท่ีเปนอวติักกอวจิารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เกิด      
ข้ึน ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก        
เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิจาร ซ่ึงเปนวิบาก เกิดข้ึน    
     ในปฏิสนธิขณะ อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ        
ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิจาร อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ฯลฯ               
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม ฯลฯ           
     คือ ขันธาธิบดี ซ่ึงเปนสวติักกสวจิารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิ          
ขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักอวจิารธรรม ฯลฯ        
     อธิปติธรรม ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม อาศัยวิจาร เกดิข้ึน อธิปติธรรม ท่ีเปน           
อวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร    
ซ่ึงเปนวิบาก เกิดข้ึน ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก อาศัยหทยัวัตถุ เกิดข้ึน    
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม อาศัยอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ     
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     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกดิข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป             
อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม อาศัยอวิตักกอวิจารธรรม    
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยวิจาร ซ่ึงเปนวบิาก      
เกิดข้ึน ขันธท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรมซ่ึงเปนวิบาก และวิจาร อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน    
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน วิตก อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน จิตตสมุฏฐานรูป        
อาศัยมหาภูตรูป เกิดข้ึน ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิจาร อาศัย     
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิ         
ขณะ ฯลฯ    
     ปจจัยสงเคราะหท่ี ๑ นี้ พงึแจกใหสมบูรณ              
     [๑๐๘] สวติักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิาร   
ธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ            
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิ         
ขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกดิข้ึน ฯลฯ   
     อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และ      
วิจาร เกดิข้ึน อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม    
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก      
และวจิาร เกิดข้ึน ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และ      
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
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     พึงแจกหวัขอปจจัยท้ัง ๕    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม ยอมมาถึงในท่ีใด พึงแจกวิบากในท่ีนัน้    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจจยัท่ีมีอธิปติปจจัย เปนมูล พึงแจก วาระ ๓๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัยก็ดี ปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัยก็ดี ปจจัยท่ีไมใช    
อัญญมัญญปจจัยกด็ี ปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยักด็ี มีวาระ ๗ และเฉพาะรูปภูมิเทานั้น     
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย มีวาระ ๓๗ เชนเดยีวกับปจจนยีปฏฐานในปฏิจจวาร         
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย มีวาระ ๓๗              
     แมในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย ก็เชนเดียวกนั        
     แมอวิตกักวิจารมัตตธรรม ยอมมาในท่ีใด พึงแจกวิบากในท่ีนั้น    
     [๑๐๙] สวติักกสวจิารธรรม อาศัยสวิตกักสวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ี               
ไมใชกัมมปจจัย              
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน        
     อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ    
     คือ เจตนาที่เปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ฯลฯ               
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ   
     อาศัยอวิตกักอวิจารธรรม ฯลฯ    
     คือ เจตนาที่เปนอวิตกักอวิจารธรรม ฯลฯ   
     พึงแจกใหบริบูรณ        
     สวิตักกสวจิารธรรม ฯลฯ    
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยหทัยวัตถุ เกิดข้ึน ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ    
     คือ เจตนาที่เปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยวิจาร เกดิข้ึน เจตนาท่ีเปนอวิตักก        
วิจารมัตตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ เกิดข้ึน     
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     [๑๑๐] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และ             
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน            
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม ฯลฯ   
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยวิตก และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม อาศัยอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม   
ฯลฯ    
     คือ เจตนาที่เปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และ       
วิจาร เกดิข้ึน เจตนาท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และ    
หทัยวัตถุ เกิดข้ึน            
     สวิตักกสวจิารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ   
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน        
     [๑๑๑] สวิตกักสวิจารธรรม อาศัยสวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวิจารมตัตธรรม   
และอวิตกักอวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม อาศัยขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก         
และหทัยวัตถุ เกิดข้ึน         
     [๑๑๒] ในปจจัยท่ีไมใชวปิากปจจยั พึงแจกหัวขอปจจัย ๓๗    
     ปจจัยท่ีไมใชอาหารปจจยั ปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั ปจจยัท่ีไมใชฌานปจจยั ปจจัย    
ท่ีไมใชมัคคปจจัย ปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย ปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย ปจจยัท่ีไมใชนัตถิ    
ปจจัย ปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจยั พึงแจกใหพสิดาร            
     [๑๑๓] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั       มีวาระ  ๓๓     
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั          มี  "    ๗     
        "  อธิปติปจจัย                 มี  "   ๓๗      
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     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย ในปจจัยท่ีไมใชอัญญ    
มัญญปจจัย ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย มีวาระ ๗        
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวน    
ปจจัย มีวาระ ๓๗             
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย             มีวาระ  ๑๑     
        "       วิปากปจจยั            มี  "   ๓๗           
        "       อาหารปจจยั           มี  "    ๑            
        "       อินทริยปจจยั           มี  "    ๑          
        "       ฌานปจจยั             มี  "    ๑            
        "       มัคคปจจัย             มี  "   ๓๑           
        "       สัมปยุตตปจจยั          มี  "    ๗          
        "       วิปปยุตตปจจยั          มี  "   ๑๑          
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย             มีวาระ   ๗    
        "       วิคตปจจัย             มี  "    ๗           
                         ปจจยวาร จบ    
     แมนิสสยวาร ก็ไมตางกัน    
                         ----------    
                          สังสัฏฐวาร    
     [๑๑๔] สวติักกสวจิารธรรม คลุกเคลากับสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒            
คลุกเคลากับขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม คลุกเคลากับสวติักกสวจิารธรรม ฯลฯ    
     คือ วิตก คลุกเคลากับขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
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     สวิตักกสวจิารธรรม และอวิตักกวิจารมตัตธรรม คลุกเคลากับสวิตักกสวิจาร   
ธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และวิตกคลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ขันธ ๒ คลุกเคลา    
กับขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๑๑๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม คลุกเคลากับอวิตักกวจิารมัตตธรรม เกิดข้ึน   
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม ขันธ ๒ คลุกเคลากบั     
ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารธรรม คลุกเคลากับอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม คลุกเคลากับวิตก เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ         
     อวิตักกอวจิารธรรม คลุกเคลากับอวิตักกวิจารมัตตธรรม ฯลฯ    
     คือ วิจาร คลุกเคลากับขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร คลุกเคลากับขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม    
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม คลุกเคลากับอวิตักกวิจารมัตต              
ธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และวจิาร คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม เกิดข้ึน        
ขันธ ๒ คลุกเคลากับขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ            
     อวิตักกอวจิารธรรม คลุกเคลากับอวิตักกวิจารธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั              
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒         
คลุกเคลากับขันธ ๒ เกดิข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ               
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม  คลุกเคลากับอวติักกอวจิารธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม คลุกเคลากับวจิาร    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย คลุกเคลากับวิจาร      
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     อวิตักกวิจารมัตตธรรม คลุกเคลากับอวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิาร               
ธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เกิดข้ึน ขันธ ๒         
คลุกเคลากับขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตกักสวจิารธรรม คลุกเคลากับสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม              
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก ขันธ ๒             
คลุกเคลากับขันธ ๒ และวิตก เกิดข้ึน ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     ผูท่ีเขาใจเหตุปจจัย พึงแจกปจจยัท้ังปวงใหพิสดาร    
     [๑๑๖] ในเหตุปจจยั มีหวัขอปจจัย ๑๑   
     ในอารัมมณปจจยั ในอธิปติปจจัย ในอนันตรปจจยั ในสมนันตรปจจัย ในสหชาตปจจัย          
ในอัญญมัญญปจจัย ในนิสสยปจจยั ในอุปนิสสยปจจัย ในปุเรชาตปจจยั ในอาเสวนปจจัย            
ในกัมมปจจัย ในวิปากปจจยั ในอาหารปจจัย ในอินทริยปจจัย ในฌานปจจัย ในมัคคปจจัย         
ในสัมปยุตตปจจัย ในวิปปยตุตปจจัย ในอัตถิปจจัย ในนัตถิปจจัย ในวคิตปจจัย ในอวิคตปจจยั    
ในปจจยัท้ังปวง (ท่ีกลาวมานี)้ มีวาระ อยางละ ๑๑           
                       อนุโลมปฏฐาน จบ    
     ผูมีปญญา พึงแจกปจจนยีปฏฐาน    
     [๑๑๗] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั        มีวาระ  ๖     
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย             มี  "  ๑๑    
          "     ปุเรชาตปจจัย           มี  "  ๑๑           
          "     ปจฉาชาตปจจัย          มี  "  ๑๑           
          "     อาเสวนปจจยั           มี  "  ๑๑            
          "     กัมมปจจัย              มี  "   ๗         
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     ในปจจยัท่ีไมใช วิปากปจจัย            มีวาระ ๑๑     
           "    ฌานปจจยั              มี  "   ๑            
           "    มัคคปจจัย              มี  "   ๖           
           "    วิปปยุตตปจจยั           มี  "  ๑๑          
                       ปจจนยีปฏฐาน จบ    
     วาระแมท้ังสอง นอกนี้ กพ็ึงแจกใหพิสดาร                
     แมสัมปยตุตวาร ก็พึงแจกใหพิสดาร    
                        สังสัฏฐวาร จบ    
                         ---------    
                          ปญหาวาร    
     [๑๑๘] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยเหตุปจจยั   
     คือ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ โดยเหตุปจจยั ใน         
 ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๑๑๙] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยเหตุ   
ปจจัย    
     คือ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวิตก โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ        
ฯลฯ    
     [๑๒๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยเหตุปจจยั   
     คือ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป โดยเหตุปจจยั           
ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูป โดยเหตุปจจัย            
     [๑๒๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
อวิจารธรรม โดยเหตุปจจยั     
     คือ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป        
โดยเหตุปจจยั    
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     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ             
กฏัตตารูป โดยเหตุปจจยั       
     [๑๒๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยเหตุปจจยั     
     คือ เหตุท่ีเปนสวิตกักสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวิตก และจิตตสมุฏฐานรูป โดย             
เหตุปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกวิตก และกฏัตตารูป             
โดยเหตุปจจยั   
     [๑๒๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธและวิตก โดยเหตุ          
ปจจัย ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ             
วิตก โดยเหตปุจจัย            
     [๑๒๔] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
อวิจารธรรม โดยเหตุปจจยั     
     คือ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ วิตก และจิตตสมุฏ        
ฐานรูป โดยเหตุปจจัย         
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ วิตก            
และกฏัตตารูป โดยเหตุปจจยั    
     [๑๒๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยเหตุ                
ปจจัย    
     คือ เหตุท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ โดยเหตุปจจยั          
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     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ โดย          
เหตุปจจยั    
     [๑๒๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยเหตุ   
ปจจัย    
     คือ เหตุท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกวจิาร และจิตตสมุฏฐานรูป โดย         
เหตุปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกวิจาร และกฏัตตารูป         
โดยเหตุปจจยั   
     [๑๒๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และ    
อวิตักกอวิจารธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ เหตุท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ วจิาร และจิตต        
สมุฏฐานรูป โดยเหตุปจจยั     
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ วจิาร        
และกฏัตตารูป โดยเหตุปจจยั    
     [๑๒๘] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยเหตุปจจยั   
     คือ เหตุท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป        
โดยเหตุปจจยั   
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ             
กฏัตตารูป โดยเหตุปจจยั       
     [๑๒๙] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม แลวพิจารณากุศลกรรมนั้น    
พิจารณากุศลกรรมท่ีตนส่ังสมไวในกอน ออกจากฌาน ท่ีมีวิตก วิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ          
ออกจากผล พจิารณาผล    
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     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีละแลว พิจารณากิเลสท่ีขมไดแลว รูกิเลสท่ีเคย      
เกิดแลวในกาลกอน พิจารณาเห็นขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง        
เปนทุกข เปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น มีราคะ โทมนัส       
เกิดข้ึน เพราะปรารภขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน    
     [๑๓๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณ                
ปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม แลวพิจารณากุศลกรรมนั้น    
เพราะปรารภกุศลกรรมนั้น วิตก เกิดข้ึน พจิารณากุศลกรรมท่ีตนไดส่ังสมไวในกอน ออกจาก        
ฌานท่ีมีวิตก วจิาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล เพราะปรารภกศุลนั้น               
วิตก เกิดข้ึน   
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีตนละแลว พิจารณากิเลสท่ีตนขมไวไดแลว รูกิเลส     
ท่ีเคยเกดิแลวในกอน พจิารณาเหน็ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง     
เปนทุกข เปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น วิตก เกิดข้ึน       
เพราะปรารภขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม วิตก เกิดข้ึน       
     [๑๓๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ บุคคลรูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยจติ มีวิตก มีวิจาร โดย                
เจโตปริยญาณ   
     ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนิวาสานุสสติ         
ญาณ แกยถากมัมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ โดยอารัมมณปจจยั       
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม ขันธท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม เกิดข้ึน       
     [๑๓๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย     
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     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม แลวพิจารณากุศลกรรมนั้น    
เพราะปรารภกุศลกรรมนั้น ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก เกิดข้ึน พจิารณากุศลกรรม     
ท่ีตนส่ังสมไวในกอน ออกจากฌาน ท่ีมีวติก มีวิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล              
พิจารณาผล เพราะปรารภกศุลนั้น ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เกิดข้ึน               
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีตนละแลว พิจารณากิเลสท่ีขมไดแลว รูกิเลส          
ท่ีเคยเกดิแลวในกอน พจิารณาเหน็ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง     
เปนทุกข เปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ขันธท่ีเปน        
สวติักกวิจารธรรม เกิดข้ึน     
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก        
เกิดข้ึน    
     [๑๓๓] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลออกจากฌาน ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ออกจากมรรค ออกจากผล               
พิจารณาผล เพราะปรารภฌานเปนตนนั้น วิตก เกิดข้ึน พจิารณาเหน็ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจาร     
มัตตธรรม และวิตก โดยความเปนของไมเท่ียง เปนทุกข เปนอนัตตา ยอมยินดี ยอม             
เพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น วิตก เกิดข้ึน            
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก เกิดข้ึน    
     [๑๓๔] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอารัมมณ                
ปจจัย    
     คือ บุคคลออกจากฌาน ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ    
ออกจากผล พจิารณาผล เพราะปรารภฌานเปนตน ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกดิข้ึน            
พิจารณาเห็นขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวิตก โดยความเปนของไมเท่ียง เปนทุกข     
เปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น มีราคะ ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน     
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     เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจาร        
ธรรม เกิดข้ึน ฯลฯ            
     [๑๓๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอารัมมณ                
ปจจัย    
     คือ บุคคลรูจิตของบุคคลผูมีความพรอมเพรียงดวยจติ ไมมีวิตก มีเพียงวจิาร โดย        
เจโตปริยญาณ   
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุส         
สติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก ขันธท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม     
เกิดข้ึน    
     [๑๓๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตักก                
วิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ บุคคลออกจากฌาน ไมมีวิตก มีเพียงวิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค ออกจากผล    
พิจารณาผล เพราะปรารภฌานเปนตนนั้น ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก เกิดข้ึน         
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก โดยความเปนของไมเท่ียง        
เปนทุกข เปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ขันธท่ีเปน        
สวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เกิดข้ึน    
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม     
และวิตก เกดิข้ึน              
     [๑๓๗] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค แกผล ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรมและวิจาร โดย              
อารัมมณปจจยั    
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     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพโสตธาตุ รูจิตของบุคคลผูมีความพรอม        
เพรียงดวยจิต ไมมีวิตก ไมมีวิจาร ดวยเจโตปริยญาณ          
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     อากิญจัญญายตนะ เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ ฯลฯ   
     โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก            
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม       
เกิดข้ึน    
     [๑๓๘] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ พระอริยะท้ังหลาย ออกจากฌาน ไมมีวิตก ไมมีวจิารแลว ฯลฯ ออกจากมรรค               
ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล เพราะปรารภฌานเปนตน ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน        
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณานิพพาน นิพพาน เปนปจจัยแกโคตรภ ูแกโวทาน แกมรรค           
ท่ีมีวิตก มีวิจาร แกผล แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั        
     บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงจกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง เปนทุกข เปนอนัตตา ยอมยนิดี     
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้ มีราคะ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงโสตะ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ   
หทัยวัตถุ ขันธท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม และวิจาร โดยความเปนของไมเท่ียง เปนทุกข เปน    
อนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น มีราคะ โทมนัส เกิดข้ึน      
เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวติักกอวจิารธรรม และวิจาร ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม            
เกิดข้ึน ฯลฯ    



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 57 
     [๑๓๙] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณ                
ปจจัย    
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากฌาน ไมมีวิตก ไมมีวิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ                
ออกจากผล พจิารณาผล เพราะปรารภฌานเปนตนนัน้ วิตกเกิดข้ึน    
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณานิพพาน นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค แกผลท่ีเปน   
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก โดยอารัมมณปจจยั               
     บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงจกัขุ ฯลฯ หทัยวตัถุ ฯลฯ ขันธท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม และ        
วิจาร โดยความเปนของไมเท่ียง เปนทุกข เปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะ     
ปรารภจักขุเปนตนนั้น วิตก เกิดข้ึน    
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิจารธรรม และวิจาร วิตก เกิดข้ึน    
     [๑๔๐] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวจิาร          
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั        
     คือ นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค แกผล ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรมและวิจาร โดย           
อารัมมณปจจยั   
     [๑๔๑] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ พระอริยะท้ังหลาย ออกจากฌาน ไมมีวิตก ไมมีวจิาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ               
ออกจากผล พจิารณาผล เพราะปรารภฌานเปนตน ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจาระ และวิตก เกิดข้ึน       
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณานิพพาน นิพพาน เปนปจจัยแกโคตรภ ูแกโวทาน และวิตก           
ฯลฯ แกมรรค มีวิตก มีวิจาร และวิตก แกผล มีวิตก มีวจิารและวิตก แกอาวัชชนะ                
และวิตก โดยอารัมมณปจจยั      
     บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงจกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง เปนทุกข เปนอนัตตาเพราะ          
ปรารภจักขุนัน้ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจาระ และวิตก เกดิข้ึน    
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     บุคคลพิจารณาเห็นซ่ึงโสตะ ฯลฯ โผฏฐัพพะ หทัยวัตถุ ฯลฯ ขันธท่ีเปน    
อวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร โดยความเปนของไมเท่ียง เปนทุกข เปนอนัตตา เพราะปรารภ        
โสตะเปนตนนั้น ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน    
     [๑๔๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม    
เกิดข้ึน    
     [๑๔๓] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมและวิจาร วิตก เกิดข้ึน   
     [๑๔๔] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรมเปนปจจยัแกอวิตักกวจิาร            
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั        
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ แก           
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร ขันธท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม    
เกิดข้ึน    
     [๑๔๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย        
     คือ เพราะปรารภขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวจิาร ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจาร    
ธรรมและวิตก เกิดข้ึน         
     [๑๔๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม        
เกิดข้ึน     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 59 
     [๑๔๗] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ เพราะปรารภขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก วิตก เกิดข้ึน    
     [๑๔๘] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนิ       
วาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     เพราะปรารภขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม        
เกิดข้ึน    
     [๑๔๙] สวตัิกกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย        
     คือ เพราะปรารภขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจาร       
ธรรม และวิตก เกิดข้ึน        
     [๑๕๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอธิปติปจจยั               
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว               
พิจารณากุศลกรรมนั้น กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน พจิารณากุศลกรรมท่ีตนส่ังสมดีแลว      
ในกอน กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนนออกจากฌาน มีวิตก มีวิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค             
พิจารณามรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน ยอมยินดี              
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม กระทําใหเปนอารมณอยางหนกัแนน      
เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน มีราคะ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแก          
สัมปยตุตขันธ โดยอธิปติปจจัย     
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     [๑๕๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม   
แลวพิจารณากศุลกรรมนั้น กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทํากุศลกรรมนั้นให         
เปนอารมณอยางหนักแนน วติก เกิดข้ึน    
     บุคคลพิจารณากุศลกรรมท่ีตนส่ังสมไวดีแลวในกอน กระทําใหเปนอารมณอยางหนัก           
แนน ออกจากฌาน มีวิตก มีวิจาร ฯลฯ กระทําใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ออกจากมรรค              
ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทําฌานเปนตน               
นั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน วิตก เกิดข้ึน                
     บุคคลยินดี เพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมกระทําใหเปนอารมณ        
อยางหนกัแนน เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนวิตก เกิดข้ึน   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติท่ีเปนสวิจาระ เปนปจจัยแกวิตก โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๕๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปน           
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๕๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจาร             
ธรรม โดยอธิปติปจจัย         
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปน          
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๕๔] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม               
เปนปจจยัแกวติก และจิตตสมุฏฐานรูป โดยอธิปติปจจัย         
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     [๑๕๕] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอธิปติปจจัย     
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม   
แลวพิจารณากศุลกรรมนั้นกระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทํากุศลกรรมนั้นใหเปน      
อารมณอยางหนักแนน ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมและวิตก เกิดข้ึน    
     บุคคลพิจารณากุศลกรรมท่ีตนส่ังสมไวดีแลวในกอน กระทําใหเปนอารมณอยางหนัก           
แนน ออกจากฌาน มีวิตก มีวิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล    
กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน        
ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก เกิดข้ึน              
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลิน ซ่ึงขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม กระทําใหเปน         
อารมณอยางหนักแนน เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ขันธท่ีเปนสวิตักก    
สวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแก          
สัมปยุตตขันธ และวิตก โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๕๖] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม อวิตักกวจิาร   
มัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอธิปติปจจัย              
     มี อยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม              
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และวิตก และจิตตสมุฏฐานรูป โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๕๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยอธิปติ              
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแกบุคคล ออกจากฌาน ไมมีวิตก มีเพียงวิจาร ฯลฯ               
ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทํา              
ฌานนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน วิตก เกิดข้ึน   
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     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรมและวิตก กระ       
ทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน วิตก เกิดข้ึน   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแก        
สัมปยุตตขันธ โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๕๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลออกจากฌาน ไมมีวิตก มีเพียงวิจาร          
ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล กระทําใหเปนอารมณอยางหนกัแนน    
เพราะกระทําฌานเปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เกิดข้ึน    
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงขันธท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และวิตก       
กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทําขันธและวิตกนั้น ใหเปนอารมณอยางหนัก         
แนน มีราคะ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     [๑๕๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยอธิปติ              
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปน       
ปจจัยแกวิจาร และจิตตสมุฏฐานรูป โดยอธิปติปจจัย            
     [๑๖๐] อวติกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม            
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และวิจาร และจติตสมุฏฐานรูป โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๖๑] อวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลออกจากฌาน ไมมีวิตก มีเพียงวิจาร          
ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล กระทําใหเปนอารมณอยางหนกัแนน เพราะ           
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กระทําฌานเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก       
เกิดข้ึน    
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงขันธท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม กระทําให      
เปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทําขันธ และวิตกนัน้ ใหเปนอารมณอยางหนักแนน            
ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก เกิดข้ึน              
     [๑๖๒] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอธิปติปจจัย               
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก นิพพาน เปนปจจยัแกมรรค แกผลท่ีเปนอวิตักก           
อวจิารธรรม และวิจาร โดยอธิปติปจจัย    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแก          
สัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป โดยอธิปติปจจัย             
     [๑๖๓] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากฌาน ไมมีวิตก            
ไมมีวิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล กระทําใหเปนอารมณอยาง   
หนักแนน เพราะกระทําฌาน เปนตนนัน้ ใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ขันธท่ีเปนสวิตักก        
สวิจารธรรม เกิดข้ึน          
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณานิพพาน กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน นพิพาน                
เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล ท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม โดยอธิปติปจจัย       
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงจกัษุ กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน          
เพราะกระทําจกัษุนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงโสตะ ซ่ึงฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง              
กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หทัยวตัถุ ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร กระทําใหเปนอารมณ     
อยางหนกัแนน เพราะกระทําโสตะ เปนตนนั้น ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ ทิฏฐิ            
เกิดข้ึน     
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     [๑๖๔] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลาย ออกจากฌาน ไมมีวิตก           
ไมมีวิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล กระทําใหเปนอารมณอยาง   
หนักแนน เพราะกระทําฌานเปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน วติก เกิดข้ึน   
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณานิพพาน กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน นพิพาน                
เปนปจจยัแกมรรค แกผล ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงจกัษุ ฯลฯ ขันธท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม        
และวจิาร กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทําโสตะ เปนตนนั้นใหเปนอารมณ          
อยางหนกัแนน วิตก เกิดข้ึน    
     [๑๖๕] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแกนิพพาน เปนปจจัยแกมรรคแกผล ท่ีเปน           
อวิตักกวิจารมตัตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๖๖] อวิตกักอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอธิปติปจจัย     
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติไดแก พระอริยะท้ังหลาย ออกจากฌาน ไมมีวิตก            
ไมมีวิจาร ฯลฯ ออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล พิจารณาผล กระทําใหเปนอารมณอยาง   
หนักแนน เพราะกระทําฌาน เปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ขันธท่ีเปนสวิตกัก         
สวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน    
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณานิพพาน กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน นพิพาน                
เปนปจจยัแกโคตรภู โวทาน และวิตก แกมรรค ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก แกผล          
ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก โดยอธิปติปจจัย            
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงจกัษุ กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ      
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     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงหทัยวัตถุ ฯลฯ ขันธท่ีเปนอวติักกอวจิารธรรม    
และวจิาร กระทําใหเปนอารมณอยางหนักแนน เพราะกระทําจักษุ โสตะ เปนตนนั้น ใหเปน         
อารมณอยางหนักแนน ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน    
     [๑๖๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจาร              
ธรรม โดยอธิปติปจจัย          
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน         
เพราะกระทําขันธท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร ใหเปนอารมณอยางหนักแนน            
     [๑๖๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก วิตก เกิดข้ึน เพราะกระทําขันธท่ีเปน           
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร ใหเปนอารมณอยางหนักแนน    
     [๑๖๙] อวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอธิปติปจจยั         
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรมและวิตก           
 เกิดข้ึน เพราะกระทําขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวจิาร ใหเปนอารมณอยางหนักแนน    
     [๑๗๐] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เกิดข้ึน         
เพราะกระทําขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก ใหเปนอารมณอยางหนกัแนน                
     [๑๗๑] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก วิตก เกิดข้ึน เพราะกระทําขันธท่ีเปน           
สวิตักกสวจิารธรรม และวิตก ใหเปนอารมณอยางหนักแนน    
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     [๑๗๒] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอธิปติปจจยั         
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก ขันธท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก          
เกิดข้ึน เพราะกระทําขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก ใหเปนอารมณอยางหนักแนน       
     [๑๗๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอนันตรปจจยั               
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนสวิตักก      
สวิจารธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยั               
แกมรรค ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โวทาน เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม         
มรรคท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกผล ท่ีเปนสวิตักกสวิจารมตัตธรรม ผลท่ีเปน       
สวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกผล ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อนุโลม เปนปจจัยแกผล        
สมาบัติ ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม โดยอนันตรปจจัย           
     [๑๗๔] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอนันตร   
ปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกวิตกท่ีเกิดหลังๆ โดย      
อนันตรปจจยั   
     จุติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกอุปปตติจิต ท่ีเปนอวติักกวจิารมัตต    
ธรรม ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และ    
วิตก บริกรรมแหงฌาน ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมเปนปจจัยแกฌาน ท่ีเปนอวิตกักวจิาร       
มัตตธรรม โคตรภูเปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โวทาน เปนปจจยัแกมรรค      
 ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม อนุโลม เปนปจจยัแกผลสมาบัติ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม     
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๗๕] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอนันตรปจจยั               
     คือ อาวัชชนะ เปนปจจยัแกปญจวิญญาณ โดยอนันตรปจจัย     
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     จุติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม    
และวจิาร โดยอนันตรปจจยั      
     ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม และ       
วิจาร    
     บริกรรมแหงทุติยฌาน เปนปจจยัแกทุติยฌาน โดยอนันตรปจจยั บริกรรมแหงตติย           
ฌาน ฯลฯ บริกรรมแหงจตุตถฌาน ฯลฯ บริกรรมแหงอากาสานัญจายตนะ ฯลฯ บริกรรม   
แหงวิญญาณญัจายตนะ ฯลฯ บริกรรมแหงอากิญจัญญายตนะ ฯลฯ บริกรรมแหงเนวสัญญา   
นาสัญญายตนะ ฯลฯ บริกรรมแหงทิพพจักขุ ฯลฯ บริกรรมแหงทิพพโสตธาตุ ฯลฯ บริกรรม              
แหงอิทธิวิธญาณ ฯลฯ บริกรรมแหงเจโตปริยญาณ ฯลฯ บริกรรมแหงปุพเพนวิาสานุสสติ              
ญาณ ยถากัมมุปคญาณ อนาคตังสญาณ ฯลฯ    
     โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค ท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม และวจิาร โดยอนันตรปจจัย           
     โวทาน เปนปจจยัแกมรรค ท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม และวจิาร โดยอนันตรปจจัย            
     อนุโลม เปนปจจยัแกผลสมาบัติ ท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร โดยอนนัตร           
ปจจัย    
     [๑๗๖] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ จุติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิตท่ีเปนอวิตักกวจิาร    
มัตตธรรม และวิจาร โดยอนนัตรปจจัย    
     ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม       
และวจิาร โดยอนันตรปจจยั      
     บริกรรมแหงฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกฌาน ท่ีเปนอวิตกักวจิาร      
มัตตธรรม และวิจาร โดยอนนัตรปจจัย    
     โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวิจาร โวทาน เปน     
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ปจจัยแกมรรค ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร อนุโลม เปนปจจัยแกผลสมาบัติ ท่ี      
เปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร โดยอนันตรปจจยั           
     [๑๗๗] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอนันตรปจจยั     
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนสวิตักก      
สวิจารธรรมท่ีเกิดหลังๆ และวิตก โดยอนนัตรปจจัย             
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู และวิตก อนุโลม เปนปจจัยแกโวทาน และวิตก   
โคตรภู เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก โวทาน เปนปจจยัแกมรรคท่ี       
เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก มรรคท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกผลท่ีเปน         
สวิตักกสวจิารธรรม และวิตก ผลท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกผลท่ีเปนสวิตักก       
สวิจารธรรม และวิตก อนุโลม เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก         
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๗๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยอนันตร              
ปจจัย    
     คือ วิตกท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกวิตกท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย   
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรมท่ี    
เกิดหลังๆ มรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกผลท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม      
ผลท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกผลท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๗๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยอนันตร   
ปจจัย    
     คือ วิตกท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โดยอนันตร           
ปจจัย    
     จุติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวิจาร    
ธรรม โดยอนันตรปจจัย        
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     ภวังคจติท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอาวัชชนะ โดยอนันตรปจจยั            
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม       
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๘๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอนันตร   
ปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกวิจารท่ีเกิดหลังๆ      
โดยอนันตรปจจัย               
     จุติจิต ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิตก เปนปจจัยแกอุปปตติจิต ท่ีเปนอวิตกัก    
อวิจารธรรม และวิจาร โดยอนันตรปจจยั    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตกัก        
อวิจารธรรม และวิจาร โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๘๑] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนอวติักกวจิาร    
มัตตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั    
     มรรคท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกผลท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และ       
วิจาร โดยอนนัตรปจจัย         
     ผลท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจัยแกผล ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และ        
วิจาร โดยอนนัตรปจจัย         
     [๑๘๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตักก                
วิจารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ วิตกท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกิดหลังๆ และ      
วิตก โดยอนันตรปจจัย      
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     จุติจิต ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม    
และวิตก โดยอนันตรปจจยั       
     ภวังคจติ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอาวัชชนะ และวิตก โดย               
อนันตรปจจยั   
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม และวิตก โดย          
อนันตรปจจยั   
     [๑๘๓] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอนันตรปจจยั               
     คือ วิจารท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกวิจารท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย ฯลฯ             
     ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม    
ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     มรรค ท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม เปนปจจัยแกผลท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม ผลท่ีเปน      
อวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกผลท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย   
     เนวสัญญานาสัญญายตนะ แหงพระอริยะผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผลสมาบัติท่ี             
เปนอวิตกักอวจิารธรรม และวิจาร โดยอนนัตรปจจัย              
     [๑๘๔] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอนันตรปจจยั               
     คือ จุติจิต ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกอุปปตติจิต ท่ีเปน       
สวิตักกสวจิารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     ภวังคจติ ท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกอาวัชชนะ โดยอนันตร          
ปจจัย    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ท่ีเปนสวิตักกสวจิาร    
ธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     มรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกผล ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม        
ผลท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจยัแกผลท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม อนุโลม         
และวิตก เปนปจจัยแกผลสมาบัติท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย   
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     เนวสัญญานาสัญญายตนะ ของพระอริยะผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผลสมาบัติ ท่ี             
เปนสวิตักกสวิจารธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๘๕] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอนันตร   
ปจจัย    
     คือ วิจารท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนสวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดหลังๆ      
โดยอนันตรปจจัย               
     จุติจิต ท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกอุปปตติจิต ท่ีเปนอวิตกัก    
วิจารมัตตธรรม และวิตก โดยอนันตรปจจยั    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตักกอวจิาร    
มัตตธรรม และวิตก โดยอนนัตรปจจัย    
     เนวสัญญานาสัญญายตนะ แหงพระอริยะผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผลสมาบัติ                
ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย   
     [๑๘๖] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ จุติจิต ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิต ท่ีเปนอวิตักกวจิาร    
มัตตธรรม และวิจาร โดยอนนัตรปจจัย    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม       
และวจิาร โดยอนันตรปจจยั      
     เนวสัญญานาสัญญายตนะ ของพระอริยะผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผลสมาบัติ   
ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร โดยอนันตรปจจยั        
     [๑๘๗] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ จุติจิต ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกอุปปตติจิต ท่ีเปน       
อวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร โดยอนันตรปจจัย    
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     ภวังคจติ ท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกอาวัชชนะ และวิตก โดย         
อนันตรปจจยั   
     ขันธท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ท่ีเปนสวิตักกสวจิาร    
ธรรม และวิตก โดยอนนัตรปจจัย    
     เนวสัญญานาสัญญายตนะ ของพระอริยะผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผลสมาบัติ   
ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก โดยอนันตรปจจยั            
     [๑๘๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ จุติจิต ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกอุปปตติจิต ท่ีเปน    
สวิตักกสวจิารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     ภวังคจติ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจัยแกอาวัชชนะ โดยอนันตร       
ปจจัย    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ท่ีเปนสวิตักก       
สวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๘๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ         
ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย     
     มรรคท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกผล ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตต    
ธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     ผลท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกผล ท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตต      
ธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     [๑๙๐] อวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย     
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     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวิจาร เปนปจจัยแกวจิารที่เกดิ    
หลังๆ โดยอนนัตรปจจัย         
     จุติจิต ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกอุปปตติจิต ท่ีเปน        
อวิตักกอวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตกัก       
อวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๙๑] อวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ         
ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดหลังๆ และวิจาร โดยอนันตรปจจยั    
     มรรคท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกผลท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัต     
ธรรม และวิจาร โดยอนันตรปจจัย    
     ผลท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกผลท่ีเปนอวติักกวจิารมัตต       
ธรรม และวิจาร โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๙๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     คือ จุติจิต ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกอุปปตติจิต ท่ีเปน    
สวิตักกสวจิารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     ภวังคจติ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจัยแกอาวัชชะ และวิตก           
โดยอนันตรปจจัย               
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ท่ีเปนสวิตักก       
สวิจารธรรม และวิตก โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๙๓] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย     
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     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวติก เปนปจจัยแกขันธท่ีเปน      
สวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย               
     อนุโลม และวิตก เปนปจจัยแกโคตรภู อนุโลม และวติก เปนปจจัยแกโวทาน   
โคตรภู และวติก เปนปจจยัแกมรรค ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โวทาน และวิตก เปนปจจยั        
แกมรรค ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ มรรคท่ีเปนสวิตักกสวจิาระ และวิตก เปนปจจัย         
แกผลท่ีเปนสวิตักกสวิจาระ อนุโลม และวติก เปนปจจัยแกผลสมาบัติ ท่ีเปนสวิตักกสวิจาระ    
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๙๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวติก เปนปจจัยแกวติกท่ีเกิด       
หลังๆ โดยอนนัตรปจจัย         
     จุติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกอุปปตติจิต ท่ีเปนอวิตกัก    
วิจารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตักกวจิาร      
มัตตธรรม โดยอนันตรปจจยั     
     บริกรรมแหงฌาน ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก เปนปจจยัแกฌาน ท่ีเปน          
อวิตักกวิจารมตัตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     โคตรภู และวิตก เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โวทาน และวติก           
เปนปจจยัแกมรรค ท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม อนุโลม และวิตก เปนปจจัยแกผลสมาบัติ ท่ีเปน    
อวิตักกวิจารมตัตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๙๕] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ อาวชัชนะ และวิตก เปนปจจยัแกปญจวิญญาณ โดยอนันตรปจจัย     
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     จุติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกอุปปตติจิต ท่ีเปนอวิตกัก    
อวิจารธรรม และวิจาร โดยอนันตรปจจยั ขันธท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจยั     
แกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม และวิจาร โดยอนนัตรปจจัย    
     บริกรรมแหงทุติยฌาน และวิตก เปนปจจัยแกทุตยิฌาน และวิจาร โดยอนันตรปจจัย           
     บริกรรมแหงตติยฌาน และวิตก บริกรรมแหงจตุตถฌาน และวิตก บริกรรมแหงอากาสา             
นัญจายตนะ และวิตก บริกรรมแหงวิญญาณัญจายตนะ และวิตก บริกรรมแหงอากิญจัญญายต 
นะ             
และวิตก บริกรรมแหงเนวสัญญานาสัญญายตนะ และวติก บริกรรมแหงทิพพจกัขุ และวิตก               
บริกรรมแหงทิพพโสตธาตุ และวิตก บริกรรมแหงอิทธิวิธญาณ และวติก บริกรรมแหงเจโตปริย        
ญาณ และวิตก บริกรรมแหงปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ อนาคตังส 
ญาณ            
และวิตก ฯลฯ โคตรภู และวติก เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม และวิจาร โวทาน      
และวิตก เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม และวิจาร อนุโลม และวิตก เปนปจจยั     
แกผลสมาบัติ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม และวิจาร โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๙๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     จุติจิต ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกอุปปตติจิต ท่ีเปนอวิตกัก    
วิจารมัตตธรรม และวจิาร โดยอนันตรปจจัย    
      ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกวุฏฐานะ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตต    
ธรรม และวิจาร โดยอนันตรปจจัย    
     บริกรรมแหงฌาน ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก เปนปจจยัแกฌาน ท่ีเปน          
อวิตกักวิจารมตัตธรรม และวิจาร โดยอนนัตรปจจัย               
     โคตรภู และวิตก เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวจิาร โดย            
อนันตรปจจยั   
     โวทาน และวิตก เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวจิาร อนุโลม          
และวิตก เปนปจจัยแกผลสมาบัติ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวจิาร โดยอนันตรปจจัย      
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     [๑๙๗] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวติก เปนปจจัยแกขันธท่ีเปน      
สวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดหลังๆ และวิตก โดยอนันตรปจจัย       
     อนุโลม และวิตก เปนปจจัยแกโคตรภู และวิตก อนุโลม และวิตก เปนปจจยั   
แกโวทาน และวิตก โคตรภู และวิตก เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก        
โวทาน และวติก เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนสวิตักกวิจารธรรมและวิตก โดยอนันตรปจจัย            
     มรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกผล ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม        
และวิตก ผลท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกผล ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม       
และวิตก อนุโลม และวิตก เปนปจจยัแกผลสมาบัติ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก โดย        
อนันตรปจจยั   
     [๑๙๘] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยสมนนัตรปจจยั              
     อนันตรปจจัยกด็ี สมนันตรปจจัยก็ดี เหมือนกนั           
     [๑๙๙] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยสหชาตปจจัย                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยสหชาตปจจัย             
     ขันธ ๓ เปนปจจยัแกขันธ ๑ โดยสหชาตปจจยั            
     ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ โดยสหชาตปจจัย            
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ ขันธ ๒           
เปนปจจยัแกขันธ ๒          
     [๒๐๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยสหชาต   
ปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวิตก โดยสหชาตปจจัย ในปฏิสนธิ         
ขณะ ฯลฯ    
     [๒๐๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยสหชาตปจจยั                
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป โดยสหชาตปจจัย   
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูป โดยสหชาต          
ปจจัย ฯลฯ   
     [๒๐๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป          
โดยสหชาตปจจัย                
     ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป โดยสหชาตปจจัย ในปฏิสนธิ              
ขณะ ฯลฯ    
     [๒๐๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวิตก และจิตตสมุฏฐานรูป โดย            
สหชาตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๒๐๔] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยสหชาตปจจยั      
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และวิตก โดยสหชาต          
ปจจัย    
     ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และวิตก โดยสหชาตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๒๐๕] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม อวิตักกวจิารมัตต             
ธรรม และอวติักกอวจิารธรรม โดยสหชาตปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ วิตก และจิตตสมุฏฐาน        
รูป โดยสหชาตปจจัย            
     ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ วิตก และจิตตสมุฏฐานรูป ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๒๐๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยสหชาต               
ปจจัย    
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยสหชาตปจจยั          
ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ               
     [๒๐๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยสหชาต   
ปจจัย    
     คือ วิตก เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย ในปฏิสนธิ         
ขณะ ฯลฯ    
     [๒๐๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยสหชาต   
ปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกวจิาร และจิตตสมุฏฐานรูป โดย        
สหชาตปจจัย   
     วิตกเปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป โดยสหชาตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๒๐๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ วิตก เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป โดย            
สหชาตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๒๑๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และ    
อวิตักกอวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ วิจาร และจิตตสมุฏ      
ฐานรูป โดยสหชาตปจจยั        
     ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป โดยสหชาตปจจัย ในปฏิสนธิ              
ขณะ ฯลฯ    
     [๒๑๑] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยสหชาตปจจยั                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป          
โดยสหชาตปจจัย       
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     ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป โดยสหชาตปจจัย    
     วิจารเปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และกฏัตตา        
รูป ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และกฏัตตารูป วิจารเปนปจจยัแกกฏัตตารูป ขันธ เปนปจจยั    
แกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ วจิาร เปนปจจยัแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจัย    
แกวจิาร มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๓ มหาภตูรูป เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป       
และกฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ         
     สําหรับพวกอสัญญสัตว มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ มหาภตูรูป เปนปจจยัแกกฏัตตารูป ท่ีเปน         
อุปาทารูป โดยสหชาตปจจยั      
     [๒๑๒] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยสหชาตปจจัย                
     คือ ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โดย            
สหชาตปจจัย   
     [๒๑๓] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยสหชาต   
ปจจัย    
     คือ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยสหชาตปจจยั               
     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร เปนปจจยัแกขันธ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม โดยสหชาต          
ปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม โดย             
สหชาตปจจัย   
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกวิตก โดยสหชาตปจจัย    
     [๒๑๔] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป โดย        
สหชาตปจจัย    
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     ในปฏิสนธิขณะ วิจารเปนปจจยัแกขันธ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และกฏัตตารูป        
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวจิาร       
โดยสหชาตปจจัย                
     [๒๑๕] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร               
มัตตธรรม โดยสหชาตปจจยั       
     คือ ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ท่ีเปนสวิตักกสวจิาร และวติก โดย       
สหชาตปจจัย   
     [๒๑๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัย            
แกขันธ ๓ โดยสหชาตปจจยั ขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๒ โดยสหชาตปจจัย        
     [๒๑๗] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกวิจาร               
มัตตธรรม โดยสหชาตปจจยั       
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และหทัยวัตถุ เปน             
ปจจัยแกวิตก โดยสหชาตปจจัย    
     [๒๑๘] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก    
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกจิตตสมุฏ        
ฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยั           
แกกฏัตตารูปท้ังหลาย          
     [๒๑๙] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยสหชาตปจจัย     
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     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุเปนปจจัยแก          
ขันธ ๓ และวติก ขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และวิตก โดยสหชาตปจจัย          
     [๒๒๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติกักอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วิตก และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตกัก         
สวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     [๒๒๑] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกขันธ ๓ ขันธ ๒        
และวจิาร เปนปจจัยแกขันธ ๒ โดยสหชาตปจจัย                
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิารเปนปจจัยแกขันธ ๓        
ขันธ ๒ และวจิารเปนปจจยัแกขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม     
และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยสหชาตปจจัย            
     [๒๒๒] อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐาน      
รูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย    
     ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐาน      
รูปท้ังหลาย วติกและมหาภตูรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และวิจารเปนปจจยัแก          
กฏัตตารูปท้ังหลาย             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัย        
แกกฏัตตารูปท้ังหลาย        
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     ในปฏิสนธิขณะ วิตก และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย                
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุเปนปจจยั         
แกวจิาร โดยสหชาตปจจยั       
     [๒๒๓] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย          
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตต       
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจยั    
     ขันธ ๓ และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ ๑ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาต             
ปจจัย    
     ขันธ ๒ และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาต             
ปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิารเปนปจจัยแกขันธ ๓        
และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และหทัยวตัถุเปนปจจยัแก           
ขันธ ๓ และวจิาร โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และวิจาร โดย    
สหชาตปจจัย   
     [๒๒๔] สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก                
สวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวติก เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยสหชาต          
ปจจัย ขันธ ๒ และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๒ โดยสหชาตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๒๒๕] สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูป        
ท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
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     [๒๒๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม โดยสหชาตปจจยั             
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตต           
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจยั ขันธ ๒ และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๒ และจิตต          
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ         
     [๒๒๗] สวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม    
เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย               
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และวิตก และหทัยวัตถุ               
เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒ และวิตก และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๒     
โดยสหชาตปจจัย                
     [๒๒๘] สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิาร    
ธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยสหชาตปจจยั         
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปน          
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจยั              
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก และมหาภูตรูป              
ท้ังหลาย เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย      
     [๒๒๙] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอัญญ    
มัญญปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัญญมัญญปจจัย          
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัญญ          
มัญญปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๓๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอัญญ   
มัญญปจจัย    
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกวติก โดยอัญญมัญญปจจัย        
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๒๓๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัญญมัญญ   
ปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกหทัยวตัถุ        
โดยอัญญมัญญปจจัย             
     [๒๓๒] สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกัก   
อวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ           
หทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญ        
ปจจัย    
     [๒๓๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจัยแกวิตก และ         
หทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๓๔] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และวิตก โดยอัญญ           
มัญญปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิตก โดยอัญญมัญญปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     [๒๓๕] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย       
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ           
วิตก และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิตก และหทัย         
วัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 85 
     [๒๓๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดย    
อัญญมัญญปจจัย                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัญญมัญญ            
ปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ โดยอัญญมัญญปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๒๓๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยอัญญ   
มัญญปจจัย   
      คือ วิตก เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม โดยอัญญมัญญ             
ปจจัย ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ       
     [๒๓๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัญญ   
มัญญปจจัย   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกวจิาร โดยอัญญมัญญ         
ปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกวจิาร             
และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ วิตก เปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๓๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วิตก เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม             
และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๔๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และวจิาร โดย            
อัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และวิจาร โดยอัญญมัญญปจจัย     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และวจิาร       
และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิจาร และหทัยวัตถุ         
โดยอัญญมัญญปจจัย             
     [๒๔๑] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัญญมัญญ   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัญญมัญญปจจัย          
 ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ โดยอัญญมัญญปจจัย              
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และหทัย          
วัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย      
ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ หทัยวตัถุเปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย วิจารเปนปจจัยแก    
หทัยวัตถุ หทัยวัตถุเปนปจจัยแกวจิาร มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๓ พาหริรูป ฯลฯ    
อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตสุมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ          
     [๒๔๒] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอัญญมัญญ   
ปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนสวติักกสวจิารธรรม        
โดยอัญญมัญญปจจัย             
     [๒๔๓] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอัญญ   
มัญญปจจัย   
     คือ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอัญญมัญญ         
ปจจัย ในปฏิสนธิขณะ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดย      
อัญญมัญญปจจัย                
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม         
โดยอัญญมัญญปจจัย ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกวิตก โดยอัญญมัญญปจจัย       
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     [๒๔๔] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วจิาร เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม         
และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวตัถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารมัตตธรรม        
และวจิาร โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๔๕] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนสวติักกสวจิารธรรม        
และวิตก โดยอัญญมัญญปจจยั     
     [๒๔๖] สวติักกวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก    
สวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแก         
ขันธ ๓ ขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธ ๒ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๔๗] สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปน             
ปจจัยแกวิตก โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๔๘] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม และอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย       
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัย            
แกขันธ ๓ และวิตก โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๒   
และวิตก โดยอัญญมัญญปจจัย      
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     [๒๔๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ วิตก และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตกัก         
สวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๕๐] อวติกักอวจิารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก               
วิจารมัตตธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดย            
อัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ ๒ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร และหทัยวัตถุ เปน          
ปจจัยแกขันธ ๓ ขันธ ๒ และวิจาร และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๒ โดยอัญญมัญญปจจัย     
     [๒๕๑] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจัย        
แกหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัย        
แกวจิาร โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๕๒] อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวติักก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย       
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแก          
ขันธ ๓ และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ และวิจาร เปนปจจยัแกขันธ ๒ และ          
หทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแก          
ขันธ ๓ และวจิาร โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และ          
วิจาร โดยอัญญมัญญปจจัย    
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     [๒๕๓] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยอัญญ           
มัญญปจจัย ขันธ ๒ และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๒ โดยอัญญมัญญปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     [๒๕๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัย            
แกหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย    
     [๒๕๕] สวติักกสวิจารธรรม และอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก                
สวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย          
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจยัแกขันธ ๓       
และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ และวิตก เปนปจจยัแกขันธ ๒ และหทัยวัตถุ          
โดยอัญญมัญญปจจัย             
     [๒๕๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม   
เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย            
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และวิตก และหทัยวัตถุ               
เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ และวติก และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแก         
ขันธ ๒ โดยอัญญมัญญปจจัย     
     [๒๕๗] สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม โดยนิสสยปจจยั                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ ฯลฯ มี ๗ นัย               
     อวิตักกวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวติักกวจิารมัตตธรรม โดยนิสสยปจจัย ฯลฯ            
มี ๕ นัย    
     [๒๕๘] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยนิสสยปจจัย       
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      คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป          
ท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย        
นิสสยปจจัย วจิาร เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ         
ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย    
ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ                
จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปน         
ปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร โดยนิสสยปจจัย    
     [๒๕๙] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยนิสสยปจจัย                
     คือ หทัยวตัถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม โดยนิสสยปจจัย      
ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ ฯลฯ    
     [๒๖๐] อวตัิกกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยนิสสยปจจยั             
     คือ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยนิสสยปจจัย       
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก โดยนิสสยปจจยั    
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๒๖๑] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยนิสสยปจจยั    
     คือ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป            
ท้ังหลาย หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวิจาร โดย     
นิสสยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ วิจาร ฯลฯ    
     [๒๖๒] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยนิสสยปจจยั      
     คือ หทัยวตัถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และวิตก โดย         
นิสสยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ ฯลฯ     
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     [๒๖๓] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม โดยนิสสยปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดย           
นิสสยปจจัย   
                   ปวัตติกด็ี ปฏิสนธิก็ดี พึงแสดง           
     [๒๖๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยนิสสยปจจยั      
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแกวติก ใน          
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๒๖๕] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก   
อวิจารธรรม โดยนิสสยปจจยั    
     คือ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกจิตตสมุฏ        
ฐานรูปท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ             
     [๒๖๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยนิสสยปจจยั          
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ           
วิตก โดยนิสสยปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๒๖๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยนิสสยปจจยั    
     คือ วิตก และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม ใน          
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๒๖๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยนิสสยปจจัย     
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกขันธ ๓ ขันธ ๑        
ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๓ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ            
     [๒๖๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยนิสสยปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐาน      
รูปท้ังหลาย โดยนิสสยปจจยั ขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปน    
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย วิตก และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป     
ท้ังหลาย ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกวิจาร โดย     
นิสสยปจจัย ปฏิสนธิกะท้ังหลาย มี ๔ นยั ฯลฯ   
     [๒๗๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยนิสสยปจจยั          
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ            
 จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยนิสสยปจจยั ขันธ ๒ และวิจาร เปนปจจยัแกขันธ ๒ และ           
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยนิสสยปจจยั ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ    
เปนปจจยัแกขันธ ๓ และวจิาร ขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิจาร โดย      
นิสสยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๒๗๑] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม ฯลฯ               
     เปนปจจยัแกอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ    
     เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย    
     [๒๗๒] สวิตักกสวิจารธรรม อวิตักกวจิารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม    
เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ    
     เปนปจจยัแกอวิตักกอวจิารธรรม โดยนิสสยปจจัย          
     วาระท้ัง ๒ พึงใหพิสดาร     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 93 
     [๒๗๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม        
แลว ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมใหเกิดข้ึน           
ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา ราคะ โทสะ            
โมหะ มานะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนาแลว ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม    
ยังฌาน ท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมใหเกิดข้ึน ยังวปิสสนาใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ    
ฆาสัตว ทําลายสงฆ            
     ศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ จาคะ ปญญา ราคะ โทสะ โมหะ                
มานะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม แกศีล สุตะ        
จาคะ ปญญา ราคะ โทสะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ ความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๗๔] สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอุปนิสสย               
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม        
แลว ยังฌานท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน มรรค ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ ศีลท่ีเปน         
สวิตักกสวจิารธรรม ฯลฯ         
     บุคคลเขาไปอาศัยความปรารถนาแลว ยงัฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน         
มรรค ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ          
     ศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปน            
อวิตกักวิจารมตัตธรรม แกศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวิตก โดยอุปนิสสยปจจยั     
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     [๒๗๕] สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกอวจิารธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม        
แลว ยังฌานท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรมใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความปรารถนาแลวยังฌานท่ีเปน         
อวิตักกอวิจารธรรมใหเกิดข้ึน มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     ศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปน            
อวิตกักอวิจารธรรม แกศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวิจาร แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย             
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๒๗๖] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความ               
ปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม แกศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวจิาร    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๒๗๗] สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกัก   
วิจารมัตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ความ               
ปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม แกความปรารถนา และวิตก โดย            
อุปนิสสยปจจยั                
     [๒๗๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั     
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     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     
แลว ยังฌานท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน          
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา ฯลฯ               
วิตกแลว ยังฌานท่ีเปนอวติักกวิจารมัตตธรรมใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน      
     ศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวิตก เปน               
ปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม แกศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวิตก โดย             
อุปนิสสยปจจยั                
     [๒๗๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยอุปนิสสย               
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     
แลว ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมใหเกิดข้ึน           
วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา ฯลฯ               
วิตกแลว ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรมใหเกดิข้ึน       
ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน ยังมรรคใหเกิดข้ึน ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ฆาสัตว ทําลายสงฆ        
     ศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ จาคะ ปญญา ฯลฯ และวิตก                
เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย              
     [๒๘๐] อวติักกวจิารมตัตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอุปนิสสย               
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม     
แลว ยังฌานท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรมใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน     
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     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา ฯลฯ               
วิตกแลว ยังฌานท่ีเปนอวติักกอวิจารธรรมใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติ         
ใหเกดิข้ึน   
     ศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ จาคะ ปญญา ฯลฯ และวิตก                
เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอวติักกอวจิารธรรม แกศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวจิาร แกสุขทางกาย    
แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๒๘๑] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูนิสสยะ ไดแก ศรัทธาที่เปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ         
จาคะ ปญญา ฯลฯ และวิตก เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม แกศีล สุตะ         
จาคะ ปญญา และวจิาร โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๒๘๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแก สวิตกักสวิจารธรรม และอวิตักก               
วิจารมัตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ        
จาคะ ปญญา ฯลฯ และวิตก เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม แกความ                
ปรารถนา และวิตก โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๘๓] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม        
แลว ยังฌานท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรมใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน     
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     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา วิจาร                
สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฤด ูโภชนะ ฯลฯ เสนาสนะแลว ยังฌานท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม            
ใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน       
     ศรัทธาท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ จาคะ ปญญา วิจาร สุขทางกาย               
ทุกขทางกาย ฤดู โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอวติักกอวจิารธรรม แกศีล      
สุตะ จาคะ ปญญา วิจาร แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๘๔] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั             
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม         
แลว ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมใหเกิดข้ึน           
วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา วิจาร                
สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฤด ูโภชนะ ฯลฯ เสนาสนะแลว ใหทาน สมาทานศีล กระทํา    
อุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมใหเกิดข้ึน วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติ     
ใหเกดิข้ึน ฆาสัตว ทําลายสงฆ    
     ศรัทธาท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักก        
สวิจารธรรม แกศีล ฯลฯ แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั     
     [๒๘๕] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอุปนิสสย               
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม         
แลว ยังฌานท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรมใหเกิดข้ึน วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติให     
เกิดข้ึน     
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     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ เสนาสนะแลวยังฌานท่ีเปน             
อวิตักกวิจารมตัตธรรมใหเกดิข้ึน วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน               
     ศรัทธาท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกัก        
วิจารมัตตธรรม แกศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวิตก โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๒๘๖] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม ฯลฯ เสนาสนะ             
เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม แกศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวิจาร โดย        
อุปนิสสยปจจยั                
     [๒๘๗] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม ฯลฯ เสนาสนะ             
เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม แกศีล แกความปรารถนา และวิตก โดยอุปนิสสย    
ปจจัย    
     [๒๘๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ         
จาคะ ปญญา ฯลฯ และวิจาร เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ แกปญญา          
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๒๘๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย     
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     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ         
จาคะ ปญญา ฯลฯ และวิจาร เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม แกศีล สุตะ        
จาคะ ปญญา และวิตก โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๒๙๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล              
สุตะ จาคะ ปญญา และวิจาร เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม แกศีล สุตะ          
จาคะ ปญญา และ วจิาร แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๙๑] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ         
จาคะ ปญญา และวจิาร เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม แกศีล สุตะ จาคะ       
ปญญา และวิจาร โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๙๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ         
จาคะ ปญญา ฯลฯ และวิจาร เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม แกศีล สุตะ           
จาคะ ปญญา ราคะ โทสะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ แกความปรารถนา และวติก โดย    
อุปนิสสยปจจยั       
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     [๒๙๓] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ แกศีล สุตะ         
จาคะ ปญญา ราคะ โทสะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ แกความปรารถนา และวติก เปนปจจัย    
แกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม แกศีล ฯลฯ แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั             
     [๒๙๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอุปนสิสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ศีล ฯลฯ             
ความปรารถนา ฯลฯ และวิตก เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม แกศีล สุตะ        
จาคะ ปญญา และวิตก โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๒๙๕] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ จาคะ       
ปญญา ฯลฯ ความปรารถนา และวิตก เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม แกศีล          
สุตะ จาคะ ปญญา และวิจาร แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๙๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ            
จาคะ ปญญา ฯลฯ ความปรารถนา และวิตก เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม         
แกศีล สุตะ จาคะ ปญญา และวิจารโดยอุปนิสสยปจจัย        
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     [๒๙๗] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ            
จาคะ ปญญา ราคะ โทสะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ ความปรารถนา ฯลฯ และวิตก เปนปจจัย   
แกศรัทธาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ แกความปรารถนา และวิตก โดยอุปนิสสยปจจัย            
     [๒๙๘] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยปุเรชาต   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแกบุคคลเหน็รูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพ             
โสตธาตุ    
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแกจักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปน          
ปจจัยแกกายวญิญาณ หทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม และวจิาร    
โดยปุเรชาตปจจัย              
     [๒๙๙] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยปุเรชาต   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลพจิารณาเหน็จกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง          
โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ฯลฯ    
     โผฏฐัพพะ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความ               
เปนทุกข โดยความเปนอนัตตาแลว ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุเปนตน       
นั้น ราคะเกิดข้ึน โทมนัสเกิดข้ึน     
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     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปน              
สวิตักกสวจิารธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๓๐๐] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยปุเรชาต                
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลพจิารณาเหน็จกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง          
โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตาแลว ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุ       
นั้น วิตกเกิดข้ึน ฯลฯ         
     บุคคลพิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความ           
เปนอนัตตาแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิง่ เพราะปรารภหทัยวัตถุนัน้ วิตก เกิดข้ึน         
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุเปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจาร    
มัตตธรรม และวิตก โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๓๐๑] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
วิจารธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน     
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร โดยปุเรชาตปจจัย              
     [๓๐๒] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลพจิารณาเหน็จกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง          
โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตาแลว ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุ       
นั้น ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และวิตกเกิดข้ึน    
     โสตะ ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ฯลฯ บุคคล    
พิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตาแลว        
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ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภโสตะเปนตนนัน้ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตกักสวิจาร    
ธรรม และวิตก เกิดข้ึน        
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิาร    
ธรรม และวิตก โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๓๐๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยปจฉาชาต   
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม ท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายนี้ ท่ีเกดิ    
กอน โดยปจฉาชาตปจจัย        
     [๓๐๔] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยปจฉาชาต               
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม ท่ีเกิดภายหลัง และวิตกเปนปจจัยแก     
กายนี้ ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๓๐๕] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยปจฉาชาต   
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกอวจิารธรรม ท่ีเกิดภายหลัง และวจิาร เปนปจจยัแกกาย    
นี้ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๓๐๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม ท่ีเกิดภายหลัง และวิจาร เปนปจจยัแก    
กายนี้ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๓๐๗] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม ท่ีเกิดภายหลัง และวติกเปนปจจยัแกกาย     
นี้ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย     
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     [๓๐๘] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย    
ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย       
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยัแก            
มรรคท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม โวทาน เปนปจจยัแกมรรคท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม โดย          
อาเสวนปจจยั   
     [๓๐๙] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอาเสวน   
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกวิตก ท่ีเกิด     
หลังๆ โดยอาเสวนปจจยั         
     บริกรรมแหงฌานท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกฌานท่ีเปนอวิตกักวจิาร       
มัตตธรรม โดยอาเสวนปจจยั โคตรภู เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดย         
อาเสวนปจจยั โวทาน เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอาเสวนปจจัย           
     [๓๑๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ บริกรรมแหงทุตยิฌาน เปนปจจัยแกวิจารในทุตยิฌาน โดยอาเสวนปจจัย   
     บริกรรมแหงตติยฌาน เปนปจจยัแกตติยฌาน บริกรรมแหงจตุตถฌาน เปนปจจยัแก            
จตุตถฌาน บริกรรมแหงอากาสานัญจายตนะ เปนปจจัยแกอากาสานัญจายตนะ บริกรรมแหง              
วิญญาณัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณญัจายตนะ บริกรรมแหงอากญิจัญญายตนะ เปน 
ปจจัย           
แกอากิญจัญญายตนะ บริกรรมแหงเนวสัญญานาสัญญายตนะ เปนปจจัยแกเนวสัญญานา   
สัญญายตนะ บริกรรมแหงทิพพจักขุ เปนปจจัยแกทิพพจักขุ บริกรรมแหงทิพพโสตธาตุ เปน        
ปจจัยแกทิพพโสตธาตุ อิทธิวิธญาณ ฯลฯ เจโตปริยญาณ ฯลฯ บริกรรมแหงบุพเพนิวาสานุสสติ        
ญาณ เปนปจจยัแกบุพเพนิวาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ บริกรรมแหง    
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อนาคตังสญาณ ฯลฯ โคตรภู เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม และวิจาร โวทาน เปน      
ปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม และวิจาร โดยอาเสวนปจจัย    
     [๓๑๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ บริกรรมแหงฌานท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกฌานท่ีเปนอวติักก        
วิจารมัตตธรรม และวจิาร โดยอาเสวนปจจัย    
     โคตรภู เปนปจจยัแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และวิจาร โวทาน เปนปจจัย        
แกมรรคท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร โดยอาเสวนปจจยั    
     [๓๑๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอาเสวนปจจยั     
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ี    
เปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกดิหลังๆ และวติก โดยอาเสวนปจจยั    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู และวิตก อนุโลม เปนปจจัยแกโวทาน และวิตก   
โคตรภู เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก โวทาน เปนปจจยัแกมรรคท่ี       
เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก โดยอาเสวนปจจยั               
     [๓๑๓] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยอาเสวน              
ปจจัย    
     คือ วิตกท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกวิตกท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
อวิตักกวิจารมตัตธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั            
     [๓๑๔] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยอาเสวน   
ปจจัย     
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     คือ วิตกท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดหลังๆ    
โดยอาเสวนปจจัย               
     [๓๑๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอาเสวน   
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกวจิารที่เกดิ    
หลังๆ โดยอาเสวนปจจยั         
     [๓๑๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย    
ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดหลังๆ และวิจาร โดยอาเสวนปจจัย    
     [๓๑๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตักก                
วิจารมัตตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ วิตกท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกิด      
หลังๆ และวิตก โดยอาเสวนปจจัย    
     [๓๑๘] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ วิจารท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกวิจารท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
อวิตักกอวิจารธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั               
     [๓๑๙] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอาเสวน   
ปจจัย    
     คือ วิจารท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรมท่ีเกิด    
หลังๆ โดยอาเสวนปจจยั      
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     [๓๒๐] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ วิจารท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม         
ท่ีเกิดหลังๆ และวิจาร โดยอาเสวนปจจัย    
     [๓๒๑] อวตัิกกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวจิาร เปนปจจยั         
แกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย   
     [๓๒๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวจิาร เปนปจจยั         
แกวจิารที่เกดิหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั    
     [๓๒๓] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอาเสวนปจจัย         
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวจิาร เปนปจจยัแก      
ขันธท้ังหลายที่เปนอวิตกักวจิารมัตตธรรมท่ีเกิดหลังๆ และวิจาร โดยอาเสวนปจจัย             
     [๓๒๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวิตกเปนปจจยัแกขันธ      
ท้ังหลาย ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั    
     อนุโลม และวิตก เปนปจจัยแกโคตรภู อนุโลม และวติก เปนปจจัยแกโวทาน   
โคตรภูและวติก เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม โวทาน และวิตก เปนปจจัยแก       
มรรคท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม โดยอาเสวนปจจยั     
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     [๓๒๕] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวิตกเปนปจจยัแกวิตกท่ี    
เกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั     
     บริกรรมแหงฌานท่ีเปนอวิตกักวิจารมตัตธรรม และวิตก เปนปจจยัแกฌานท่ีเปน            
อวิตักกวิจารมตัตธรรม โดยอาเสวนปจจยั โคตรภู และวติก เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักก      
วิจารมัตตธรรม โวทานและวิตก เปนปจจยัแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอาเสวนปจจยั    
     [๓๒๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัอวิตักกอวจิาร             
โดยอาเสวนปจจัย              
     คือ บริกรรมแหงทุตยิฌาน และวิตก เปนปจจยัแกวิจารในทุติยฌานโดยอาเสวน               
ปจจัย บริกรรมแหงเนวสัญญานาสัญญายตนะ และวิตก ฯลฯ บริกรรมแหงทิพพจักขุ ฯลฯ               
บริกรรมแหงอนาคตสัญญาณ และวิตก เปนปจจยัแกอนาคตตังสญาณ โดยอาเสวนปจจัย   
     โคตรภู และวิตก เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม และวิจาร โดย                
อาเสวนปจจยั   
     โวทาน และวิตก เปนปจจัยแกมรรค ท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม และวิจาร โดย                
อาเสวนปจจยั   
     [๓๒๗] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอาเสวนปจจัย         
     คือ บริกรรมแหงฌานท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิตก เปนปจจัยแกฌานท่ี            
เปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวจิาร    
     โคตรภู และวิตก เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวจิาร โวทาน           
และวิตก เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร โดยอาเสวนปจจยั             
     [๓๒๘] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวติักกวจิารมัตตธรรม โดยอาเสวนปจจัย     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรมท่ีเกิดกอนๆ และวิตกเปนปจจยัแกขันธ      
ท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรมท่ีเกิดหลังๆ และวิตก โดยอาเสวนปจจัย    
     อนุโลม และวิตก เปนปจจัยแกโคตรภู และวิตก อนุโลม และวิตกเปนปจจยัแก               
โวทาน และวติก โคตรภู และวิตก เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก            
โวทาน และวติก เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก โดยอาเสวนปจจัย           
     [๓๒๙] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยกัมมปจจยั   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ         
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ัง            
หลาย โดยกัมมปจจัย            
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั        
     [๓๓๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยกัมมปจจยั              
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกวติก โดยกัมม         
ปจจัย ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกวติก โดยกัมมปจจัย        
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกวติก ซ่ึง          
เปนวิบาก โดยกัมมปจจยั       
     [๓๓๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยกัมมปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐาน          
รูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
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     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย            
โดยกัมมปจจัย   
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน           
อวิตักกอวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลายโดยกัมมปจจัย    
     [๓๓๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกอวิจาร             
ธรรม โดยกัมมปจจัย           
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ         
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย ในปฏิสนธิขณะเจตนาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม         
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั   
     [๓๓๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยกัมมปจจยั     
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนสวิตักกวิจารธรรม เปนปจจยัแกวิตก และจิตต          
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกมัมปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวิตกและกฏัตตารูป             
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกวติก ซ่ึง          
เปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย                
     [๓๓๔] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยกัมมปจจัย       
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก     
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     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ         
ท้ังหลาย และวิตก โดยกัมมปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย        
และวิตก โดยกัมมปจจยั         
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิตก โดยกัมมปจจยั    
     [๓๓๕] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิ   
จารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยกัมมปจจัย             
      มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ         
ท้ังหลาย และวิตก และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกมัมปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย        
และวิตก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย   
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิตก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย         
     [๓๓๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยกัมม                
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตต          
ขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ               
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ัง       
หลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย    
     [๓๓๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยกัมมปจจัย              
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก     
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     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกวิจาร และ          
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกวจิารซ่ึงเปนวิบาก        
และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกวิจาร           
ซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั            
     [๓๓๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยกัมมปจจยั     
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตต          
ขันธท้ังหลาย และวจิาร และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ัง         
หลาย และวิจาร และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั            
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ัง       
หลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิจาร และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดย           
กัมมปจจยั    
     [๓๓๙] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยกัมมปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอวติักกอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ        
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ            
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ัง          
หลาย ท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลายโดยกัมมปจจัย     
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     [๓๔๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยวิปากปจจัย                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดย          
วิปากปจจัย   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดย               
วิปากปจจัย   
     [๓๔๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยวิปาก   
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกวิตก โดย        
วิปากปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารมูลกะ มีหวัขอปจจยัท้ัง ๗ บริบูรณ       
     [๓๔๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยวิปาก               
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจยัแกขันธ ๓           
โดยวิปากปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ซ่ึง          
เปนวิบาก ฯลฯ   
     อวิตักกวิจารมัตตมูลกะ พงึกระทําหวัขอปจจัย ๕ พึงกําหนดคําวา วิบาก    
     [๓๔๓] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยวิปากปจจยั                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ          
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ วิจาร ซ่ึงเปนวบิาก เปนปจจยัแก       
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปากปจจัย วิจาร เปน          
ปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปากปจจยั    
     [๓๔๔] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารมัตตธรรม โดยวิปาก   
ปจจัย     
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     คือ วิจาร ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม        
โดยวิปากปจจยั                
     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจาร      
มัตตธรรม โดยวิปากปจจยั      
     [๓๔๕] อวติกักอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ วิจาร ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และจิตต       
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิากปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมตัตธรรม       
และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย    
     [๓๔๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวจิาร เปนปจจัยแก         
ขันธ ๓ โดยวปิากปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ         
     [๓๔๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิจาร เปนปจจยัแก    
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแก         
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจยั    
     [๓๔๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยวิปากปจจัย          
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวจิาร เปนปจจัยแก         
ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจยั     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวจิาร เปน         
ปจจัยแกขันธ ๓ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย        
     [๓๔๙] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๓      
โดยวิปากปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๓๕๐] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก               
อวิจารธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิตก เปนปจจยัแก        
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ      
     [๓๕๑] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม โดยวิปากปจจยั             
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๒      
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๕๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอาหารปจจัย                
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย         
โดยอาหารปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๕๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอาหาร   
ปจจัย    
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวิตก โดยอาหารปจจยั           
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     สวิตักกสวจิารมูลกะ พึงแจกเปนหวัขอปจจัย ๗ โดยเหตุนี้    
     [๓๕๔] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยอาหาร               
ปจจัย     
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     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย      
โดยอาหารปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๕๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอาหาร   
ปจจัย    
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกวิจาร และจิตต             
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอาหารปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ         
     [๓๕๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยอาหารปจจยั    
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย และ      
วิจาร และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอาหารปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๕๗] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอาหารปจจยั                
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอาหารปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ กวฬิงการาหาร เปนปจจัยแกกายน้ี โดยอาหารปจจยั    
     [๓๕๘] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอินทริยปจจยั              
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย      
โดยอินทริยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๕๙] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอินทริย                
ปจจัย    
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกวิตก โดยอินทริยปจจัย      
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     สวิตักกสวจิารมูลกะ พึงแจกเปนหวัขอปจจัย ๗ โดยเหตุนี้    
     [๓๖๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยอินทริย             
ปจจัย     
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     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย    
โดยอินทริยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๖๑] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอินทริย                
ปจจัย    
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกวิจาร และจิตต          
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอินทริยปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     [๓๖๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยอินทริยปจจัย    
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย    
และวจิาร และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอินทริยปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๖๓] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอินทริยปจจยั              
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตต     
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอินทริยปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ จกัขุนทรีย เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ กายินทรีย เปนปจจยัแกกาย       
วิญญาณ โดยอินทริยปจจยั รูปชีวิตินทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอินทริยปจจยั    
     [๓๖๔] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยฌานปจจยั   
     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย       
โดยฌานปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารมูลกะ พึงแจกเปนหวัขอปจจัย ๗ โดยเหตุนี้    
     [๓๖๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยฌาน   
ปจจัย    
     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย    
โดยฌานปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
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     อวิตักกวิจารมัตตมูลกะ พงึแจกเปนขอปจจัย ๕ โดยเหตุนี้    
     [๓๖๖] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยฌานปจจยั   
     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ           
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยฌานปจจยั วิจาร เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย         
ฌานปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยฌานปจจัย วจิาร เปน            
ปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยฌานปจจัย    
     [๓๖๗] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยฌาน    
ปจจัย    
     คือ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยฌานปจจยั         
ในปฏิสนธิขณะ วิจาร เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม โดยฌานปจจยั     
     [๓๖๘] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก               
อวิจารธรรม โดยฌานปจจยั      
     คือ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และจิตตสมุฏฐานรูป            
ท้ังหลาย โดยฌานปจจยั         
     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และกฏัตตารูป        
ท้ังหลาย โดยฌานปจจยั         
     [๓๖๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยฌานปจจัย    
     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกสัมปยุตต       
ขันธท้ังหลาย โดยฌานปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๓๗๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยฌานปจจยั       
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     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกจิตตสมุฏ       
ฐานรูปท้ังหลาย โดยฌานปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ               
     [๓๗๑] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยฌานปจจยั            
     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจัยแกสัมปยุตต       
ขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยฌานปจจยั               
     ในปฏิสนธิขณะ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร เปนปจจยั          
แกสัมปยุตตขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยฌานปจจยั          
     [๓๗๒] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยฌานปจจยั      
     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ       
ท้ังหลาย โดยฌานปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๗๓] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยฌานปจจยั      
     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐาน        
รูปท้ังหลาย โดยฌานปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๓๗๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม โดยฌานปจจยั               
     คือ องคฌานท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกสัมปยุตต           
ขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยฌานปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๗๕] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยมัคคปจจัย   
     คือ องคมรรคท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย      
โดยมัคคปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     สวิตักกสวจิารมูลกะ พึงแจกเปนหวัขอปจจัย ๗ โดยเหตุนี้     
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     [๓๗๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดยมัคค                
ปจจัย    
     คือ องคมรรคท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ           
ท้ังหลาย โดยมัคคปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     อวิตักกวิจารมัตตมูลกะ พงึแจกเปนหวัขอปจจัย ๕ โดยเหตุนี้    
     [๓๗๗] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยมัคคปจจัย   
     คือ องคมรรคท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ          
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยมัคคปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     [๓๗๘] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยมัคคปจจยั     
     คือ องคมรรคท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจยัแกสัมปยุตต          
ขันธท้ังหลาย โดยมัคคปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ               
     [๓๗๙] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยมัคคปจจยั     
     คือ องคมรรคท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจยัแกจิตตสมุฏ          
ฐานรูปท้ังหลาย โดยมัคคปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๓๘๐] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม โดยมัคคปจจัย              
     คือ องคมรรคท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจยัแกสัมปยุตต          
ขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยมัคคปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๘๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยสัมปยุตต   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยสัมปยุตตปจจยั          
ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
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     [๓๘๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยสัมปยุตต               
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกวติก โดยสัมปยุตตปจจยั        
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๓๘๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม โดยสัมปยุตตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และวิตก โดย                
สัมปยุตตปจจยั ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิตก ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๘๔] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดย    
สัมปยุตตปจจยั                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยสัมปยุตตปจจยั       
ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ               
     [๓๘๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยสัมปยุตต               
ปจจัย    
     คือ วิตก เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โดยสัมปยุตตปจจยั        
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๓๘๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยสัมปยุตต               
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกวจิาร โดยสัมปยุตตปจจัย    
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๓๘๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และ    
อวิตักกอวิจารธรรม โดยสัมปยุตตปจจยั     
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และวจิาร โดย            
สัมปยุตตปจจยั ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และวิจาร ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๘๘] อวติักกวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกอวจิารธรรม โดยสัมปยุตต   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยสัมปยุตตปจจยั          
ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๘๙] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยสัมปยุตต               
ปจจัย    
     คือ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยสัมปยุตตปจจัย    
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๓๙๐] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยสัมปยุตตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดย            
สัมปยุตตปจจยั ขันธ ๒ และวิจาร เปนปจจยัแกขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๓๙๑] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยสัมปยุตตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยสัมปยุตต       
ปจจัย ขันธ ๒ และวิตก ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๓๙๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยสัมปยุตต   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูป            
ท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกกายน้ี    
ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย    
     [๓๙๓] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยวิปปยุตต               
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก เปน           
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั           
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวตัิกกวจิารมัตตธรรม และวิตก เปนปจจัยแก          
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิตก เปน        
ปจจัยแกกายนี ้ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย               
     [๓๙๔] อวติักกวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกอวจิารธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั              
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวิจารธรรม เปนปจจัยแกจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั วิจาร เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย       
วิปปยุตตปจจยั                
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูป            
ท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั วิจาร เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย ขันธ    
ท้ังหลายเปนปจจัยแกหทัยวตัถุ โดยวิปปยตุตปจจัย หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย โดย    
วิปปยุตตปจจยั วิจาร เปนปจจัยแกหทัยวตัถุ โดยวิปปยตุตปจจัย หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกวิจาร    
โดยวิปปยุตตปจจัย    
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     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณ โดยวปิปยุตตปจจยั          
กายายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ โดยวิปปยุตตปจจยั           
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอวิตกักอวจิารธรรม และวิจาร โดย           
วิปปยุตตปจจยั                
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม และวิจาร เปน          
ปจจัยแกกายนี ้ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย               
     [๓๙๕] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั             
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน        
สวิตักกสวจิารธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนสวติักกสวจิารธรรม    
โดยวิปปยุตตปจจัย             
     [๓๙๖] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยวิปปยุตต               
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน        
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก โดยวิปปยุตตปจจยั              
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอวิตักกวิจาร     
มัตตธรรม และวิตก โดยวิปปยุตตปจจยั    
     [๓๙๗] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน        
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร โดยวิปปยุตตปจจยั            
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     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอวิตักกวิจาร     
มัตตธรรม และวิจาร โดยวิปปยุตตปจจยั    
     [๓๙๘] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน        
สวิตักกสวจิารธรรม และวิตก โดยวิปปยุตตปจจัย   
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนสวิตักกสวิจาร    
ธรรม และวิตก โดยวิปปยุตตปจจัย    
     [๓๙๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร เปน          
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปน       
อวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั            
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวจิาร            
เปนปจจยัแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย           
     [๔๐๐] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจัย        
แกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักก     
สวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปน           
ปจจัยแกกายนี ้ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย  
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     [๔๐๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอัตถิปจจัย                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย             
ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๔๐๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอัตถิ   
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกวติก โดยอัตถิปจจัย ใน        
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๔๐๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัตถิปจจัย                
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแกจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนสวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูป            
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย       
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม เปนปจจัยแก          
กายนี้ ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย    
     ในสวิตกักสวิจารมูลกะ หัวขอปจจัยท่ีเหลือ เหมือนกบั สหชาตปจจยั    
     [๔๐๔] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารมัตตธรรม โดยอัตถิ              
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒    
เปนปจจยัแกขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๔๐๕] อวติักกอวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยอัตถิ   
ปจจัย    
     คือ วิตก เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม โดยอัตถิปจจัย ใน        
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
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     [๔๐๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัตถิปจจัย             
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิตก เปนปจจยั     
แกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และวิตก เปนปจจัยแก          
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิตก เปน        
ปจจัยแกกายนี ้ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย   
     อวิตักกวิจารมัตตมูลกะ มีหัวขอปจจัย ๕ เหมือนกับ สหชาตปจจยั    
     [๔๐๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัตถิปจจัย             
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ       
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ วิจาร เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป       
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย       
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และกฏัตตา        
รูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั ขันธท้ังหลาย เปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยอัตถิปจจัย หทัยวัตถุ เปน    
ปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย วิจาร เปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยอัตถิปจจัย หทัยวัตถุ    
เปนปจจยัแกวจิาร โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูป ๑ เปนปจจยัแกมหาภูตรูป ๓ โดยอัตถิปจจัย     
มหาภตูรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป และกฏัตตารูปท้ังหลายท่ีเปนอุปาทารูป        
โดยอัตถิปจจยั พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ เปนปจจยัแกมหาภูตรูป ๓ มหาภูตรูป             
ท้ังหลาย เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลายที่เปนอุปาทารูป โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ            
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     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยอัตถิปจจยั จักขายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ กายายตนะ เปนปจจัยแกกายวญิญาณ         
โดยอัตถิปจจยั หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิจารธรรม และวิจาร โดยอัตถิ    
ปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกอวจิารธรรม และวิจาร เปนปจจยั    
แกกายน้ี ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหาร เปนปจจัยแกกายน้ี โดยอัตถิปจจยั รูป    
ชีวิตินทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     [๔๐๘] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอัตถิปจจัย                
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน        
สวิตักกสวจิารธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก บุคคลพิจารณาเหน็จักขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความ         
เปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้ ราคะเกิดข้ึน    
โทมนัสเกิดข้ึน                
     รูป ฯลฯ เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเหน็หทัยวตัถุ โดยความ                
เปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนตัตา ฯลฯ โทมนัสเกิดข้ึน    
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     [๔๐๙] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอัตถิปจจยั             
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก วจิาร เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตต        
ธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดย         
อัตถิปจจัย    
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     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม         
และวิตก โดยอัตถิปจจัย        
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก บุคคลพิจารณาเหน็จักขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดย             
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้ วิตก     
เกิดข้ึน    
     โสตะ ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ฯลฯ บุคคลพิจารณา   
เห็นหทยัวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี        
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น วิตกเกดิข้ึน    
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวิตก โดย          
อัตถิปจจัย   
     [๔๑๐] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก วจิาร เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และ         
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ วิจาร เปนปจจยัแกขันธท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม และกฏัตตา          
รูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมัตตธรรม         
โดยอัตถิปจจยั                
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตต    
ธรรม และวิจาร โดยอัตถิปจจัย    
     [๔๑๑] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอัตถิปจจัย       
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     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน        
สวิตักกสวจิารธรรม และวิตก โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก บุคคลพิจารณาเหน็จักขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดย             
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้          
ขันธท้ังหลายที่เปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เกิดข้ึน      
     โสตะ ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย ฯลฯ บุคคลพิจารณาเหน็หทัยวัตถุ โดยความเปน    
ของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะ        
ปรารภโสตะเปนตนนั้น ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก โดยอัตถิปจจัย         
     [๔๑๒] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแก     
ขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธ ๒ โดยอัตถิปจจัย           
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแก             
ขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธ ๒ โดยอัตถิปจจัย           
     [๔๑๓] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และหทัยวัตถุ              
เปนปจจยัแกวติก โดยอัตถิปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนสวติักกสวจิารธรรม และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแก        
วิตก โดยอัตถิปจจัย         
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     [๔๑๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักก   
อวิจารธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย              
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย          
      ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัย           
แกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และกวฬิงการาหาร        
เปนปจจยัแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย              
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และรูปชีวิตินทรีย     
เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย               
     [๔๑๕] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอัตถิปจจยั          
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม และหทัยวัตถุ เปน              
ปจจัยแกขันธ ๓ และวิตก โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และ     
วิตก โดยอัตถิปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๔๑๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวตัิกกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก วิตก และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายที่เปน             
สวิตักกสวจิารธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ วิตก และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวิจาร       
ธรรม โดยอัตถิปจจัย    
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     [๔๑๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวิจาร เปน               
ปจจัยแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ และวิจาร เปนปจจัยแกขันธ ๒ ฯลฯ ขันธ ๒         
ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒      
และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๒ โดยอัตถิปจจยั            
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปนปจจยัแกขันธ ๓       
โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ และวจิาร เปนปจจยัแกขันธ ๒        
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแก          
ขันธ ๓ ขันธ ๒ และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธ ๒ โดยอัตถิปจจัย    
     [๔๑๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และวิจาร เปน          
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย              
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท่ีเปนอวิตกักวจิารมัตตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย           
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย          
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก วิตก และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐาน             
รูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวิจารมตัตธรรม และหทัยวัตถุ           
เปนปจจยัแกวจิาร โดยอัตถิปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และวิจาร เปนปจจยัแก         
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปน              
ปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั   
     ในปฏิสนธิขณะ วิตก และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย                
โดยอัตถิปจจยั                
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอวติักกวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ เปน              
ปจจัยแกวิจาร โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และวจิาร เปน       
ปจจัยแกกายนี ้ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย   
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม วิตก และ            
กวฬิงการาหาร เปนปจจยัแกกายนี้ ท่ีเกดิกอน โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม วิตก และ            
รูปชีวิตินทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     [๔๑๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอัตถิปจจยั          
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตกักวิจารมัตตธรรม และวิจาร เปน               
ปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ และวจิาร ฯลฯ            
     ขันธ ๑ ท่ีเปนอวิตักกวจิารมัตตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ            
วิจาร โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ และหทัยวัตถุ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๔๒๐] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยอัตถิ          
ปจจัย ขันธ ๒ และวิตก ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
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     [๔๒๑] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจัย        
แกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนสวติักกสวจิารธรรม และวิตก เปนปจจยัแก             
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม และวิตก เปน           
ปจจัยแกกายนี ้ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย   
     [๔๒๒] สวิตักกสวิจารธรรม และอวิตกักวจิารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก                
สวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม โดยอัตถิปจจัย             
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตักกสวิจารธรรม และวิตก เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ                
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ และวติก เปนปจจัยแก ขันธ ๒ ใน            
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๔๒๓] สวติักกสวจิารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม    
เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม โดยอัตถิปจจัย               
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนสวิตกักสวิจารธรรม วิตก และหทัยวัตถุ              
เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ        
     [๔๒๔] สวติักกสวจิารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม    
เปนปจจยัแกอวิตักกอวิจารธรรม โดยอัตถิปจจัย               
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม วิตก และมหาภูตรูป         
ท้ังหลาย เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ         
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     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม วิตก และ   
กวฬิงการาหาร เปนปจจยัแกกายนี้ ท่ีเกดิกอน โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสวิตักกสวจิารธรรม วิตก และรูป            
ชีวิตินทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     [๔๒๕] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยนัตถิปจจัย ฯลฯ            
เปนปจจยัโดยวิคตปจจยั       
     นัตถิปจจัย วิคตปจจยั เหมือนกับ อนันตรปจจัย          
           อวิคตปจจัย เหมือนกบั อัตถิปจจัย                
     [๔๒๖] ในเหตุปจจยั                       มีวาระ ๑๑     
           ในอารัมมณปจจยั                    มี  "  ๒๑     
           ในอธิปติปจจัย                      มี  "  ๒๓    
           ในอนนัตรปจจัย                     มี  "  ๒๕     
           ในสมนันตรปจจยั                    มี  "  ๒๕     
           ในสหชาตปจจัย                     มี  "  ๓๐      
           ในอัญญมัญญปจจัย                    มี  "  ๒๘    
           ในนิสสยปจจัย                      มี  "  ๓๐     
           ในอุปนิสสยปจจัย                    มี  "  ๒๕    
           ในปุเรชาตปจจัย                    มี  "   ๕     
           ในปจฉาชาตปจจัย                   มี  "   ๕     
           ในอาเสวนปจจยั                    มี  "  ๒๑      
           ในกัมมปจจัย                       มี  "  ๑๑     
           ในวิปากปจจยั                      มี  "  ๒๑     
           ในอาหารปจจัย                     มี  "  ๑๑      
           ในอินทริยปจจยั                     มี  "  ๑๑    
           ในฌานปจจัย                       มี  "  ๒๑       
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           ในมัคคปจจัย                       มีวาระ ๑๖     
           ในสัมปยุตตปจจยั                    มี  "  ๑๑    
           ในวิปปยุตตปจจยั                    มี  "   ๙    
           ในอัตถิปจจัย                       มี  "  ๓๐    
           ในนัตถิปจจัย                       มี  "  ๒๕    
           ในวิคตปจจัย                       มี  "  ๒๕     
           ในอวิคตปจจัย                      มี  "  ๓๐     
     ปจจัยสงเคราะห เหมือนกับ กุสลัตติกะ นั่นเทียว การนับปญหาวาร ผูมีปญญา             
พึงกระทําอยางนี้              
                          อนุโลม จบ    
     [๔๒๗] สวิตักกสวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดย             
กัมมปจจยั    
     [๔๒๘] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณ                
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย  โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดย            
กัมมปจจยั    
     [๔๒๙] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจยั เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดย             
ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัย โดยกัมมปจจยั    
     [๔๓๐] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยกัมมปจจัย         
     [๔๓๑] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย โดยกัมมปจจัย      
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     [๔๓๒] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย              
ปจจัย เปนปจจัย โดยกัมมปจจัย    
     [๔๓๓] สวติักกสวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักก   
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยกัมมปจจัย               
     [๔๓๔] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย           
โดยกัมมปจจัย   
     [๔๓๕] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม โดยอารัมมณ                
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๔๓๖] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอารัมมณ                
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดย             
ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัย โดยกัมมปจจยั    
     [๔๓๗] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     [๔๓๘] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกอวิตกักวจิารมัตตธรรม และอวิตกัก             
อวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย โดยกัมมปจจัย          
     [๔๓๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม เปนปจจัยแกสวิตกักสวิจารธรรม และอวิตักก                
วิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๔๔๐] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักอวิจารธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดย             
ปุเรชาตปจจัย เปนปจจยั โดยปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัย โดยกัมมปจจยั เปนปจจยั            
โดยอาหารปจจัย เปนปจจยั โดยอินทริยปจจัย    
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     [๔๔๑] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดย             
ปุเรชาตปจจัย   
     [๔๔๒] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณ                
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดยปุเรชาต     
ปจจัย    
     [๔๔๓] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกักวิจารมัตตธรรม และอวิตักก                
อวิจารธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย            
ปจจัย เปนปจจัย โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๔๔๔] อวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกักสวจิารธรรม และอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย              
ปจจัย เปนปจจัย โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๔๔๕] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม ฯลฯ               
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๔๔๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม ฯลฯ   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๔๔๗] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกอวิตักกวิจาร              
มัตตธรรม ฯลฯ   
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     [๔๔๘] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม เปนปจจยัแกสวิตักก   
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต     
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     [๔๔๙] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย            
ปจจัย เปนปจจัย โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๔๕๐] อวติกักวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดย   
อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัย โดยปุเรชาตปจจัย   
     [๔๕๑] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย            
ปจจัย เปนปจจัย โดยปุเรชาตปจจัย เปนปจจัย โดยปจฉาชาตปจจัย เปนปจจัย โดย           
อาหารปจจัย เปนปจจยั โดยอินทริยปจจยั    
     [๔๕๒] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย                
ปจจัย เปนปจจัย โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๔๕๓] อวติักกวจิารมัตตธรรม และอวติักกอวจิารธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย              
ปจจัย    
     [๔๕๔] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย            
ปจจัย    
     [๔๕๕] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๔๕๖] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
อวิจารธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย โดยปจฉา            
ชาตปจจัย     
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     [๔๕๗] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกอวจิารธรรม โดยสหชาตปจจยั             
     [๔๕๘] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกอวิตกัก                
วิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวิจารธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     [๔๕๙] สวติักกสวจิารธรรม และอวิตกักวิจารมัตตธรรม เปนปจจยัแกสวิตกัก                
สวิจารธรรม และอวิตักกวจิารมัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสย              
ปจจัย    
     [๔๖๐] สวติักกสวจิารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม    
เปนปจจยัแกสวิตักกสวิจารธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๔๖๑] สวติักกสวจิารธรรม อวิตักกวิจารมัตตธรรม และอวิตกักอวจิารธรรม เปน               
ปจจัยแกอวิตักกอวิจารธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต อาหาร อินทริย             
                         ปจจนยีมาติกา    
     [๔๖๒] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                 มีวาระ  ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั              มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย               มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย              มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชสหชาตปจจัย               มี  "   ๒๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย              มี  "   ๒๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชนิสสยปจจยั                มี  "   ๒๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย              มี  "   ๓๔    
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย              มี  "   ๓๕     
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           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย             มีวาระ  ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย              มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                 มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย               มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั               มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                 มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                 มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั              มี  "   ๒๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั              มี  "   ๒๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัตถิปจจัย                 มี  "   ๒๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                 มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย                 มี  "   ๓๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอวิคตปจจัย                มี  "   ๒๗    
     ผูมีปญญา เม่ือจะนับปจจนียะ พึงนับตามบทเหลานี้      
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๔๖๓] ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั   
                                   กับเหตุปจจัย  มีวาระ  ๑๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย           กับ    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย          กบั    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย         กบั    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย         กับ    ฯลฯ  มี  "    ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั         กบั    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย         กับ    ฯลฯ       
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     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย        กบัเหตุปจจยั    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย         กับ    ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย            กับ    ฯลฯ      
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย           กับ    ฯลฯ      
      ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย          กับ    ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย          กบั    ฯลฯ     
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย            กับ    ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย            กับ    ฯลฯ  มีวาระ    
                                              ๑๑  ท้ังหมด    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย         กบั    ฯลฯ  มีวาระ   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย         กบั    ฯลฯ  มี  "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย            กับ    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั            กับ    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
                การนับอนุโลมปจจนียะ พึงนับโดยเหตุนี้       
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๔๖๔] ในอารัมมณปจจยั กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย    มีวาระ  ๒๑    
     ในอธิปติปจจัย                    กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๓    
     ในอนันตรปจจัย                   กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๕    
     ในสมนันตรปจจัย                  กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๕    
     ในสหชาตปจจัย                   กับ    ฯลฯ  มี  "   ๓๐    
     ในอัญญมัญญปจจัย                  กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๘    
     ในนิสสยปจจัย                    กับ    ฯลฯ  มี  "   ๓๐    
     ในอุปนิสสยปจจยั                  กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๕     
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     ในปุเรชาตปจจัย                  กับ    ฯลฯ  มีวาระ   ๕    
     ในปจฉาชาตปจจัย                 กับ    ฯลฯ  มี  "    ๕    
     ในอาเสวนปจจัย                  กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๑    
     ในกัมมปจจัย                     กับ    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในวิปากปจจัย                    กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๑    
     ในอาหารปจจัย                   กับ    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในอินทริยปจจัย                   กับ    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในฌานปจจัย                     กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๑    
     ในมัคคปจจัย                     กับ    ฯลฯ  มี  "   ๑๖    
     ในสัมปยุตตปจจัย                  กับ    ฯลฯ  มี  "   ๑๑    
     ในวิปปยุตตปจจัย                  กับ    ฯลฯ  มี  "    ๙    
     ในอัตถิปจจัย กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั        ฯลฯ  มี  "   ๓๐    
     ในนัตถิปจจัย                     กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๕    
     ในวิคตปจจัย                     กับ    ฯลฯ  มี  "   ๒๕    
     ในอวิคตปจจัย                    กับ    ฯลฯ  มี  "   ๓๐    
                  ปจจนียานุโลม พึงแจก โดยเหตุนี้           
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                      วิตักกตัติกะ ท่ี ๖ จบ   
                        ------------    
                           ปติตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๔๖๕] ปตสิหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๓ ขันธ ๒ อาศัย      
ขันธ ๒     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒           
     สุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม ขันธ ๒ อาศัย        
ขันธ ๒    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม             
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒          
     ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคต         
ธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑   
ท่ีเปนปติสหคตธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     [๔๖๖] สุขสหคตธรรม อาศัยสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒            
     ปติสหคตธรรม อาศัยสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม ขันธ ๒ อาศัย        
ขันธ ๒    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ         
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒          
     ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๒ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสุข              
สหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒    
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๒ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ี             
เปนสุขสหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒    
     [๔๖๗] อุเบกขาสหคตธรรม อาศัยอุเบกขาสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒ ใน              
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๔๖๘] ปตสิหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข             
สหคตธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม            
และสุขสหคตธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     สุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๒ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข              
สหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๒ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม             
และสุขสหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒    
     ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธ ๒ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติ             
สหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒        
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๒ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑   
ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒     
                        เหตุปจจยั จบ.    
     [๔๖๙] ปตสิหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
เพราะอธิปติปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ไมมี    
     เพราะ อนนัตรปจจัย เพราะ สมนันตรปจจัย เพราะ สหชาตปจจัย เพราะ อัญญ   
มัญญปจจัย เพราะนิสสยปจจยั เพราะ อุปนสิสยปจจัย เพราะ ปุเรชาตปจจัย ในปุเรชาต          
ปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ไมมี    
     เพราะ อาเสวนปจจยั ในอาเสวนปจจยั วิบาก ไมมี          
     เพราะ กัมมปจจัย เพราะวิปากปจจัย เพราะ อาหารปจจัย ฯลฯ เพราะ อินทริย               
ปจจัย เพราะ ฌานปจจยั เพราะ มัคคปจจยั เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ วิปปยุตตปจจัย        
เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจัย เพราะ วิคตปจจยั เพราะ อวิคตปจจัย    
                         มาติกา จบ.    
      [๔๗๐] ในเหตุปจจยั                    มีวาระ   ๑๐     
            ในอารัมมณปจจยั                 มี  "    ๑๐     
            ในอธิปติปจจัย                   มี  "    ๑๐    
            ในอนนัตรปจจัย                  มี  "    ๑๐     
            ในสมนันตรปจจยั                 มี  "    ๑๐     
            ในสหชาตปจจัย                  มี  "    ๑๐      
            ในอัญญมัญญปจจัย                 มี  "    ๑๐    
            ในนิสสยปจจัย                   มี  "    ๑๐     
            ในอุปนิสสยปจจัย                 มี  "    ๑๐     
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            ในปุเรชาตปจจัย                 มีวาระ   ๑๐     
            ในอาเสวนปจจยั                 มี  "    ๑๐      
            ในกัมมปจจัย                    มี  "    ๑๐     
            ในวิปากปจจยั                   มี  "    ๑๐     
            ในอาหารปจจยั                  มี  "    ๑๐      
            ในอินทริยปจจยั                  มี  "    ๑๐    
            ในฌานปจจยั                    มี  "    ๑๐      
            ในมัคคปจจัย                    มี  "    ๑๐     
            ในสัมปยุตตปจจยั                 มี  "    ๑๐    
            ในวิปปยุตตปจจยั                 มี  "    ๑๐    
            ในอัตถิปจจัย                    มี  "    ๑๐    
            ในนัตถิปจจัย                    มี  "    ๑๐    
            ในวิคตปจจัย                    มี  "    ๑๐     
            ในอวคิตปจจัย               มีวาระ ๑๐ ท้ังหมด    
                    การนับอนุโลม พึงนับอยางนี้             
                         อนุโลม จบ.    
     [๔๗๑] ปตสิหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     สุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม ซ่ึงเปน             
อเหตุกะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ   
เหตุปจจยั     
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     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติ             
สหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒              
     [๔๗๒] สุขสหคตธรรม อาศัยสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒     
     ปติสหคตธรรม อาศัยสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ      
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒          
     ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๒ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสุข              
สหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒              
     [๔๗๓] อุเบกขาสหคตธรรม อาศัยอุเบกขาสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๑ อาศัย        
ขันธ ๒    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ขันธ ๑               
อาศัยขันธ ๒   
     โมหะ ท่ีสหคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคต           
ดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๔๗๔] ปติสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนปติสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข             
สหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒            
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     สุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๒ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข              
สหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒              
     ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๒ ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปติ             
สหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒    
     [๔๗๕] ปติสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย                
     ท่ีไมใชอธิปติปจจัย ในปฏิสนธิขณะ พงึใสใหเต็ม       
     ท่ีไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย พึงกําหนดวาในอรูป และในปฏิสนธิขณะดวย    
     ฯลฯ ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย    
     ปติสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนปติสหคตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม   
     สุขสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนสุขสหคตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม    
                หัวขอปจจัย ๑๐ พึงใหพิสดารโดยเหตุนี้      
     ปติสหคตธรรม อาศัยปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปากปจจัย ฯลฯ   
     พึงใสใหเต็ม ปฏิสนธิ ไมมี    
     [๔๗๖] สุขสหคตธรรม อาศัยสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะฌานปจจยั    
     คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยกายวิญญาณ ท่ีเปนสุขสหคตธรรม ขันธ ๑            
อาศัยขันธ ๒   
     [๔๗๗] อุเบกขาสหคตธรรม อาศัยอุเบกขาสหคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
ฌานปจจยั     
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     คือ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยจักขุวิญญาณ ขันธ ๑ อาศัยขันธ ๒                
     ไมใชเพราะมัคคปจจยั เหมือนกับไมใชเพราะเหตุปจจัย โมหะ ไมมี    
     ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย พึงใสใหเตม็ ตอรูปปญหาเทาน้ัน    
     [๔๗๘] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                    มีวาระ  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                   มี  "   ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย   
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                   มีวาระ  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                    มี  "    ๒    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                    มี  "   ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                 มี  "   ๑๐    
                   ปจจนยีะ พึงกระทําใหบริบูรณ             
                         ปจจนยีะ จบ.    
     [๔๗๙] ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย    กบัเหตุปจจยั      มีวาระ  ๑๐   
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย  กับ  ฯลฯ        มี  "   ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย กับ  ฯลฯ         
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย  กับ  ฯลฯ          
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย     กับ  ฯลฯ         
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย    กับ  ฯลฯ         
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั  กับ  ฯลฯ        มี  "   ๑๐    
                  อนุโลมปจจนียะ พึงนับโดยพิสดาร            
                      อนุโลมปจจนยีะ จบ.     
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     [๔๘๐] ในอารัมมณปจจยั    กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    มีวาระ  ๑๐   
           ในอนนัตรปจจัย             กับ  ฯลฯ       มี  "   ๑๐    
           ในสมนันตรปจจยั            กับ  ฯลฯ       มี  "   ๑๐    
           ในสหชาตปจจัย             กับ  ฯลฯ               
           ในอัญญมัญญปจจัย            กับ  ฯลฯ             
           ในนิสสยปจจัย              กับ  ฯลฯ              
           ในอุปนิสสยปจจัย            กับ  ฯลฯ             
           ในปุเรชาตปจจัย            กับ  ฯลฯ              
           ในอาเสวนปจจยั            กับ  ฯลฯ               
           ในกัมมปจจัย               กับ  ฯลฯ              
           ในวิปากปจจยั              กับ  ฯลฯ              
           ในอาหารปจจัย             กับ  ฯลฯ               
           ในอินทริยปจจยั             กับ  ฯลฯ             
           ในฌานปจจัย               กับ  ฯลฯ   มีวาระ ๑๐ ท้ังหมด    
           ในมัคคปจจัย               กับ  ฯลฯ   มีวาระ  ๑    
           ในสัมปยุตตปจจยั            กับ  ฯลฯ   มี  "  ๑๐    
           ในวิปปยุตตปจจยั            กับ  ฯลฯ             
           ในอัตถิปจจัย               กับ  ฯลฯ             
           ในนัตถิปจจัย               กับ  ฯลฯ             
           ในวิคตปจจัย               กับ  ฯลฯ              
           ในอวิคตปจจัย              กับ  ฯลฯ   มีวาระ ๑๐ ท้ังหมด    
                       ปจจนยีานุโลม จบ.    
                        ปฏิจจวาร จบ.     
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              สหชาตวารก็ดี ปจจยวารกด็ี นิสสยวารกด็ี สังสัฏฐวารก็ดี    
                สัมปยุตตวารก็ดี เหมือนกับ ปฏิจจวาร          
                        ------------    
                          ปญหาวาร    
     [๔๘๑] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยเหตุ      
ปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ              
ท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั        
     [๔๘๒] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปน        
สุขสหคตธรรม โดยเหตุปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๔๘๓] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
เหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปน        
ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๔๘๔] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ         
     เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม ฯลฯ    
     เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ           
                       ในสุขมูละ มี ๓ นัย   
     [๔๘๕] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยเหตุปจจยั    
      คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย            
โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
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     [๔๘๖] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม ฯลฯ    
     เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ    
     เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต            
ขันธท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ           
     [๔๘๗] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรมแลว              
พิจารณากุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม               
     บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม ออกจากมรรค ออกจากผลแลว พิจารณากุศล               
กรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม    
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีละแลวท่ีเปนปตสิหคตธรรม พิจารณากิเลสท่ีขม         
แลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม           
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดย         
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ดวยจติท่ีเปนปติสหคตธรรม ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    
เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม          
เกิดข้ึน    
     [๔๘๘] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม   
     บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม ออกจากมรรค ออกจากผลแลวพิจารณากุศล                
กรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม    
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีละแลวท่ีเปนปตสิหคตธรรม พิจารณากิเลสท่ีขม         
แลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม       
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     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดย         
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ดวยจติท่ีเปนสุขสหคตธรรม ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    
เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนปตสิหคตธรรม ขันธท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม           
เกิดข้ึน    
     [๔๘๙] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม   
พิจารณากุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม            
     บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม ออกจากมรรค ออกจากผลแลว พิจารณา    
กุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม   
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีละแลวท่ีเปนปตสิหคตธรรม พิจารณากิเลสท่ีขม         
แลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม        
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดย         
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ดวยจติท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ยอมยินดี ยอม              
เพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะ เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน วิจิกจิฉา เกิดข้ึน อุทธัจจะ เกิดข้ึน    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปตสิหคตธรรม โดยเจโตปริยญาณ           
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติ      
ญาณ แกยถากมัมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวชัชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม       
เกิดข้ึน    
     [๔๙๐] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม   
แลวพิจารณากศุลกรรมนั้นดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม     
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     บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม ออกจากมรรค ออกจากผลแลวพิจารณา    
กุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม       
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีละแลวท่ีเปนปตสิหคตธรรม พิจารณากิเลสท่ีขม         
แลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข    
สหคตธรรม    
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดย         
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ดวยจติท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ยอม            
ยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม       
เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน       
     เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และ      
สุขสหคตธรรม เกิดข้ึน          
     [๔๙๑] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
           สุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ฯลฯ        
           เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ   
     เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม ขันธท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม       
และสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน       
     [๔๙๒] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมดวยจติท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม               
แลวพิจารณากศุลกรรมนั้นดวยจติท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม        
     บุคคลออกจากฌานท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ มรรค ฯลฯ ออกจากผลแลว    
พิจารณากุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม         



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 156 
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีละแลวท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม พิจารณากิเลสท่ีขม      
แลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม        
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง          
โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ยอมยินดี ยอม           
เพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกดิข้ึน     
วิจิกจิฉา เกดิข้ึน อุทธัจจะ เกดิข้ึน    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม โดยเจโตปริยญาณ        
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนะ โดยอารัมมณปจจยั อากิญ   
จัญญายตนะ เปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ          
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดย   
อารัมมณปจจยั   
     เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุเบกขา            
สหคตธรรม เกิดข้ึน             
     [๔๙๓] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม ฯลฯ    
     เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม                
โดยอารัมมณปจจัย              
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมดวยจติท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม               
แลวพิจารณากศุลกรรมนั้นดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
     บุคคลออกจากฌานท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ออกจากมรรค ออกจากผลแลว พิจารณา   
กุศลกรรมนั้นดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม       
     พระอริยะท้ังหลาย พิจารณากิเลสท่ีละแลวท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม พิจารณากิเลส            
ท่ีขมแลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายที่เคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน ดวยท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข    
สหคตธรรม     
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     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง          
โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ยอม         
ยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม       
เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน       
     เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม          
และสุขสหคตธรรม เกิดข้ึน       
     [๔๙๔] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม ฯลฯ    
     เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ    
     เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั          
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม   
และสุขสหคตธรรม                
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยความ              
เปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนตัตา ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม         
ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เกิดข้ึน      
ทิฏฐิ ฯลฯ วิจกิิจฉา ฯลฯ อุทธัจจะ เกิดข้ึน   
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม           
โดยเจโตปริยญาณ                
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ             
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดย   
อารัมมณปจจยั   
     เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ขันธท้ังหลาย              
ท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เกิดข้ึน    
     [๔๙๕] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และ    
สุขสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั ฯลฯ     
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     [๔๙๖] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมดวย               
จิตท่ีเปนปติสหคตธรรมแลว กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ดวยจิตท่ีเปน     
 ปติสหคตธรรมแลวพิจารณา       
     บุคคลออกจากฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม ออกจากมรรค ออกจากผลแลว กระทําฌาน   
เปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรมแลวพิจารณา               
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน ดวยจติท่ี      
เปนปติสหคตธรรมแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยาง    
หนักแนน ราคะท่ีเปนปติสหคตธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแก               
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๔๙๗] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทานดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ               
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแก               
สัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย     
     [๔๙๘] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทานดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ      
แลว กระทํากศุลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ        
     [๔๙๙] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ         
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     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทานดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ               
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุต      
ขันธท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     [๕๐๐] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทานดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ                
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแก                
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๕๐๑] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ ฯลฯ           
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุต       
ขันธท้ังหลายที่เปนปติสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย           
     [๕๐๒] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ฯลฯ    
     [๕๐๓] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ ฯลฯ           
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแก                
สัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     [๕๐๔] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ ฯลฯ           
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแก            
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๕๐๕] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
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     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ฯลฯ    
     อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ฯลฯ    
     [๕๐๖] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ฯลฯ    
     [๕๐๗] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ ฯลฯ           
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม              
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     [๕๐๘] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ ฯลฯ           
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม              
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     [๕๐๙] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม    
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ฯลฯ    
     [๕๑๐] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และ    
สุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ฯลฯ     
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     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม              
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยอธิปติปจจัย      
     [๕๑๑] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
ปติสหคตธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกโคตรภู โดยอนันตรปจจัย    
     พึงแสดงวาเปนปจจยัสําหรับบทท้ังปวง ดวยเหตนุี้        
     อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปจจยัแก               
มรรค มรรค เปนปจจยัแกผล ผล เปนปจจัยแกผล อนุโลม เปนปจจยัแกผลสมาบัติ ท่ี            
เปนปติสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     [๕๑๒] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
สุขสหคตธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกโคตรภูท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยอนันตร           
ปจจัย    
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกโวทานท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ   
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกผลสมาบัติท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดย               
อนันตรปจจยั   
     [๕๑๓] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ จุติจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม        
โดยอนันตรปจจัย               
     ภวังคท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกอาวัชชนะ โดยอนันตรปจจัย     
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     วิบากมโนวิญญาณธาตุท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกกิริยามโนวิญญาณธาตุ โดย           
อนันตรปจจยั   
     ภวังคท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกภวังคท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม โดยอนันตร       
ปจจัย    
     กุศลอกุศลท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม              
กิริยา เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ผล เปนปจจัยแกวุฏฐานะ โดยอนันตรปจจัย    
     [๕๑๔] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนนัตรปจจัย     
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกโคตรภูท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข             
สหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย ฯลฯ    
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกผลสมาบัติท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข          
สหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย     
     [๕๑๕] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
สุขสหคตธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     อนุโลมท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกโคตรภูท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยอนันตร            
ปจจัย ฯลฯ   
     อนุโลมท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดย                
อนันตรปจจยั   
     [๕๑๖] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
ปติสหคตธรรมท่ีเกิดหลังๆ ฯลฯ     
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     อนุโลมท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนปติสหคตธรรม โดย               
อนันตรปจจยั   
     [๕๑๗] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ จุติจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม         
โดยอนันตรปจจัย               
     ภวังคท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอาวัชชนะ โดยอนันตรปจจัย    
     กายวิญญาณท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกวิบากมโนธาตุ โดยอนันตรปจจยั                
     วิบากมโนวิญญาณธาตุท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกกิริยามโนวิญญาณธาตุ โดย            
อนันตรปจจยั   
     ภวังคท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกภวังคท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม โดยอนันตร        
ปจจัย    
     กุศลอกุศลท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม กิริยา        
 เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ผล เปนปจจยัแกวฏุฐานะ โดยอนันตรปจจยั    
     [๕๑๘] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรมท่ีเกิดหลังๆ ฯลฯ   
     อนุโลมท่ีเปนสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุข           
สหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย     
     [๕๑๙] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ อาวัชชนะ เปนปจจยัแกปญจวิญญาณ โดยอนันตรปจจัย ขันธท้ังหลายท่ีเปน            
อุเบกขาสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรมท่ีเกิด       
หลังๆ ฯลฯ     
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     อนุโลมท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม            
เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนอุเบกขา           
สหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย     
     [๕๒๐] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ จุติจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม        
อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม วิบากมโนธาตุท่ีเปนอุเบกขาสหคต    
ธรรม เปนปจจัยแกวิบากมโนวิญญาณธาตุท่ีเปนปติสหคตธรรม ภวังคท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม     
เปนปจจยัแกภวังคท่ีเปนปตสิหคตธรรม กุศลอกุศลท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแก      
วุฏฐานะท่ีเปนปติสหคตธรรม กิริยา เปนปจจัยแกวุฏฐานะ ผล เปนปจจยัแกวุฏฐานะ เนวสัญญา    
นาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนปติสหคตธรรม โดย          
อนันตรปจจยั   
     [๕๒๑] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ     
     ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     พึงกําหนดถือเอาขอความตามบาลีขางตนนั้นแหละเปนอรรถาธิบายในทีน่ี้ดวย                
     [๕๒๒] ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ฯลฯ    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย       
     คือ จุติจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิตท่ีเปน        
อุเบกขาสหคตธรรม ภวังคท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอาวัชชนะ            
วิบากมโนวิญญาณธาตุท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกภวังคท่ีเปน           
อุเบกขาสหคตธรรม กุศล อกุศลท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแก                
วุฏฐานะท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม กิริยา เปนปจจยัแกวุฏฐานะ ผล เปนปจจัยแกวุฏฐานะ         
โดยอนันตรปจจัย           
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     [๕๒๓] ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และ    
สุขสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยั           
แกขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ ฯลฯ    
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนปติ          
สหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     [๕๒๔] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยสมนันตรปจจัย    
                     เหมือนกับ อนนัตรปจจัย   
     [๕๒๕] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒          
เปนปจจยัแกขันธ ๒ โดยสหชาตปจจัย    
                      เหมือนกับ ปฏิจจวาร    
                  ในสหชาตปจจัย มีหัวขอปจจัย ๑๐           
     [๕๒๖] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
เปนปจจยัโดยนิสสยปจจัย      
                     พึงกระทําหัวขอปจจัย ๑๐                
     [๕๒๗] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรมแลว         
ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนปติสหคตธรรมใหเกดิข้ึน วปิสสนา ฯลฯ        
มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ ดวยจติท่ีเปนปติสหคตธรรม                
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ สุตะ ฯลฯ จาคะ ฯลฯ ปญญา แลวให           
ทาน สมาทานศีล กอมานะ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม     
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     บุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ โมหะ มานะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความ   
ปรารถนาแลว ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนปติสหคตธรรมใหเกดิข้ึน         
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม            
     บุคคลยอมถือเอาส่ิงของท่ีผูอ่ืนมิไดให กลาวเท็จ กลาวสอเสียด พดูเพอเจอ         
ตัดชองยองเบา ลอบข้ึนไปลักทรัพย ปลนบานหลังหนึ่ง ปลนตามทาง ผิดภรรยาผูอ่ืน ฆาคน      
ในหมูบาน ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนปตสิหคตธรรม           
     ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ศีล สุตะ จาคะ ปญญา ราคะ โมหะ มานะ    
ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกศรัทธา ท่ีเปนปติสหคตธรรม แกศีล สุตะ จาคะ            
ปญญา ราคะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๕๒๘] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม             
แลว ใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม          
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา ราคะ โมหะ   
มานะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนาแลว ใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ดวยจิตท่ีเปน            
สุขสหคตธรรม   
     บุคคลยอมถือเอาส่ิงของท่ีเจาของเขามิไดให ฯลฯ ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนสุข       
สหคตธรรม    
     ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนสุข             
สหคตธรรม แกความปรารถนา แกกายวิญญาณท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๕๒๙] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอุปนสิสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม             
แลวใหทาน ฯลฯ ยังอภิญญาใหเกดิข้ึน ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปน     
อุเบกขาสหคตธรรม        
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     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนาแลวใหทาน ฯลฯ   
ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม   
     ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอุเบกขา         
สหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๕๓๐] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม             
แลวใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ความปรารถนา ฯลฯ                
แลวใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนคิม ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
     ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนปติ            
สหคตธรรม และสุขสหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๕๓๑] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรมแลว          
ใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจติท่ีเปนสุขสหคตธรรม               
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณ   
ท่ีเปนสุขสหคตธรรมแลวใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม    
     ศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณที่เปนสุขสหคต                
ธรรม เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรม แกความปรารถนา แกกายวิญญาณที่เปน            
สุขสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๕๓๒] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ     
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     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรมแลว          
ใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจติท่ีเปนปติสหคตธรรม              
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณ   
ท่ีเปนสุขสหคตธรรมแลวใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนปตสิหคตธรรม   
     ศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณที่เปนสุขสหคต                
ธรรม เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๕๓๓] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอุปนสิสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรมแลว          
ใหทาน ฯลฯ ยงัอภิญญาใหเกดิข้ึน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม                
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณ   
ท่ีเปนสุขสหคตธรรมแลวใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม                
     ศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวญิญาณที่เปนสุขสหคต                
ธรรม เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั          
     [๕๓๔] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรมแลว          
ใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจติท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณ   
ท่ีเปนสุขสหคตธรรมแลวใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนปตสิหคตธรรม และ               
สุขสหคตธรรม   
     ศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ กายวิญญาณที่เปนสุขสหคต                
ธรรม เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม แกความปรารถนา โดย            
อุปนิสสยปจจยั       
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     [๕๓๕] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอุปนิสสย    
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม          
แลวใหทาน ฯลฯ ยังอภิญญาใหเกดิข้ึน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม            
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนาแลวใหทาน ฯลฯ              
ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม   
     ศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ี              
เปนอุเบกขาสหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั        
     [๕๓๖] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม          
แลวใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม          
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนาแลวใหทาน ฯลฯ              
ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม    
     ศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนปติ         
สหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๕๓๗] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม          
แลวใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจติท่ีเปนสุขสหคตธรรม           
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนาแลวใหทาน ฯลฯ              
ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม     
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     ศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนสุข          
สหคตธรรม แกความปรารถนา แกกายวิญญาณท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๕๓๘] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม          
แลวใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจติท่ีเปนปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนาแลวใหทาน ฯลฯ              
ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม       
     ศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนปติ         
สหคตธรรม และสุขสหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๕๓๙] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม             
และสุขสหคตธรรมแลวใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา                
แลวใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนคิม ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม       
     ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนปติ            
สหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๕๔๐] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ     
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     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม             
และสุขสหคตธรรมแลวใหทาน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา                
แลวใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนคิม ดวยจิตท่ีเปนสุขสหคตธรรม        
     ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยั   
แกศรัทธาท่ีเปนสุขสหคตธรรม แกความปรารถนา แกกายวิญญาณท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดย             
อุปนิสสยปจจยั                
     [๕๔๑] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม             
และสุขสหคตธรรมแลวใหทาน ฯลฯ ยังอภญิญาใหเกิดข้ึน ฯลฯ ถือทิฏฐิ ดวยจิตท่ีเปน             
อุเบกขาสหคตธรรม               
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรมแลวใหทาน ฯลฯ   
ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม   
     ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแก               
ศรัทธาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๕๔๒] ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม             
และสุขสหคตธรรมแลวใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนปติสหคตธรรม              
และสุขสหคตธรรมใหเกิดข้ึน วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ มานะ ฯลฯ ถือทิฏฐิ             
ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
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     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ   
ปญญา ราคะ โมหะ มานะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนาแลวใหทาน สมาทานศีล กระทํา    
อุโบสถกรรม ฌานท่ีเปนปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ                
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
     บุคคลยอมถือเอาส่ิงของท่ีผูอ่ืนมิไดให กลาวเท็จ กลาวสอเสียด พดูเพอเจอ ตัดชอง    
ยองเบา ลอบข้ึนไปลักทรัพย ปลนบานหลังหนึ่ง ปลนตามทาง ผิดภรรยาผูอ่ืน ฆาคนในหมูบาน    
ฆาคนในนิคม ดวยจิตท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม       
     ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแก               
ศรัทธาท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๕๔๓] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
ปติสหคตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย   
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกโคตรภูท่ีเปนปติสหคตธรรม อนุโลม              
เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย       
     [๕๔๔] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย         
ท่ีเปนสุขสหคตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั             
     อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกโคตรภูท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยอาเสวน           
ปจจัย อนุโลมท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกโวทานที่เปนสุขสหคตธรรม โดยอาเสวน         
ปจจัย    
     โคตรภูท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกมรรคท่ีเปนสุขสหคตธรรม โวทานท่ีเปน           
ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกมรรคท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     [๕๔๕] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อาเสวนปจจยั    
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย         
ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย ฯลฯ    
     โวทานท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกมรรคท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคต            
ธรรม โดยอาเสวนปจจยั         
     [๕๔๖] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ         
     ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม ฯลฯ    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยอาเสวนปจจัย ฯลฯ    
                  พึงดูปตินัย แลวกระทําไปตามนัน้           
     [๕๔๗] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั         
     โวทานท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจัยแกมรรคท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม โดย              
อาเสวนปจจยั   
     [๕๔๘] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม ฯลฯ    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยั          
แกขันธท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย           
ฯลฯ    
     [๕๔๙] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ             
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั   
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     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย             
โดยกัมมปจจัย   
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย          
ท่ีเปนปติสหคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกมัมปจจัย             
     [๕๕๐] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ             
ท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย             
ท่ีเปนสุขสหคตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ          
ท้ังหลายท่ีเปนสุขสหคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย      
     [๕๕๑] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแก              
ขันธท้ังหลายที่เปนอุเบกขาสหคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย    
     [๕๕๒] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ             
ท้ังหลายท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยกัมมปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย          
ท่ีเปนปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๕๕๓] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม ฯลฯ         
            พึงดูการนับท้ัง ๔ แลวกระทําไปตามน้ัน             
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     [๕๕๔] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม โดยกัมมปจจยั            
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกสุขสหคตธรรม โดยกัมมปจจยั             
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอุเบกขาสหคตธรรม ฯลฯ    
     ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปตสิหคตธรรม ฯลฯ    
                       พึงกระทําท้ัง ๔ นัย   
                   ผูมีปญญาพึงแจก ปติสหคตธรรม            
     [๕๕๕] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยวิปากปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยวิปาก         
ปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนปติสหคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ ขันธ ๒ เปน           
ปจจัยแกขันธ ๒ ฯลฯ          
     หัวขอปจจยัท้ัง ๑๐ พึงใหพิสดาร เหมือนกับ เหตุปจจยัในปฏิจจวาร    
     [๕๕๖] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอาหารปจจัย เปนปจจยั               
โดยอินทริยปจจัย เปนปจจยั โดยฌานปจจยั เปนปจจัย โดยมัคคปจจยั เปนปจจยั              
โดยสัมปยุตตปจจัย เปนปจจัย โดยอัตถิปจจัย   
           หัวขอปจจัยท้ัง ๑๐ พึงใหพิสดาร   
     เปนปจจยั โดยนัตถิปจจยั เปนปจจัย โดยวิคตปจจยั     
     นัตถิปจจัยก็ดี วิคตปจจยัก็ดี เหมือนกบั อนันตรปจจยั    
                    เปนปจจยัโดย อวิคตปจจยั     
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     [๕๕๗] ในเหตุปจจยั                       มีวาระ  ๑๐    
           ในอารัมมณปจจยั                    มี  "   ๑๖    
           ในอธิปติปจจัย                      มี  "   ๑๖    
           ในอนนัตรปจจัย                     มี  "   ๑๖    
           ในสมนันตรปจจยั                    มี  "   ๑๖    
           ในสหชาตปจจัย                     มี  "   ๑๐     
           ในอัญญมัญญปจจัย                    มี  "   ๑๐    
           ในนิสสยปจจัย                      มี  "   ๑๐    
           ในอุปนิสสยปจจัย                    มี  "   ๑๐    
           ในอาเสวนปจจยั                    มี  "   ๑๐     
           ในกัมมปจจัย                       มี  "   ๑๖    
           ในวิปากปจจยั                      มี  "   ๑๐    
           ในอาหารปจจัย      
           ในอินทริยปจจยั    
           ในฌานปจจัย        
           ในมัคคปจจัย       
           ในสัมปยุตปจจยั    
           ในอัตถิปจจัย                       มีวาระ  ๑๐    
           ในนัตถิปจจัย                       มี  "   ๑๖    
           ในวิคตปจจัย                       มี  "   ๑๖    
           ในอวิคตปจจัย                      มี  "   ๑๐    
           ผูมีปญญาพึงนับคลอยตาม กุสลัตติกอนุโลม         
                         อนุโลม จบ.     
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     [๕๕๘] ปติสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน   
ปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั โดยกัมมปจจยั               
     [๕๕๙] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั โดยกัมมปจจยั               
     [๕๖๐] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๕๖๑] ปตสิหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย           
โดยกัมมปจจัย   
     [๕๖๒] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั โดยกัมมปจจยั               
     [๕๖๓] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั โดยกัมมปจจยั               
     [๕๖๔] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั เปนปจจัย โดยกัมมปจจยั       
     [๕๖๕] สุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย           
โดยกัมมปจจัย   
     [๕๖๖] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกอุเบกขาสหคตธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดย             
กัมมปจจยั    
     [๕๖๗] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั เปนปจจัย โดยกัมมปจจยั     
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     [๕๖๘] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั เปนปจจัย โดยกัมมปจจยั       
     [๕๖๙] อุเบกขาสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม    
โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย โดยกัมมปจจัย    
     [๕๗๐] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกปติสหคตธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย           
โดยกัมมปจจัย   
     [๕๗๑] ปตสิหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจยัแกสุขสหคตธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย           
โดยกัมมปจจัย   
     [๕๗๒] ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกอุเบกขาสหคตธรรม    
โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย โดยกัมมปจจัย    
     [๕๗๓] ปติสหคตธรรม และสุขสหคตธรรม เปนปจจัยแกปติสหคตธรรม และ    
สุขสหคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดย    
อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัย โดยอารัมมณปจจัย   
     [๕๗๔] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                 มีวาระ  ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั              มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย               มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย              มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชสหชาตปจจัย               มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย              มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชนิสสยปจจยั                มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย              มี  "   ๑๖     
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           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย              มีวาระ  ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย             มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย              มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                 มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย               มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั               มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                 มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                 มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั              มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั              มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัตถิปจจัย                 มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                 มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย                 มี  "   ๑๖    
           ในปจจยัท่ีไมใชอวิคตปจจัย                มี  "   ๑๖    
                      ผูมีปญญาพึงนับปจจนยีะ              
                         ปจจนยีะ จบ.    
     [๕๗๕] ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั   กับเหตุปจจัย  มีวาระ ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย     กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย    กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย   กบั  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย   กบั  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐     
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           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย  กับ  ฯลฯ    มีวาระ ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย   กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย      กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย     กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย    กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั    กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย      กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย      กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั   กบั  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย      กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย      กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
                   ผูมีปญญาพึงนับอนุโลมปจจนียะ           
                      อนุโลมปจจนยีะ จบ.    
     [๕๗๖] ในอารัมมณปจจยั                กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
                                              มีวาระ ๑๖     
           ในอธิปติปจจัย              กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๖    
           ในอนนัตรปจจัย             กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๖    
           ในสมนันตรปจจยั            กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๖    
           ในสหชาตปจจัย             กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในอัญญมัญญปจจัย            กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในนิสสยปจจัย              กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในอุปนิสสยปจจัย            กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๖    
           ในอาเสวนปจจยั            กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในกัมมปจจัย               กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๖     
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           ในวิปากปจจยั              กับ  ฯลฯ    มีวาระ ๑๐    
           ในอาหารปจจัย             กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในอินทริยปจจยั             กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในฌานปจจัย               กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในมัคคปจจัย               กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในสัมปยุตตปจจยั            กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในอัตถิปจจัย               กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
           ในนัตถิปจจัย               กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๖    
           ในวิคตปจจัย               กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๖    
           ในอวิคตปจจัย              กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๐    
                    ผูมีปญญาพึงนับปจจนยีานุโลม           
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                       ปติตติกะ ท่ี ๗ จบ   
                         ----------    
                      ทัสสนัตติกะ ปฏิจจวาร   
     [๕๗๗] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒              
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปตาตัพพธรรม    
     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัย    
ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
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     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม   
ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒    
     [๕๗๘] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒               
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม    
     ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัย    
ภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม   
ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒    
     [๕๗๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพธรรม ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒            
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนน   
ภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย         
ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ มหาภูตรูป ๒ อาศัย               
มหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลาย               
     [๕๘๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูป   
ท้ังหลาย     
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     [๕๘๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูป   
ท้ังหลาย    
     [๕๘๒] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
อารัมมณปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒              
     [๕๘๓] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
อารัมมณปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒               
     [๕๘๔] เนวทัสสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒   
อาศัยขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ           
ธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ     
     [๕๘๕] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
อธิปติปจจัย มี ๓ นัย         
     ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติ    
ปจจัย มี ๓ นัย              
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพธรรม ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑             
มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย     
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     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะอธิปติปจจัย     
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูป   
ท้ังหลาย    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะอธิปติปจจัย     
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย           
     [๕๘๖] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
อนันตรปจจยั เพราะสมนันตรปจจัย    
     เหมือนกับอารัมมณปจจยั    
      [๕๘๗] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
สหชาตปจจัย มี ๓ นัย          
     ภาวนาย ฯลฯ มี ๓ นัย      
     เนวทัสสเนน ฯลฯ           
     คือ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ๑ ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุ    
สมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะสหชาตปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูป   
ท้ังหลาย    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะสหชาตปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย           
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     [๕๘๘] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
อัญญมัญญปจจัย มี ๑ นัย       
     ภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ มี ๑ นยั    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒   
อาศัยขันธ ๒   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม                
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ หทัยวตัถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ มหาภูต    
รูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๒ พาหิรรูป ฯลฯ อาหาร   
สมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ มหาภตูรูป ๒              
อาศัยมหาภูตรูป ๒              
     [๕๘๙] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
นิสสยปจจัย   
     เหมือนกับเหตุปจจยั      
     เพราะอุปนสิสยปจจัย มี ๓ นัย    
     เพราะปุเรชาตปจจัย มี ๓ นัย ปฏิสนธิไมมี               
     เพราะอาเสวนปจจัย วิปากปฏิสนธิไมมี    
     เพราะกัมมปจจัย อัชฌัตติกรูป และสวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป   
ท้ังหลายมีบริบูรณ            
     [๕๙๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะวปิากปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนวิบาก    
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     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ                
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย           
     [๕๙๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
อาหารปจจัย   
     อัชฌัตติกมหาภูตรูป และอาหารสมุฏฐานรูปมีบริบูรณ        
     เพราะอินทริยปจจยั เหมือนกับกัมมปจจยั   
     เพราะฌานปจจัย เพราะมัคคปจจัย เหมือนกับเหตุปจจัย     
     เพราะสัมปยุตตปจจยั เหมือนกับอารัมมณปจจยั             
     เพราะวิปปยุตตปจจยั เหมือนกับวิปปยตุตปจจัย ในกสุลัตติกะ    
     เพราะอัตถิปจจัย เหมือนกับสหชาตปจจัย   
     เพราะนัตถิปจจัย ฯลฯ เพราะวิคตปจจัย เพราะอวิคตปจจัย    
     [๕๙๒] ในเหตุปจจยั                         มีวาระ ๙    
           ในอารัมมณปจจยั                      มี  "  ๓    
           ในอธิปติปจจัย                        มี  "  ๙    
           ในอนนัตรปจจัย                       มี  "  ๓    
           ในสมนันตรปจจยั                      มี  "  ๓    
           ในสหชาตปจจัย                       มี  "  ๙     
           ในอัญญมัญญปจจัย                      มี  "  ๓    
           ในนิสสยปจจัย                        มี  "  ๙    
           ในอุปนิสสยปจจัย                      มี  "  ๓    
           ในปุเรชาตปจจัย                      มี  "  ๓    
           ในอาเสวนปจจยั                      มี  "  ๓     
           ในกัมมปจจัย                         มี  "  ๙    
           ในวิปากปจจยั                        มี  " ๑      
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           ในอาหารปจจัย                       มีวาระ ๙     
           ในอินทริยปจจยั                       มี  "  ๙    
            ในฌานปจจยั                         มี  "  ๙     
           ในมัคคปจจัย                         มี  "  ๙    
           ในสัมปยุตตปจจยั                      มี  "  ๓    
           ในวิปปยุตตปจจยั                      มี  "  ๙    
           ในอัตถิปจจัย                         มี  "  ๙    
           ในนัตถิปจจัย                         มี  "  ๓    
           ในวิคตปจจัย                         มี  "  ๓    
           ในอวิคตปจจัย                        มี  "  ๙    
                   บทเหลานี้ผูมีปญญาพึงนับอนุโลม         
                          อนุโลม จบ    
     [๕๙๓] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา               
     [๕๙๔] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   
     [๕๙๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒              
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนน-             
ภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย  
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อาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปน               
อุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย พาหริรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐาน            
รูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ กฏัตตารูปท่ีเปน              
อุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๕๙๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
     [๕๙๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม    
     [๕๙๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม             
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ            
ธรรม หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ฯลฯ มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหาร                
สมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ              
     [๕๙๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูป   
ท้ังหลาย    
     [๖๐๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย           
     [๖๐๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย             
               พึงทําใหบริบูรณ เหมือนกับเหตุปจจัย         
     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญ                
ปจจัย ไมใชเพราะนิสสยปจจยั ฯลฯ    
     [๖๐๒] ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะปุเรชาตปจจัย            
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
     ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ           
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒   
อาศัยขันธ ๒   
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม              
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา        
ตัพพธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนน   
ภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๒ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย      
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ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหริรูป อาหาร             
สมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ              
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูป   
ท้ังหลาย    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย           
     [๖๐๓] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใช    
เพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย ไมใชเพราะกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพ-          
ธรรม    
     [๖๐๔] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะกัมมปจจัย               
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพ            
ธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน               
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐาน                
รูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ          
     [๖๐๕] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใช    
เพราะวิปากปจจัย เหมือนกบั ไมใชเพราะอธิปติปจจัย ฯลฯ ปฏิสนธิไมมี     
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     [๖๐๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะอาหารปจจัย   
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย    
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ               
     [๖๐๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอินทริยปจจยั    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ มหาภูตรูป ๑   
ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย รูปชีวิตนิทรีย อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๖๐๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหคตดวยปญจวิญญาณ ขันธ ๒ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ              
อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตสุมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ          
     [๖๐๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะมัคคปจจัย    
     คือ เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ   
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ    
     [๖๑๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน ไมเพราะสัมปยุตตปจจัย เหมือนกบั ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     [๖๑๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     ภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย        
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม พาหิรรูป             
ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
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     [๖๑๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะนัตถิปจจัย ไมใชเพราะวิคตปจจัย เหมือนกบั ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั           
     [๖๑๓] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                มีวาระ ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั             มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย               มี  "  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย              มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย             มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย             มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย             มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย             มี  "  ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย            มี  "  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย             มี  "  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                มี  "  ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย               มี  "  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย              มี  "  ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั              มี  "  ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                มี  "  ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                มี  "  ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั             มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั             มี  "  ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย                มี  "  ๕    
                         รูแลว พึงนับ    
                         ปจจนยีะ จบ     
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     [๖๑๔] ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั           กับเหตุปจจัย    
                                             มีวาระ ๕       
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย     กับ ฯลฯ    มี  "  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย    กับ ฯลฯ    มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย   กบั ฯลฯ    มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย   กับ ฯลฯ    มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย   กบั ฯลฯ    มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   กับ ฯลฯ    มี  "  ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย  กับ ฯลฯ    มี  "  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย   กับ ฯลฯ    มี  "  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย      กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย     กับ ฯลฯ    มี  "  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั   กบั ฯลฯ    มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั   กบั ฯลฯ    มี  "  ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย      กับ ฯลฯ    มี  "  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย      กับ ฯลฯ    มี  "  ๕    
                      ผูมีปญญา พึงนับอยางนี้             
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๖๑๕] ในอารัมมณปจจยั            กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย    
                                             มีวาระ ๓       
            ในอนนัตรปจจัย            กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในสมนันตรปจจยั           กับ ฯลฯ    มี  "  ๓     
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            ในสหชาตปจจัย            กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในอัญญมัญญปจจัย           กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในนิสสยปจจัย             กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในอุปนิสสยปจจัย           กับ ฯลฯ    มีวาระ ๓    
            ในปุเรชาตปจจัย           กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในอาเสวนปจจยั           กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในกัมมปจจัย              กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในวิปากปจจยั             กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในอาหารปจจยั            กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในอินทริยปจจยั            กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในฌานปจจยั              กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในมัคคปจจัย              กับ ฯลฯ    มี  "  ๒    
            ในสัมปยุตตปจจยั           กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในวิปปยุตตปจจยั           กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในอัตถิปจจัย              กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในนัตถิปจจัย              กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในวิคตปจจัย              กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
            ในอวคิตปจจัย             กับ ฯลฯ    มี  "  ๓    
                      ผูมีปญญา พึงนับอยางนี้             
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
                         ----------    
                          สหชาตวาร    
     [๖๑๖] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดรวมกับทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั      
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     คือ ขันธ ๓ เกิดรวมกับขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดรวมกับ   
ขันธ ๒ ฯลฯ   
                  สหชาตวาร เหมือนกับปฏิจจวาร                
                          ปจจยวาร    
     [๖๑๗] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
เหตุปจจยั มี ๓ นัย           
     ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ มี ๓ นยั    
     [๖๑๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ         
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนน   
ภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย        
อาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป     
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยหทัย         
วัตถุ    
     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวัตถุ     
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     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย         
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป             
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย        
     ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย         
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป              
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย        
     [๖๑๙] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสส    
เนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั             
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และหทัยวตัถุ ขันธ ๒              
อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ     
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะเหตุปจจัย       
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูป   
ท้ังหลาย    
     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสส    
เนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และหทัยวตัถุ ขันธ ๒              
อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ          
มหาภูตรูปท้ังหลาย             
     [๖๒๐] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสส    
เนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
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     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และหทัยวัตถุ อาศัยขันธ ๒          
และหทัยวัตถุ ฯลฯ              
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย         
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภตูรูปท้ังหลาย           
     ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัย    
ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒               
และหทัยวัตถุ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูป           
ท้ังหลาย    
     [๖๒๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
อารัมมณปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๖๒๒] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
อารัมมณปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม      
     [๖๒๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม                
ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ จักขุวิญญาณ อาศัยจักขายตนะ กายวิญญาณ              
อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวัตถุ           



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 198 
     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     [๖๒๔] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ เนวทัสส    
เนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจัย          
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และหทัยวตัถุ ขันธ ๒              
อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ     
     [๖๒๕] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั              
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒               
อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ     
     [๖๒๖] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
อธิปติปจจัย พงึใสใหเต็ม ปฏิสนธิไมมี    
     เพราะ อนนัตรปจจัย เพราะ สมนันตรปจจัย เหมือนกับเพราะ อารัมมณปจจยั   
     [๖๒๗] ฯลฯ เพราะ สหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย     
     ภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน เพราะสหชาตปจจัย     
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา               
ตัพพธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
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     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหา           
ภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ            
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย        
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ จักขุวิญญาณ อาศัยจักขายตนะ   
กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัย            
หทัยวัตถุ    
     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะสหชาตปจจัย              
                หัวขอปจจัยท่ีเหลือ เหมือนกับเหตุปจจยั    
     [๖๒๘] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะ    
อัญญมัญญปจจัย เพราะนิสสยปจจยั เพราะอุปนิสสยปจจยั เพราะปุเรชาตปจจัย ปฏิสนธิ            
ไมมี    
     เพราะ อาเสวนปจจยั ปฏิสนธิ และวิบากไมมี               
     เพราะ กัมมปจจัย เพราะ วิปากปจจัย เพราะ อาหารปจจัย เพราะ อินทริย   
ปจจัย เพราะ ฌานปจจยั เพราะ มัคคปจจยั เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ วิปปยุตต             
ปจจัย เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจยั เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจัย            
     [๖๒๙] ในเหตุปจจยั                           มีวาระ ๑๗    
           ในอารัมมณปจจยั                        มี  "   ๗    
           ในอธิปติปจจัย                          มี  "  ๑๗    
           ในอนนัตรปจจัย                         มี  "   ๗    
           ในสมนันตรปจจยั                        มี  "   ๗    
           ในสหชาตปจจัย                         มี  "  ๑๗    
           ในอัญญมัญญปจจัย                        มี  "   ๗    
           ในนิสสยปจจัย                          มี  "  ๑๗     
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           ในอุปนิสสยปจจัย                        มีวาระ  ๗    
           ในปุเรชาตปจจัย                        มี  "   ๗    
           ในอาเสวนปจจยั                        มี  "   ๗    
           ในกัมมปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในวิปากปจจยั                          มี  "   ๑    
           ในอาหารปจจัย                         มี  "  ๑๗    
           ในอินทริยปจจยั                         มี  "  ๑๗    
           ในฌานปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในมัคคปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในสัมปยุตตปจจยั                        มี  "   ๗    
           ในวิปปยุตตปจจยั                        มี  "  ๑๗    
           ในอัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในนัตถิปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในวิคตปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในอวิคตปจจัย                          มี  "  ๑๗ พึงนับอยางนี้                
                          อนุโลม จบ    
     [๖๓๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา               
     [๖๓๑] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   
     [๖๓๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย     
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     คือ ขันธ ๓  และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา             
ตัพพธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ          
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     จักขุวิญญาณ อาศัยจกัขายตนะ  กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปน             
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ    
     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม  อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา อาศัยหทัยวัตถุ          
     ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยหทัยวัตถุ           
     [๖๓๓] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสส    
เนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะเหตุปจจยั            
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา และ           
หทัยวัตถุ    
     [๖๓๔] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสส    
เนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ  ไมใชเพราะเหตุปจจยั           
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ และ             
หทัยวัตถุ    
     [๖๓๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม  อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
     [๖๓๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม    
     [๖๓๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม                
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ             
ธรรม หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป           
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ        
     [๖๓๘] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสส    
เนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั         
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภตู            
รูปท้ังหลาย   
     [๖๓๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรมและมหาภูตรูป            
ท้ังหลาย    
     [๖๔๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย เหมือนกบัสหชาตปจจยั    
     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญ                
ปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจัย    
     [๖๔๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใช    
เพราะปุเรชาตปจจัย        
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     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
     [๖๔๒] ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะปุเรชาตปจจัย            
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะปุเรชาตปจจัย            
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม    
ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนภาวนายปหาตัพพธรรม               
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลาย หทัยวตัถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธ         
ท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตสุมุฏฐานรูป ฯลฯ            
สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ   
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย     
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมและมหาภตูรูป           
ท้ังหลาย    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย      
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรมและมหาภูตรูป            
ท้ังหลาย    
     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะ    
อาเสวนปจจยั ฯลฯ              
     [๖๔๓] ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหา              
ตัพพธรรม    
     ภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย            
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพ            
ธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนเนวทัสสเนนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน                
เนวทัสสเนนภาวนายปหาตัพพธรรม พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ           
     ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะกัมมปจจัย               
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวัตถุ      
     ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไม    
เพราะกัมมปจจัย               
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยหทัยวตัถุ       
     [๖๔๔] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสส    
เนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย            
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหา               
ตัพพธรรม และหทัยวัตถุ      
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     ภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนา    
ยปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพ            
ธรรม และหทัยวัตถุ            
     [๖๔๕] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ไมใช    
เพราะวิปากปจจัย พงึใสใหเต็ม ปฏิสนธิไมมี   
     ฯลฯ ไมใชเพราะอาหารปจจัย    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐาน ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     ฯลฯ ไมใชเพราะอินทริยปจจัย    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐาน ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตว               
ท้ังหลาย รูปชีวิตินทรีย อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย             
     ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจัย    
     คือ ปญจวญิญาณ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     ฯลฯ ไมใชเพราะมัคคปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนภาวนายปหา                
ตัพพธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ      
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     ฯลฯ ไมใชเพราะสัมมปยตุตปจจัย    
     ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
     ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนาย ฯลฯ อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม     
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     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ขันธ           
๒ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตว               
ท้ังหลาย ฯลฯ   
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย           
     [๖๔๖] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                   มีวาระ  ๗    
          ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                 มี  "   ๕    
          ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                   มี  "  ๑๗    
          ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                  มี  "   ๕    
          ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย                 มี  "   ๕    
          ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                 มี  "   ๕    
          ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย                 มี  "   ๕    
          ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                 มี  "   ๗    
          ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                มี  "  ๑๗    
          ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                 มี  "  ๑๗    
          ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                    มี  "   ๗    
          ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                   มี  "  ๑๗    
          ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                  มี  "   ๑    
          ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั                  มี  "   ๑    
          ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                    มี  "   ๑    
          ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                    มี  "   ๑    
          ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                 มี  "   ๕    
          ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                 มี  "   ๓    
          ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                    มี  "   ๕    
          ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย                    มี  "   ๕    
                         ปจจนยีะ จบ     
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     [๖๔๗] ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั กับเหตุปจจัย มีหัวขอปจจัย ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย         กับ ฯลฯ         มีวาระ ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย        กับ ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย       กบั ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย       กับ ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั       กบั ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย       กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย      กับ ฯลฯ         มี  "  ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย       กับ ฯลฯ         มี  "  ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย          กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย         กับ ฯลฯ         มี  "  ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย       กบั ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย       กบั ฯลฯ         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย          กับ ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั          กับ ฯลฯ         มี  "   ๕    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๖๔๘] ในอารัมมณปจจยั                      กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย              
                                                มีวาระ  ๗    
     ในอนันตรปจจัย                 กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในสมนันตรปจจัย                กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในสหชาตปจจัย                 กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอัญญมัญญปจจัย                กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในนิสสยปจจัย                  กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอุปนิสสยปจจยั                กับ ฯลฯ         มี  "   ๗     
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     ในปุเรชาตปจจัย                กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอาเสวนปจจัย                กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในกัมมปจจัย                   กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในวิปากปจจัย                  กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอาหารปจจัย                 กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอินทริยปจจยั                 กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในฌานปจจัย                   กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในมัคคปจจัย                   กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในสัมปยุตตปจจัย                กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในวิปปยุตตปจจัย                กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอัตถิปจจัย                   กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในนัตถิปจจัย                   กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในวิคตปจจัย                   กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอวิคตปจจัย                  กับ ฯลฯ         มี  "   ๗    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                       ปจจนยีานุโลม  จบ    
                        ปจจยวาร  จบ    
               นิสสยวาร พึงกระทําเหมือนกับปจจยวาร           
                 -------------------------   
                          สังสัฏฐวาร    
     [๖๔๙] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ขันธ ๒ คลุกเคลา          
กับขันธ ๒     
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     [๖๕๐] ภาวนายปหาตัพพธรรม คลุกเคลากับภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม       
     [๖๕๑] เนวทัสสเนนนภาวนาปหาตัพพธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพธรรม ฯลฯ              
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม   
     [๖๕๒] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะอารัมมณปจจยั            
     ทุกๆ บท พึงแจกใหพิสดารอยางละ ๓ ละ ๓   
     [๖๕๓] ในเหตุปจจยั                            มีวาระ ๓    
           ในอารัมมณปจจยั                         มี  "  ๓    
           ในอธิปติปจจัย                           มี  "  ๓    
           ในอนนัตรปจจัย                          มี  "  ๓    
           ในสมนันตรปจจยั                         มี  "  ๓    
           ในสหชาตปจจัย                          มี  "  ๓    
           ในอัญญมัญญปจจัย                         มี  "  ๓    
           ในนิสสยปจจัย                           มี  "  ๓    
           ในอุปนิสสยปจจัย                         มี  "  ๓    
           ในปุเรชาตปจจัย                         มี  "  ๓    
           ในอาเสวนปจจยั                         มี  "  ๓    
           ในวิปากปจจยั                           มี  "  ๑    
           ในอาหารปจจัย                          มี  "  ๓    
           ในอินทริยปจจยั                          มี  "  ๓     
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           ในฌานปจจัย                            มีวาระ ๓    
           ในมัคคปจจัย                            มี  "  ๓    
           ในสัมปยุตตปจจยั                         มี  "  ๓    
           ในวิปปยุตตปจจยั                         มี  "  ๓    
           ในอัตถิปจจัย                            มี  "  ๓    
           ในนัตถิปจจัย                            มี  "  ๓    
           ในวิคตปจจัย                            มี  "  ๓    
           ในอวิคตปจจัย                           มี  "  ๓    
                          อนุโลม จบ    
     [๖๕๔] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะเหตุปจจัย         
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา คลุกเคลากับขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา       
     [๖๕๕] ภาวนายปหาตัพพธรรม คลุกเคลากับภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะเหตุปจจัย         
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ คลุกเคลากับขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ         
     [๖๕๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนนภาวนา    
ยปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย                
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ซ่ึงเปน         
อเหตุกะ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๖๕๗] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะอธิปติปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไม            
ใชเพราะอาเสวนปจจัย ไมใชเพราะกัมมปจจัย ไมใชเพราะวิปากปจจยั    
     เนวทัสสเนนนภาวนาย ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจัย             
     คือ ปญจวญิญาณ           
     ฯลฯ ไมใชเพราะมัคคปจจยั     
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     คือ ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย มี ๓ นัย   
     [๖๕๘] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                   มีวาระ ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                        มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                      มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                     มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                      มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                         มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                        มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                         มี  "  ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                         มี  "  ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                      มี  "  ๓    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๖๕๙] ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย        กับเหตุปจจัย มีวาระ ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย     กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย    กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย     กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย        กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย       กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย     กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๖๖๐] ในอารัมมณปจจยั      กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย มีวาระ ๓     
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     ในอนันตรปจจัย               กับ ฯลฯ           มีวาระ ๓    
     ในสมนันตรปจจัย              กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในสหชาตปจจัย               กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในอัญญมัญญปจจัย              กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในนิสสยปจจัย                กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในอุปนิสสยปจจยั              กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในปุเรชาตปจจัย              กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในอาเสวนปจจัย              กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในกัมมปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในวิปากปจจัย                กับ ฯลฯ           มี  "  ๑    
     ในอาหารปจจัย               กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในอินทริยปจจัย               กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในฌานปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในมัคคปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๒    
     ในสัมปยุตตปจจัย              กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในวิปปยุตตปจจัย              กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในอัตถิปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในนัตถิปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในวคิตปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
     ในอวิคตปจจัย                กับ ฯลฯ           มี  "  ๓    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                        สังสัฏฐวาร จบ    
                    -------------------     
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                         สัมปยุตตวาร    
     [๖๖๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม ประกอบกับทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
                 สัมปยุตตวาร เหมือนกับสังสัฏฐวาร            
                          ปญหาวาร    
     [๖๖๒] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดยเหตุ    
ปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย         
โดยเหตุปจจยั   
     [๖๖๓] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
โดยเหตุปจจยั                
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
โดยเหตุปจจยั   
     [๖๖๔] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ             
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั    
     [๖๖๕] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดยเหตุ    
ปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย          
โดยเหตุปจจยั   
     [๖๖๖] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย         
โดยเหตุปจจยั    
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     [๖๖๗] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม และเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ              
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั    
     [๖๖๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาว    
นายปหาตัพพธรรม ฯลฯ           
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุต            
ขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจัย               
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรมเปนปจจัยแก            
สัมปยุตตขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั            
     [๖๖๙] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม              
เพราะปรารภราคะนั้น ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึนทิฏฐิ เกิดข้ึน วิจกิิจฉาเกิดข้ึน    
โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน    
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงทิฏฐิ เพราะปรารภทิฏฐินั้นราคะท่ีเปนทัสส      
เนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน วจิิกิจฉาเกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม    
เกิดข้ึน    
     เพราะปรารภวิจกิิจฉา วิจกิิจฉาเกดิข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพ     
ธรรมเกิดข้ึน เพราะปรารภโทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมโทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหา           
ตัพพธรรมเกิดข้ึน วิจกิิจฉาเกดิข้ึน    
     [๖๗๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั        
     คือ พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม รูซ่ึง          
กิเลสท้ังหลายที่เคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน     
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     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดยความเปนของไม             
เท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนตัตา   
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดยเจโต           
ปริยญาณ    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณแกบุพเพนิวา          
สานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย   
     [๖๗๑] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เพราะ         
ปรารภราคะน้ัน ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน อุทธัจจะเกดิข้ึน โทมนัสท่ีเปนภาว     
นายปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน       
     เพราะปรารภอุทธัจจะ อุทธัจจะเกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน           
เพราะปรารภโทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน อุทธัจจะเกดิข้ึน    
     [๖๗๒] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เพราะ         
ปรารภราคะน้ัน ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน วิจกิิจฉาเกิดข้ึน       
โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน    
     เพราะปรารภอุทธัจจะ ทิฏฐิเกิดข้ึน วิจกิิจฉาเกดิข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหา          
ตัพพธรรม เกดิข้ึน เพราะปรารภโทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม โทมนัสท่ีเปนทัสสเนน          
ปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน วิจิกจิฉาเกิดข้ึน         
     [๖๗๓] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั        
     คือ พระอริยะท้ังหลายพิจารณาเห็นกิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม               
พิจารณากเิลสท่ีขมแลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายที่เคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน     
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     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม  โดยความเปนของไม             
เท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนตัตา   
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมโดยเจโตปริย        
ญาณ    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณแกบุพเพนิวาสา         
นุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๖๗๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาว    
นายปหาตัพพธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว พิจารณากุศลกรรมนั้น พิจารณา                
กุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน                
     ออกจากฌาน พิจารณาฌาน     
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พิจารณามรรค พิจารณานิพพาน    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล แกอวัชชนะ โดยอารัมมณ              
ปจจัย    
     บุคคลพิจารณาเห็นจักขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกขโดยความเปน            
อนัตตา    
     โสตะ ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ฯลฯ หทัยวัตถุ    
บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยความเปนของ           
ไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา                
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ ฯลฯ    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม         
โดยเจโตปริญญาณ                
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนะ อกิญจัญญายตนะเปนปจจยัแก               
เนวสัญญานาสัญญายตนะ รูปายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณโดยอารัมมณปจจยั โผฏฐัพพาย          
ตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ โดยอารัมมณปจจยั          
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     ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ            
แกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาน แก                
อาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย     
     [๖๗๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั        
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลิน               
ยิ่ง ซ่ึงกุศลกรรมนั้น เพราะปรารภกุศลกรรมนั้น ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน        
ทิฏฐิเกิดข้ึน วจิิกิจฉาเกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน บุคคลพิจารณากุศล    
กรรมท้ังหลายที่เคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน    
     บุคคลออกจากฌานแลว ยอมยินดีซ่ึงฌานนั้น เพราะปรารภฌานน้ัน ราคะท่ีเปนทัสส            
เนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ ทิฏฐิ ฯลฯ วิจกิิจฉา ฯลฯ   
     เม่ือฌานเส่ือมแลว โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึนแกบุคคลผูมีความ         
เดือดรอน    
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงจกัขุ             
     โสตะ ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ฯลฯ หทัยวัตถุ บุคคล              
ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เพราะ    
ปรารภจักขุเปนตนนั้น ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ ทิฏฐิ ฯลฯ วิจกิิจฉา ฯลฯ           
     [๖๗๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั        
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว ยอมยนิดี ยอมเพลิดยิ่งซ่ึง            
กุศลธรรมนั้น เพราะปรารภกุศลกรรมนั้น ราคะเกิดข้ึน อุทธัจจะเกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนภาวานย    
ปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน         
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     กุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ฯลฯ       
     ออกจากฌาน ฯลฯ            
     จักขุ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงขันธท้ังหลายท่ีเปน    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เพราะปรารภจักขุเปนตนนัน้ ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพ          
เกิดข้ึน อุทธัจจะเกดิข้ึนโทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน    
     [๖๗๗] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อธิปปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมให              
เปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งเพราะกระทําราคะน้ันใหเปนอารมณ    
อยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน    
     บุคคลกระทําทิฏฐิใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิง่           
เพราะกระทําทิฏฐินั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน       
ทิฏฐิเกิดข้ึน   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยั            
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั    
     [๖๗๘] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอธิปติปจจัย         
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม              
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย         
     [๖๗๙] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนว    
ทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม              
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายโดยอธิปติปจจัย    
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     [๖๘๐] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมใหเปน           
อารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งเพราะกระทําราคะนั้นใหเปนอารมณ       
อยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน         
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมเปนปจจยัแก           
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๖๘๑] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพ            
ธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําราคะน้ันให    
เปนอารมณอยางหนักแนน ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน               
     [๖๘๒] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอธิปติปจจัย         
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม               
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย    
     [๖๘๓] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอธิปติปจจัย                
      มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม              
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
     [๖๘๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ       
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     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว               
กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา      
     กุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ฯลฯ       
     ออกจากฌาน กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา    
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   
พิจารณา กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณากระทํานิพพานใหเปนอารมณ             
อยางหนกัแนนแลว พจิารณา     
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล โดยอธิปติปจจัย    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม             
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๖๘๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม โดยอธิปติปจจัย         
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถ              
กรรมแลว กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง          
เพราะกระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิด        
ข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน            
     กระทํากุศลกรรมท้ังหลายที่เคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ใหเปนอารมณอยางหนักแนน         
ฯลฯ    
     ออกจากฌาน กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ฯลฯ       
     หทัยวัตถุ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรมให              
หนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิง่ เพราะกระทําหทัยวัตถุเปนตนนั้นใหเปนอารมณ     
อยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน    
     [๖๘๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม ฯลฯ     
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     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถ             
กรรมแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลิน ซ่ึงกศุลกรรมนั้น เพราะกระทํากศุลกรรมนั้นใหเปนอารมณ    
อยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน         
     กุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ฯลฯ       
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลาย ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรมใหเปนอารมณ             
อยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณ        
อยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมเกิดข้ึน          
     [๖๘๗] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ัง       
หลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั    
     [๖๘๘] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะโดยอนันตร             
ปจจัย    
     [๖๘๙] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ            
ท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั    
     [๖๙๐] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะ โดยอนันตร             
ปจจัย     
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     [๖๙๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนา    
ยปหาตัพพธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัย         
แกเนวทัสสเนนนภาวนาย ฯลฯ ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย       
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภูเปนปจจยัแก             
มรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค มรรค เปนปจจยัแกผล ผลเปนปจจัยแกผล  อนุโลม               
เปนปจจยัแกผลสมาบัติ เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผล          
สมาบัติ โดยอนันตรปจจยั       
     [๖๙๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดยอนันตร           
ปจจัย    
     [๖๙๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     คือ อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอนันตร            
ปจจัย    
     [๖๙๔] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
สมนันตรปจจยั   
                     เหมือนกับ อนนัตรปจจัย   
     [๖๙๕] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
สหชาตปจจัย มี ๓ นัย          
     [๖๙๖] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ มี    
๓ นัย     
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     [๖๙๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนา    
ยปหาตัพพธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓   
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ        
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวตัถุ โดยสหชาตปจจัย หทัยวัตถุ           
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ เปนปจจยัแกมหาภูตรูป ๓ มหาภูตรูปท้ังหลาย เปน    
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป           
ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     [๖๙๘] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแก                
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
     [๖๙๙] ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยสหชาตปจจัย        
     คือ ขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแก   
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
     [๗๐๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อัญญมัญญปจจัย                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ              
     [๗๐๑] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓    
     [๗๐๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนา    
ยปหาตัพพธรรม ฯลฯ       
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓   
โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแก               
ขันธ ๓ และหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแก            
หทัยวัตถุ หทัยวัตถุเปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแกมหาภตูรูป ๓        
โดยอัญญมัญญปจจัย สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ             
     [๗๐๓] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
นิสสยปจจัย มี ๓ นัย          
     ภาวนาย ฯลฯ มี ๓ นัย      
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนาย ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ             
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแก            
ขันธท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ จกัขายตนะ เปน                
ปจจัยแกจกัขุวญิญาณ ฯลฯ กายายตนะ เปนปจจัยกายวิญญาณ หทัยวัตถุ ฯลฯ    
     [๗๐๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม โดยนิสสยปจจัย          
     คือ หทัยวตัถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดยนิสสย           
ปจจัย    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     คือ หทัยวตัถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยนิสสย            
ปจจัย    
     [๗๐๕] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดยนิสสยปจจยั    
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธ ๓              
โดยนิสสยปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๗๐๖] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแก                
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
     [๗๐๗] ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดยนิสสยปจจยั   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดย           
นิสสยปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ       
     [๗๐๘] ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยนิสสยปจจัย        
     คือ ขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแกจิตต            
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย           
     [๗๐๙] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพ            
ธรรมแลว ฆาสัตว ลักทรัพย ฯลฯ ทําลายสงฆ   
     บุคคลเขาไปอาศัยโทสะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ โมหะ ฯลฯ ทิฏฐิ ฯลฯ   
ความปรารถนาแลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ โทสะ โมหะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนา    
เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม แกโทสะ แกโมหะ แกทิฏฐิ แกความปรารถนา        
โดยอุปนิสสยปจจัย       
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     [๗๑๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนทัสสเนนปหา   
ตัพพธรรมแลว ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน   
     บุคคลเขาไปอาศัยโทสะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ ความปรารถนาแลว    
ใหทาน ฯลฯ ยงัสมาบัติใหเกดิข้ึน    
     ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ โทสะ โมหะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนา    
เปนปจจยัแกศรัทธา แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสย        
ปจจัย    
     [๗๑๑] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ โทสะ   
โมหะ มานะ ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม แกโทสะ               
แกโมหะ แกมานะ แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั            
     [๗๑๒] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ             
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม           
แลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     บุคคลเขาไปอาศัยโทสะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ โมหะ ฯลฯ มานะ ฯลฯ   
ความปรารถนาแลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ โทสะ โมหะ มานะ ฯลฯ ความปรารถนา     
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เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม แกโทสะ แกโมหะ แกทิฏฐิ แกความปรารถนา        
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     ฉันทราคะในภณัฑะของตน เปนปจจัยแกฉันทราคะในภณัฑะของผูอ่ืน โดยอุปนสิสย             
ปจจัย ฉันทราคะในส่ิงของท่ีหวงแหนของตน เปนปจจัยแกฉันทราคะในส่ิงของท่ีหวงแหนของ        
ผูอ่ืน โดยอุปนสิสยปจจยั     
     [๗๑๓] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม           
แลว ใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยโทสะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ โมหะ ฯลฯ มานะ ฯลฯ   
ความปรารถนาแลว ใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน            
     ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ โทสะ โมหะ มานะ ฯลฯ ความปรารถนา    
เปนปจจยัแกศรัทธา แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย          
     [๗๑๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาแลว ใหทาน ฯลฯ   
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน         
     บุคคลเขาไปอาศัยศีล ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฤดู    
โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ แลวใหทาน ฯลฯ ยงัสมาบัติใหเกดิข้ึน      
     ศรัทธา ฯลฯ ศีล สุตะ จาคะ ปญญา สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฤดู โภชนะ    
ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธา แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกผล                
สมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย     
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     [๗๑๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ฯลฯ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลเขาไปอาศัย ฯลฯ เสนาสนะแลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     ศรัทธา ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม แกโทสะ                
แกโมหะ แกทิฏฐิ แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย           
     [๗๑๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาแลว กอมานะ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีล ฯลฯ ปญญา สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฤดู โภชนะ ฯลฯ    
เสนาสนะแลว กอมานะ           
     ศรัทธา ฯลฯ ปญญา สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฤดู โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ    
เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม แกโทสะ แกโมหะ แกมานะ แกความปรารถนา          
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๗๑๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาว    
นายปหาตัพพธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแกบุคคลพจิารณาเหน็จกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง           
โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา    
     โสตะ ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หทัยวตัถุ ฯลฯ    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย         
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     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแกจักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปน          
ปจจัยแกกายวญิญาณ หทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนาปหา       
ตัพพธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     [๗๑๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม โดยปุเรชาตปจจัย        
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแกบุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงจักขุ เพราะ        
ปรารภจักขุนัน้ ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน วิจกิิจฉา เกิดข้ึน    
โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ฯลฯ                
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงหทัยวัตถุ เพราะปรารภหทัยวตัถุนั้น ราคะท่ีเปน    
ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน วิจกิิจฉา เกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหา    
ตัพพธรรม เกดิข้ึน            
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนทัสสเนนปหา    
ตัพพธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     [๗๑๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยปุเรชาตปจจัย        
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงจักขุ เพราะ       
ปรารภจักขุนัน้ ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน อุทธัจจะ เกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปน      
ภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน    
     โสตะ ฯลฯ กาย รูป ฯลฯ โผฏฐัพพะ ฯลฯ บุคคลยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลิน    
ยิ่งซ่ึงหทัยวัตถุ เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน         
อุทธัจจะ เกดิข้ึน โทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เกดิข้ึน    
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนภาวนาย      
ปหาตัพพธรรม โดยปุเรชาตปจจัย     
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     [๗๒๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย       
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจัยแกกายน้ี         
ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๗๒๑] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย       
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจัยแกกายน้ี          
ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๗๒๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพธรรม โดยปจฉาชาตปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจัย        
แกกายน้ีท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๗๒๓] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ           
ท้ังหลายท่ีเกดิหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั    
     [๗๒๔] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดย    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย     
ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย    
     [๗๒๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอาเสวนปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปน               
ปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเกดิหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั           
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     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยั               
แกมรรค โวทาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอาเสวนปจจยั             
     [๗๒๖] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดย            
กัมมปจจยั    
     [๗๒๗] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยกัมมปจจัย           
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกจิตต               
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกมัมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกวิบาก           
ขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั   
     [๗๒๘] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธและจิตตสมุฏ            
ฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     [๗๒๙] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดย             
กัมมปจจยั    
     [๗๓๐] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยกัมมปจจัย           
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย            
กัมมปจจยั     
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     [๗๓๑] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏ            
ฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     [๗๓๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาว    
นายปหาตัพพธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยั              
แกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแก   
สัมปยุตตขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัย           
แกวิบากขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั            
     [๗๓๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาว    
นายปหาตัพพธรรม โดยวิปากปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัย             
แกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจยั         
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปากปจจัย    
     [๗๓๔] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อาหารปจจัย   
     คือ ฯลฯ กวฬิงการาหาร มีหัวขอปจจัย ๗   
     ฯลฯ เปนปจจัยโดยอินทริยปจจยั    
     คือ จักขุนทรีย และรูปชีวิตินทรีย มีหัวขอปจจัย ๗    
     เปนปจจยั โดยฌานปจจยั เปนปจจัย โดยมัคคปจจยั เปนปจจยั โดยสัมปยุตต             
ปจจัย เปนปจจัย โดยวิปปยตุตปจจัย     
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     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแก          
กายนี้ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย    
     [๗๓๕] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั       
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
                    แมบทนี้ก็เหมือนกับทัสสเนนะ             
     [๗๓๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาว    
นายปหาตัพพธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั    
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน            
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั           
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัย             
แกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปปยุตต    
ปจจัย หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกจักขายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณ กายายตนะ เปนปจจยั         
แกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม      
โดยวิปปยุตตปจจัย             
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม              
เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกดิกอน โดยวิปปยุตตปจจัย            
     [๗๓๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั      
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     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนน    
ปหาตัพพธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     [๗๓๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั       
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนาย    
ปหาตัพพ โดยวิปปยุตตปจจยั    
     [๗๓๙] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ      
๒ ฯลฯ    
     [๗๔๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแก          
กายนี้ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย    
     [๗๔๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอัตถิปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป         
ท้ังหลาย ขันธ ๒ ฯลฯ          
     ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย    
                   พึงกระทําเหมือนกับทัสสเนนะ                
     [๗๔๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาว    
นายปหาตัพพธรรม โดยอัตถิปจจัย     
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     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทรีย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัย           
แกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั         
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุเปนปจจัยแกขันธ         
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สําหรับอสัญญสัตว มหาภตูรูป ๑ ฯลฯ   
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก บุคคลพิจารณาเหน็จักขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความ         
เปนทุกข โดยความเปนอนัตตา    
     โสตะ ฯลฯ กาย รูป ฯลฯ โผฏฐัพพะ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเหน็หทัยวตัถุโดยความเปน               
ของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา             
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปน         
ปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอัตถิปจจัย   
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม             
เปนปจจยัแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหารเปนปจจัยแกกายน้ี รูปชีวิติน    
ทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย    
     [๗๔๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงจักขุ          
เพราะปรารภจกัขุนั้น ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐ ิเกิดข้ึน วิจกิิจฉา เกิดข้ึน    
โทมนัส เกิดข้ึน               
     โสตะ ฯลฯ บุคคลยอมยินดีซ่ึงหทัยวัตถุ   
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดยอัตถิปจจยั   
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     [๗๔๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงจักขุ เพราะ     
ปรารภจักขุนัน้ ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน โทมนัส ท่ีเปนภาวนาย    
ปหาตัพพธรรม ฯลฯ              
     โสตะ ฯลฯ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงหทัยวัตถุ    
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอัตถิปจจยั          
     [๗๔๕] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดยอัตถิปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และหทัยวัตถุ เปน             
ปจจัยแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒  และหทัยวัตถุ ฯลฯ    
     [๗๔๖] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอัตถิปจจัย        
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และมหาภตูรูปท้ังหลาย             
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย          
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรม และกวฬิง             
การาหาร เปนปจจัยแกกายนี ้โดยอัตถิปจจยั   
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพธรรมและรูปชีวิตนิทรีย     
เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย               
     [๗๔๗] ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
                     พึงกระทําหัวขอปจจัย ๒   
     [๗๔๘] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
นัตถิปจจัย เปนปจจยัโดย วคิตปจจัย เปนปจจัยโดย อวคิตปจจัย     
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     [๗๔๙] ในเหตุปจจยั                           มีวาระ  ๗    
           ในอารัมมณปจจยั                        มี  "   ๘    
           ในอธิปติปจจัย                          มี  "  ๑๐    
           ในอนนัตรปจจัย                         มี  "   ๗    
           ในสมนันตรปจจยั                        มี  "   ๗    
           ในสหชาตปจจัย                         มี  "   ๙    
           ในอัญญมัญญปจจัย                        มี  "   ๓    
           ในนิสสยปจจัย                          มี  "  ๑๓    
           ในอุปนิสสยปจจัย                        มี  "   ๘    
           ในปุเรชาตปจจัย                        มี  "   ๓    
           ในปจฉาชาตปจจัย                       มี  "   ๓    
           ในอาเสวนปจจยั                        มี  "   ๓    
           ในกัมมปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในวิปากปจจยั                          มี  "   ๑    
           ในอาหารปจจัย                         มี  "   ๗    
           ในอินทริยปจจยั                         มี  "   ๗    
           ในฌานปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในมัคคปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในสัมปยุตตปจจยั                        มี  "   ๓    
           ในวิปปยุตตปจจยั                        มี  "   ๕    
           ในอัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๓    
           ในนัตถิปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในวิคตปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในอวิคตปจจัย                          มี  "  ๑๓    
                         พึงนับอยางนี ้   
                          อนุโลม จบ     
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     [๗๕๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๗๕๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยั โดยสหชาตปจจยั เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั             
เปนปจจยั โดยปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัย โดยกัมมปจจยั       
     [๗๕๒] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยสหชาตปจจยั   
     [๗๕๓] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๗๕๔] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๗๕๕] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยั โดยสหชาตปจจยั เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั             
เปนปจจยั โดยปจฉาชาตปจจยั    
     [๗๕๖] ภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม โดยสหชาตปจจยั   
     [๗๕๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาว    
นายปหาตัพพธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยั โดยสหชาตปจจยั เปนปจจยั โดย   
อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัย โดยปุเรชาตปจจัย เปนปจจยั โดยปจฉาชาตปจจัย เปนปจจัย        
โดยกัมมปจจัย เปนปจจยั โดยอาหารปจจยั เปนปจจยั โดยอินทริยปจจยั    
     [๗๕๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั โดยปุเรชาต                
ปจจัย    
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     [๗๕๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั โดยปุเรชาตปจจัย           
     [๗๖๐] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๗๖๑] ทัสสเนนปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ   
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทรีย           
     [๗๖๒] ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม เปน    
ปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๗๖๓] ภาวนายปหาตัพพธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทรีย           
     [๗๖๔] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                    มีวาระ ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                       มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                         มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                        มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                       มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชสหชาตปจจัย                        มี  "  ๑๐    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                       มี  "  ๑๐    
     ในปจจยัท่ีไมใชนิสสยปจจัย                         มี  "  ๑๐    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                       มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                       มี  "  ๑๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                      มี  "  ๑๔     
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     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                       มีวาระ ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                          มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                         มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                        มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย                        มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                          มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                          มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                       มี  "  ๑๐    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                       มี  "   ๘    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัตถิปจจยั                          มี  "   ๘    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                          มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                          มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอวิคตปจจัย                         มี  "   ๘    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๗๖๕] ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั     กับเหตุปจจยั   มีวาระ  ๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย             กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย            กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย           กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย           กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั           กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย           กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย          กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
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     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย           กบั  ฯลฯ     มีวาระ  ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย              กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย             กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย            กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย            กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย              กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย              กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย           กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย           กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย              กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั              กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                      อนุโลมปจจนยีะ  จบ    
     [๗๖๖] ในอารัมมณปจจยั     กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย   มีวาระ  ๘   
     ในอธิปติปจจัย                    กับ  ฯลฯ       มี  "  ๑๐    
     ในอนันตรปจจัย                   กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในสมนันตรปจจัย                  กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในสหชาตปจจัย                   กับ  ฯลฯ       มี  "   ๙    
     ในอัญญมัญญปจจัย                  กับ  ฯลฯ       มี  "   ๓    
     ในนิสสยปจจัย                    กับ  ฯลฯ       มี  "  ๑๓    
     ในอุปนิสสยปจจยั                  กับ  ฯลฯ       มี  "   ๘     
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     ในปุเรชาตปจจัย                  กับ  ฯลฯ       มีวาระ  ๓    
     ในปจฉาชาตปจจัย                 กับ  ฯลฯ       มี  "   ๓    
     ในอาเสวนปจจัย                  กับ  ฯลฯ       มี  "   ๓    
     ในกัมมปจจัย                     กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในวิปากปจจัย                    กับ  ฯลฯ       มี  "   ๑    
     ในอาหารปจจยั                   กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในอินทริยปจจัย                   กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในฌานปจจัย                     กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในมัคคปจจัย                     กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในสัมปยุตตปจจัย                  กับ  ฯลฯ       มี  "   ๓    
     ในวิปปยุตตปจจัย                  กับ  ฯลฯ       มี  "   ๕    
     ในอัตถิปจจัย                     กับ  ฯลฯ       มี  "  ๑๓    
     ในนัตถิปจจัย                     กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในวิคตปจจัย                     กับ  ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในอวิคตปจจัย                    กับ  ฯลฯ       มี  "  ๑๓    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                      ทัสสนัตติกะ ท่ี ๘ จบ   
                     -----------------    
                    ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกัตติกะ               
                          ปฏิจจวาร    
     [๗๖๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิด    
ข้ึน เพราะเหตุปจจัย          
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 243 
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้  เพราะเหตุปจจัย      
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุก               
ธรรม อาศัยขันธ ๒            
     [๗๖๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓  อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ   
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม   
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ เพราะเหตุปจจัย        
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุก                
ธรรม ขันธ ๒   
     [๗๖๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนาย   
ปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัย             
โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา     
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนาย             
ปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ หทัยวตัถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัย         



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 244 
หทัยวัตถุ อาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูป       
ท้ังหลาย    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะที่สหรคตดวยอุทธัจจะ    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา           
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ            
     [๗๗๐] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา และโมหะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒          
และโมหะ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป             
ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ   
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปตัพพเหตุกธรรม อาศัย    
ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
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     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ             
อาศัยขันธ ๒ และโมหะ ฯลฯ      
     [๗๗๑] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒           
และโมหะ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป              
ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกรรม    
อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ              
     [๗๗๒] ทัสสเนนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒         
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา                
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั         
     คือ ขันธ ๓ และโมหะ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา ขันธ ๒ และโมหะ               
อาศัยขันธ ๒   
     [๗๗๓] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน    
เพราะอารัมมณปจจยั มี ๓ นัย   
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     พึงจําแนกเหมือนกับทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม               
     [๗๗๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ เพราะอารัมมณปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒            
อาศัยขันธ ๒   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ              
     [๗๗๕] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา    
     [๗๗๖] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะที่สหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๗๗๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา และโมหะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ            
๒ และโมหะ    
     [๗๗๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒           
และโมหะ    
     [๗๗๙] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิด    
ข้ึน เพราะอธิปติปจจัย มี ๓ นัย เหมือนกับเหตุปจจยั         
     ฯลฯ อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ มี ๓ นยั เหมือนกับเหตุปจจยั    
                     ในอธิปติปจจัย โมหะไมมี          
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     [๗๘๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภตูรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูปท่ีเปนอุปาทารูป    
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย        
     [๗๘๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุก    
ธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป             
ท้ังหลาย    
     [๗๘๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม มหาภูตรูปท้ังหลาย         
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอนันตรปจจัย เพราะ    
สมนันตรปจจยั เหมือนกับอารัมมณปจจยั    
     [๗๘๓] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกดิ    
ข้ึน เพราะสหชาตปจจัย         
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒         
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ เพราะสหชาตปจจยั          
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โมหะ             
และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะสหชาตปจจัย           
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม     
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ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป ขันธ ๒ ขันธ ๓ และโมหะ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑          
ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา         
     [๗๘๔] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิด    
ข้ึน เพราะสหชาตปจจัย         
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒          
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ เพราะสหชาตปจจยั          
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โมหะ              
และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะสหชาตปจจัย            
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒ ขันธ ๓ และโมหะ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัย            
ขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๗๘๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ี           
สหรคตดวยอุทธัจจะ             
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหาภตู        
รูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก       
อสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ เพราะสหชาตปจจยั    
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     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ เพราะสหชาตปจจยั ฯลฯ พึงกระทําเหมือนกับเหตุปจจัย        
     [๗๘๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
เพราะอัญญมัญญปจจัย เพราะ นิสสยปจจยั เพราะ อุปนสิสยปจจัย เพราะ ปุเรชาตปจจัย            
เพราะ อาเสวนปจจยั เพราะ กัมมปจจยั เพราะ วิปากปจจยั เพราะ อาหารปจจัย เพราะ             
อินทริยปจจยั เพราะ ฌานปจจัย เพราะ มัคคปจจัย เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ วิปปยุตต       
ปจจัย เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจยั เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจัย            
     [๗๘๗] ในเหตุปจจยั              มีวาระ ๑๗              
        ในอารัมมณปจจยั              มี  "  ๑๑              
        ในอธิปติปจจัย                มี  "   ๙             
        ในอนันตรปจจัย               มี  "  ๑๑              
        ในสมนนัตรปจจัย              มี  "  ๑๑              
        ในสหชาตปจจัย               มี  "  ๑๗               
        ในอัญญมัญญปจจัย              มี  "  ๑๑             
        ในนิสสยปจจัย                มี  "  ๑๗              
        ในอุปนิสสยปจจัย              มี  "  ๑๑             
        ในปุเรชาตปจจัย              มี  "  ๑๑              
        ในอาเสวนปจจยั              มี  "  ๑๑               
        ในกัมมปจจัย                 มี  "  ๑๗              
        ในวิปากปจจัย                มี  "   ๑              
        ในอาหารปจจัย               มี  "  ๑๗               
        ในอินทริยปจจยั               มี  "  ๑๗             
        ในฌานปจจัย                 มี  "  ๑๗               
        ในมัคคปจจัย                 มี  "  ๑๗      
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        ในสัมปยตุตปจจัย              มีวาระ ๑๑             
        ในวิปปยตุตปจจัย              มี  "  ๑๗             
        ในอัตถิปจจัย                 มี  "  ๑๗             
        ในนัตถิปจจัย                 มี  "  ๑๑             
        ในวิคตปจจัย                 มี  "  ๑๑              
        ในอวิคตปจจัย                มี  "  ๑๗              
                         พึงนับอยางนี ้   
                          อนุโลม จบ    
     [๗๘๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย   
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา               
     [๗๘๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย    
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ   
     [๗๙๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ ไมใชเพราะเหตุปจจยั            
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพเหตุกธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ               
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ         
อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก              
อสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ        
     [๗๙๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย                
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 251 
     [๗๙๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย                
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีสหรคต          
ดวยวิจกิิจฉา ฯลฯ             
     [๗๙๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั         
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก           
ธรรม จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ   
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนนภาวนายปหา                
ตัพพเหตุกธรรม หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตว              
ท้ังหลาย ฯลฯ   
     [๗๙๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนนปหาตัพพ    
เหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
อารัมมณปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป             
ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ   
     [๗๙๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ  จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป             
ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ    
     [๗๙๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนนปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจยั เหมือนกับ สหชาตปจจัย     
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     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญ    
มัญญปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจัย    
     [๗๙๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย      
     คือ ในอรูปภูมิ ฯลฯ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา    
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ และโมหะ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ขันธ ๒            
ฯลฯ    
     อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เหมือนกับทัสสเนน มี ๓ นัย    
     [๗๙๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย         
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก            
ธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา           
ตัพพเหตุกธรรม จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ        
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ              
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา     
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     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ   
     [๗๙๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพ    
เหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาต               
ปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา และโมหะ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป             
ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ   
     [๘๐๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
                 แมเหลานี้ พึงกระทําหัวขอปจจยั ๒         
     [๘๐๑] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจยั ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย ไมใชเพราะกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหา         
ตัพพเหตุกธรรม                
     [๘๐๒] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะกัมมปจจัย         
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหา           
ตัพพเหตุกธรรม                
     [๘๐๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
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     คือ เจตนาที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปน          
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐาน           
รูป ฯลฯ    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย     
     คือ สัมปยุตตเจตนา อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา      
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ    
     คือ สัมปยุตตเจตนา อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ       
     [๘๐๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ สัมปยุตตเจตนา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา และโมหะ    
     [๘๐๕] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ สัมปยุตตเจตนา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ    
     [๘๐๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
ไมใชเพราะวิปากปจจยั ปฏิสนธิ ไมมี    
     [๘๐๗] เนวทัสสเนนนภาวนาย ฯลฯ ไมใชเพราะอาหารปจจยั     
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     ไมใชเพราะอินทริยปจจยั    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตว            
ท้ังหลาย รูปชีวิตินทรีย อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย             
     ไมใชเพราะฌานปจจัย     
     คือ ปญจวญิญาณ พึงกระทํามหาภูตรูปท้ังหลาย          
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     ไมใชเพราะมัคคปจจยั    
     คือ ฯลฯ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ             
ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     ไมใชเพราะสัมปยุตตปจจัย    
     [๘๐๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั     
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวย             
วิจิกจิฉา    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ และโมหะ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ขันธ ๒ ฯลฯ        
     [๘๐๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั     
     คือ ในอรูปภูมิ ภาวนาย ฯลฯ มี ๓ นัย    
     [๘๑๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั        
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนภาวนายปหาตัพพเหตุก             
ธรรม ฯลฯ อาศัยขันธ ๒ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวน           
พวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ     
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย     
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     คือ ในอรูปภูมิ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา   
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ   
     [๘๑๑] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะวิปปยตุตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา และโมหะ อาศัยขันธ ๒       
     [๘๑๒] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะวิปปยตุตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธ               
๒ ฯลฯ    
           ไมใชเพราะนัตถิปจจัย ไมใชเพราะวิคตปจจัย     
           [๘๑๓] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั             มีวาระ  ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                  มี  "  ๑๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                 มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย                มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย                มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                มี  "  ๑๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย               มี  "  ๑๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                มี  "  ๑๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                   มี  "   ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                  มี  "  ๑๗     
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           ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                 มีวาระ  ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั                 มี  "   ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                   มี  "   ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                   มี  "   ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                มี  "  ๑๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                   มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย                   มี  "   ๕    
                                           พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
           [๘๑๔] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย  กับเหตุปจจัย    
                                                มีวาระ  ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย       กบั ฯลฯ     มี  "  ๑๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย      กบั ฯลฯ     มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย     กับ ฯลฯ     มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย     กับ ฯลฯ     มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย     กับ ฯลฯ     มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย     กบั ฯลฯ     มี  "  ๑๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย    กบั ฯลฯ     มี  "  ๑๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย     กบั ฯลฯ     มี  "  ๑๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย        กับ ฯลฯ     มี  "   ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย       กับ ฯลฯ     มี  "  ๑๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั     กับ ฯลฯ     มี  "   ๕     
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           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั     กับ ฯลฯ     มีวาระ ๑๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย        กับ ฯลฯ     มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย        กับ ฯลฯ     มี  "   ๕    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
           [๘๑๕] ในอารัมมณปจจัย กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    
                                                มีวาระ  ๓    
           ในอนนัตรปจจัย               กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในสมนันตรปจจยั              กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในสหชาตปจจัย               กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในอัญญมัญญปจจัย              กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในนิสสยปจจัย                กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในอุปนิสสยปจจัย              กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในปุเรชาตปจจัย              กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในอาเสวนปจจยั              กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในกัมมปจจัย                 กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในวิปากปจจยั                กับ ฯลฯ     มี  "   ๑    
           ในอาหารปจจัย               กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในอินทริยปจจยั               กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในฌานปจจัย                 กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในมัคคปจจัย                 กับ ฯลฯ     มี  "   ๒    
           ในสัมปยุตตปจจยั              กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในวิปปยุตตปจจยั              กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในอัตถิปจจัย                 กับ ฯลฯ     มี  "   ๓     
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           ในนัตถิปจจัย                 กับ ฯลฯ     มีวาระ  ๓    
           ในวิคตปจจัย                 กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
           ในอวิคตปจจัย                กับ ฯลฯ     มี  "   ๓    
                                               พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม  จบ    
                        ปฏิจจวาร  จบ    
                  สหชาตวาร เหมือนกับ ปฏิจจวาร               
                     -----------------    
                          ปจจยวาร    
     [๘๑๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
เพราะเหตุปจจยั มี ๓ นัย เหมือนกับปฏิจจวาร   
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย เหมือนกับปฏิจจวาร    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย ฯลฯ    
มี ๑ นัย เหมือนกับ ปฏิจจวาร    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวัตถุ                
     [๘๑๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เกดิข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ สัมปยุตต             
ขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา              
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ สัมปยุตตขันธ          
ท้ังหลาย อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 260 
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ จิตตสมุฏฐานรูป        
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย สัมปยุตตขันธท้ังหลาย และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะ ท่ีสหรคต         
ดวยวิจกิิจฉา   
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป         
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย สัมปยุตตขันธท้ังหลาย และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะท่ีสหรคต          
ดวยอุทธัจจะ   
     [๘๑๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ   
ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒       
และโมหะ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป             
ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และมหาภตูรูปท้ังหลาย              
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ   
ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพ-  
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เหตุกธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย ขันธ ๓  และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคต          
ดวยวิจกิิจฉา และโมหะ         
     [๘๑๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะเหตุปจจยั มี ๓ นัย    
     [๘๒๐] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
เพราะอารัมมณปจจยั มี ๓ นัย เหมือนกับอารัมมณปจจยั ในปฏิจจวาร    
              ภาวาย ฯลฯ มี ๓ นยั เหมือนกับปฏิจจวาร          
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ            
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ จกัขุวญิญาณ อาศัยจกัขายตนะ   
กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
อาศัยหทัยวัตถุ                
     [๘๒๑] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ สัมปยุตตขันธ         
ท้ังหลาย อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั        
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ สัมปยุตตขันธ          
ท้ังหลาย อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ อาศัยหทัยวัตถุ    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ อาศัยหทัยวัตถุ    
     [๘๒๒] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ   
ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ ขันธ ๒ อาศัยขันธ         
๒ และโมหะ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉาและหทัยวัตถุ    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และโมหะ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา และหทัยวัตถุ ขันธ            
๒ และหทัยวตัถุ ฯลฯ            
     [๘๒๓] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ            
๒ ฯลฯ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั     
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     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ และ              
หทัยวัตถุ    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ ขันธ ๓ และโมหะ  อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และหทัยวัตถุ ขันธ            
๒ และ ฯลฯ    
     [๘๒๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกดิข้ึน   
เพราะอธิปติปจจัย มี ๓ นัย    
     ภาวนาย ฯลฯ มี ๓ นัย      
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย มี ๑ นัย               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ             
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ จิตตสมุฏฐาน          
รูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย     
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     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป         
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย        
     [๘๒๕] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ           
๒ และ ฯลฯ    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรมและมหาภูตรูป              
ท้ังหลาย    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน                
เพราะอธิปติปจจัย             
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ           
๒ และ ฯลฯ จติตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูต              
รูปท้ังหลาย   
     [๘๒๖] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ มี ๓             
นัย เหมือนกับทัสสเนนะ         
     เพราะอนันตรปจจัย เพราะสมนันตรปจจัย    
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     [๘๒๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกดิข้ึน   
เพราะสหชาตปจจัย              
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนปหาตัพพเหตุกธรรม    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะสหชาตปจจัย     
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะสหชาตปจจัย     
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โมหะ             
ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา และจติตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา           
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม            
ขันธ ๓ และโมหะ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ขันธ ๒ ฯลฯ          
     อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย เหมือนกับทัสสเนน    
     [๘๒๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ เพราะสหชาตปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพเหตุกธรรม จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ         
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหาภตู        
รูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย จักขุวิญญาณ อาศัยจกัขายตนะ อาศัย        
กายาตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวัตถุ              
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะสหชาตปจจัย      
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ สัมปยุตตขันธ         
ท้ังหลาย อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ สัมปยุตตขันธ          
ท้ังหลาย อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ จิตตสมุฏฐาน          
รูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย สัมปยุตตขันธท้ังหลาย และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะ ท่ี         
สหรคตดวยวจิิกิจฉา ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ อาศัยหทัยวัตถุ              
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ จิตตสมุฏฐาน           
รูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย สัมปยุตตขันธท้ังหลาย และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะ ท่ี         
สหรคตดวยอุทธัจจะ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ อาศัยหทัยวัตถุ                
     [๘๒๙] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะสหชาตปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ           
๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ                
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะสหชาตปจจัย     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหา               
ภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา และโมหะ โมหะ      
ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา และหทัยวัตถุ                
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน                
เพราะสหชาตปจจัย              
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ           
๒ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย        
ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา และโมหะ ขันธ ๒ ฯลฯ          
ขันธ ๓ และโมหะ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ และโมหะ           
อาศัยขันธ ๒ และหทัยวัตถุ     
     [๘๓๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะสหชาตปจจยั มี ๓ นัย    
     [๘๓๑] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
เพราะอัญญมัญญปจจัย เพราะนิสสยปจจยั เพราะอุปนิสสยปจจัย เพราะปุเรชาตปจจยั               
เพราะอาเสวนปจจัยเพราะกมัมปจจัย เพราะวิปากปจจยั เพราะอาหารปจจัย เพราะอินทริย          
ปจจัย เพราะฌานปจจยั เพราะมัคคปจจยั เพราะสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ    
     [๘๓๒] ฯลฯ เพราะวิปปยตุตปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธ            
ท้ังหลาย หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ             
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ท้ังหลาย เพราะวิปปยุตตปจจัย โมหะ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวย        
วิจิกจิฉา โมหะ หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจัย จิตตสมุฏฐานรูป ขันธท้ังหลาย เพราะ           
วิปปยุตตปจจยั                
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม            
ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจัย จิตตสมุฏฐานรูป ขันธท้ังหลาย      
เพราะวิปปยุตตปจจัย ขันธ ๓ และโมหะ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวย           
วิจิกจิฉา ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย และโมหะ หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจัย จิตตสมุฏฐาน    
รูป ขันธท้ังหลาย เพราะวิปปยุตตปจจยั    
     [๘๓๓] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
มี ๓ นัย เหมือนกับทัสสเนน     
     [๘๓๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ เพราะวิปปยุตตปจจยั              
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจัย จิตตสมุฏฐานรูป ขันธท้ังหลาย      
เพราะวิปปยุตตปจจัย โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ฯลฯ อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ          
จิตตสมุฏฐานรูป โมหะ เพราะวิปปยุตตปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ ขันธ          
ท้ังหลาย หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจยั หทัยวัตถุ ขันธท้ังหลาย เพราะวิปปยุตตปจจยั        
มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูต       
รูปท้ังหลาย  ขันธท้ังหลาย เพราะวิปปยุตตปจจัย             
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ เพราะวิปปยุตตปจจยั     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ หทัยวัตถุ เพราะ       
วิปปยุตตปจจยั สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา หทัยวัตถุ เพราะ      
วิปปยุตตปจจยั                
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทยัวัตถุ หทัยวัตถุ เพราะ        
วิปปยุตตปจจยั สัมปยุตตขันธท้ังหลาย อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ หทัยวัตถุ เพราะ        
วิปปยุตตปจจยั                
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวตัถุ จิตตสมุฏฐานรูป        
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจยั จิตตสมุฏฐานรูป ขันธ    
ท้ังหลาย เพราะวิปปยุตตปจจัย สัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยโมหะท่ีสหรคตดวย        
วิจิกจิฉา ขันธท้ังหลาย หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจยั จติตสมุฏฐานรูป โมหะ เพราะวิปปยุตต    
ปจจัย ขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ อาศัยหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตต    
ปจจัย    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
     คือ ภาวนาย อาศัยหทัยวตัถุ ฯลฯ เหมือนกับทัสสเนน         
     [๘๓๕] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ           
๒ ฯลฯ หทัยวตัถุ เพราะวิปปยุตตปจจยั ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และ        
โมหะ ขันธ ๒ ฯลฯ หทัยวัตถุ เพราะวิปปยตุตปจจัย     
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     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรมและมหาภูตรูป              
ท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย เพราะวิปปยุตตปจจัย จิตตสมุฏฐานรูปอาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวย    
วิจิกจิฉา และโมหะ ขันธท้ังหลาย และโมหะ เพราะวิปปยุตตปจจยั โมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา    
และหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจัย   
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ           
๒ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป                
ท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจยั จติตสมุฏฐานรูป ขันธท้ังหลาย         
เพราะวิปปยุตตปจจัย ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และ      
หทัยวัตถุ และโมหะ ขันธ ๒ และ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย หทัยวัตถุ เพราะวิปปยุตตปจจยั             
จิตตสมุฏฐานรูป ขันธท้ังหลาย และโมหะ เพราะวิปปยุตตปจจัย ขันธ ๓ และโมหะ อาศัย            
ขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ และ ฯลฯ หทัยวัตถุ เพราะวิปปยตุตปจจัย    
     ภาวนาย ฯลฯ มี ๓ นัย เหมือนกับทัสสเนน   
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เพราะ    
 อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจยั เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจยั    
     [๘๓๖] ในเหตุปจจยั                       มีวาระ  ๑๗    
     ในอารัมมณปจจยั                          มี  "   ๑๗    
     ในอธิปติปจจัย                            มี  "   ๑๗    
     ในอนันตรปจจัย                           มี  "   ๑๗    
     ในสมนันตรปจจัย                          มี  "   ๑๗    
     ในสหชาตปจจัย                           มี  "   ๑๗      
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     ในอัญญมัญญปจจัย                          มีวาระ  ๑๗    
     ในนิสสยปจจัย                            มี  "   ๑๗    
     ในอุปนิสสยปจจยั                          มี  "   ๑๗    
     ในปุเรชาตปจจัย                          มี  "   ๑๗    
     ในอาเสวนปจจัย                          มี  "   ๑๗     
     ในกัมมปจจัย                             มี  "   ๑๗    
     ในวิปากปจจัย                            มี  "   ๑๗    
     ในอาหารปจจัย                           มี  "   ๑๗     
     ในอินทริยปจจัย                           มี  "   ๑๗    
     ในฌานปจจัย                             มี  "   ๑๗     
     ในมัคคปจจัย                             มี  "   ๑๗    
     ในสัมปยุตตปจจัย                          มี  "   ๑๗    
     ในวิปปยุตตปจจัย                          มี  "   ๑๗    
     ในอัตถิปจจัย                             มี  "   ๑๗    
     ในนัตถิปจจัย                             มี  "   ๑๗    
     ในวิคตปจจัย                             มี  "   ๑๗    
     ในอวิคตปจจัย                            มี  "   ๑๗    
                                           พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๘๓๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย    
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา               
     [๘๓๘] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ    
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     [๘๓๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ         
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา              
ตัพพเหตุกธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ พึงกระทําใหเต็ม จักขุวญิญาณ อาศัยจกัขายตนะ    
กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ซ่ึง        
เปนอเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉาท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยหทัยวัตถุ    
     [๘๔๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุก    
ธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ              
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกิฉา อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และ            
หทัยวัตถุ    
     [๘๔๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุ   
ปจจัย    
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ และ             
หทัยวัตถุ    
     [๘๔๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย                
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
     [๘๔๓] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม   
     [๘๔๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ      
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ                
เหตุกธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหา                
ตัพพเหตุกธรรม หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหริรูป ฯลฯ อาหาร           
สมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     [๘๔๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุก    
ธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ              
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป             
ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ   
     [๘๔๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป              
ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ    
     [๘๔๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกดิข้ึน   
ไมใชเพราะอธิปติปจจัย เหมือนกับสหชาตปจจัย                
     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญ    
มัญญปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย เหมือนกับปจจนียะ          
ในปฏิจจวาร มีหัวขอปจจัย ๑๓ ไมมี แตกตางกัน               
     ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั      
     [๘๔๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน   
ไมใชเพราะกัมมปจจัย         
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     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหา         
ตัพพเหตุกธรรม                
     [๘๔๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะกัมมปจจัย         
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหา           
ตัพพเหตุกธรรม                
     [๘๕๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ ไมใชเพราะกัมมปจจยั            
     คือ เจตนาที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลาย   
ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม พาหริรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ   
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ เจตนาที่เปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวัตถุ           
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวัตถุ สัมปยุตตเจตนา   
อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ    
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยหทัยวัตถุ สัมปยุตตเจตนา   
อาศัยโมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๘๕๑] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลาย ท่ีเปนทัสสเนน           
ปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ สัมปยตุตเจตนา อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา      
และโมหะ     
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     [๘๕๒] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และ    
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ        
และโมหะ    
     [๘๕๓] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม อาศัยทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกดิข้ึน   
ไมใชเพราะวิปากปจจยั พึงกระทําใหเต็ม ปฏิสนธิ ไมมี        
     ฯลฯ ไมใชเพราะอาหารปจจัย    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย    
     ฯลฯ ไมใชเพราะอินทริยปจจัย    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก    
อสัญญสัตวท้ังหลาย รูปชีวิตนิทรีย อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยปญจวิญญาณ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป   
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ        
     ฯลฯ ไมใชเพราะมัคคปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ    
     ฯลฯ ไมใชเพราะสัมปยุตตปจจัย ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     เหมือนกับท่ีไมใชวิปปยตุตปจจัย ในปจจนยีะ แหงปฏิจจวาร ไมมีแตกตางกนั มีหัวขอ    
ปจจัย ๑๑    
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย           
     [๘๕๔] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                       มีวาระ  ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                          มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                            มี  "  ๑๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                           มี  "   ๕     
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     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                          มีวาระ  ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                          มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                          มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                          มี  "  ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                         มี  "  ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                          มี  "  ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                             มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                            มี  "  ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                           มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย                           มี  "   ๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                             มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                             มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                          มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                          มี  "  ๑๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                             มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                             มี  "   ๕    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๘๕๕] ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั   
                                    กับเหตุปจจัย       มีวาระ ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย            กบั  ฯลฯ         มี  "  ๑๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย           กบั  ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชสมมันตรปจจัย          กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย          กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
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     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั          กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย          กบั  ฯลฯ         มี  "  ๑๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย         กบั  ฯลฯ         มี  "  ๑๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย          กบั  ฯลฯ         มี  "  ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย             กับ  ฯลฯ         มี  "   ๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย            กับ  ฯลฯ         มี  "  ๑๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย          กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย          กับ  ฯลฯ         มี  "  ๑๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย             กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั             กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๘๕๖] ในอารัมมณปจจยั  กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย         มีวาระ  ๕                
     ในอนันตรปจจัย                    กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในสมนันตรปจจัย                   กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในสหชาตปจจัย                    กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในอัญญมัญญปจจัย                   กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในนิสสยปจจัย                     กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในอุปนิสสยปจจยั                   กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในปุเรชาตปจจัย                   กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในอาเสวนปจจัย                   กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในกัมมปจจัย                      กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในวิปากปจจัย                     กับ  ฯลฯ         มี  "   ๑    
     ในอาหารปจจัย                    กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕     
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     ในอินทริยปจจัย                    กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในฌานปจจัย                      กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในมัคคปจจัย                      กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในสัมปยุตตปจจัย                   กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในวิปปยุตตปจจัย                   กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในอัตถิปจจัย                      กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในนัตถิปจจัย                      กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในวิคตปจจัย                      กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
     ในอวิคตปจจัย                     กับ  ฯลฯ         มี  "   ๕    
 
                                                     พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                        ปจจยวาร  จบ    
                   นิสสยวาร เหมือนกับปจจยวาร               
                          สังสัฏฐวาร    
     [๘๕๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒               
คลุกเคลากับขันธ ๒           
     [๘๕๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒                
คลุกเคลากับขันธ             
     [๘๕๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ     
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     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก   
ธรรม ฯลฯ    
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย คลุกเคลากับโมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย คลุกเคลากับโมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๘๖๐] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ ขันธ ๒ ฯลฯ            
     [๘๖๑] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธ ๒ ฯลฯ             
     [๘๖๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะอารัมมณปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ           
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพเหตุก   
ธรรม ฯลฯ    
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา         
     ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และโมหะ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ขันธ ๒ ฯลฯ            
     คลุกเคลากับภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ มี ๓ นยั     
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     [๘๖๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
ขันธ ๒ คลุกเคลากับขันธ ๒ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ         
     คือสัมปยุตตขันธท้ังหลาย คลุกเคลากับโมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา    
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม   
ฯลฯ    
     คือ สัมปยุตตขันธท้ังหลาย คลุกเคลากับโมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๘๖๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะคลุกเคลากับขันธ       
๒ และโมหะ    
     [๘๖๕] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธ ๒ ฯลฯ             
     [๘๖๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ           
     คลุกเคลากับภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ มี ๑ นยั        
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้ เพราะอธิปติปจจัย        
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     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     เพราะ อนนัตรปจจัย เพราะ สมนันตรปจจัย   
     [๘๖๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เกิดข้ึน เพราะสหชาตปจจัย เพราะอัญญมัญญปจจัย เพราะนิสสยปจจัย เพราะอุปนิสสย             
ปจจัย เพราะปุเรชาตปจจัย เพราะอาเสวนปจจัย เพราะกัมมปจจัย เพราะวิปากปจจยั             
เพราะอาหารปจจัย เพราะอินทริยปจจยั เพราะฌานปจจัย เพราะมัคคปจจัย เพราะสัมป             
ยุตตปจจยั เพราะวิปปยุตตปจจัย เพราะอัตถิปจจัย เพราะนัตถิปจจัย เพราะวิคตปจจัย         
เพราะอวิคตปจจัย              
     [๘๖๘] ในเหตุปจจยั                           มีวาระ  ๗    
           ในอารัมมณปจจยั                        มี  "  ๑๑    
           ในอธิปติปจจัย                          มี  "   ๓    
           ในอนนัตรปจจัย                         มี  "  ๑๑    
           ในสมนันตรปจจยั                        มี  "  ๑๑    
           ในสหชาตปจจัย                         มี  "  ๑๑    
           ในอัญญมัญญปจจัย                        มี  "  ๑๑    
           ในนิสสยปจจัย                          มี  "  ๑๑    
           ในอุปนิสสยปจจัย                        มี  "  ๑๑    
           ในปุเรชาตปจจัย                        มี  "  ๑๑    
           ในอาเสวนปจจยั                        มี  "  ๑๑    
           ในกัมมปจจัย                           มี  "  ๑๑    
           ในวิปากปจจยั                          มี  "   ๑    
           ในอาหารปจจัย                         มี  "  ๑๑     
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           ในอินทริยปจจยั                         มีวาระ ๑๑    
           ในฌานปจจัย                           มี  "  ๑๑    
           ในมัคคปจจัย                           มี  "  ๑๑    
           ในสัมปยุตตปจจยั                        มี  "  ๑๑    
           ในวิปปยุตตปจจยั                        มี  "  ๑๑    
           ในอัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๑    
            ในนัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๑    
           ในวิคตปจจัย                           มี  "  ๑๑    
           ในอวิคตปจจัย                          มี  "  ๑๑    
                                              พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๘๖๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะเหตุปจจัย               
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา คลุกเคลากับขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา       
     [๘๗๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะเหตุปจจัย               
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ          
     [๘๗๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม คลุกเคลากับเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะเหตุปจจัย      
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ คลุกเคลากับขันธ ๒ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๘๗๒] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย เหมือน    
กับสหชาตปจจัย          
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     ไมใชเพราะปุเรชาตปจจยั ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจยั ไมใชเพราะอาเสวน                
ปจจัย ไมใชเพราะกัมมปจจยั มี ๗ นัย    
     ไมใชเพราะวิปากปจจยั ไมใชเพราะฌานปจจยั ไมใชเพราะมัคคปจจัย ไมใช             
เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     [๘๗๓] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                      มีวาระ  ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                     มี  "  ๑๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                   มี  "  ๑๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                  มี  "  ๑๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                   มี  "  ๑๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                      มี  "   ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                     มี  "  ๑๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                      มี  "   ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                      มี  "   ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                   มี  "  ๑๑    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๘๗๔] ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย        กับเหตุปจจัย    มีวาระ  ๗                
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย      กบั ฯลฯ       มี "    ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย     กบั ฯลฯ       มี "    ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย      กบั ฯลฯ       มี "    ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย         กับ ฯลฯ       มี "    ๗     
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           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย        กับ ฯลฯ       มีวาระ  ๗    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั      กับ ฯลฯ       มี "    ๗   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๘๗๕]  ในอารัมมณปจจัย     กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    มีวาระ  ๓   
            ในอนนัตรปจจัย               กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในสมนันตรปจจยั              กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในสหชาตปจจัย               กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในอัญญมัญญปจจัย              กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในนิสสยปจจัย                กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในอุปนิสสยปจจัย              กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในปุเรชาตปจจัย              กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในอาเสวนปจจยั              กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในกัมมปจจัย                 กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในวิปากปจจยั                กับ  ฯลฯ      มี  "   ๑    
            ในอาหารปจจยั               กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในอินทริยปจจยั               กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในฌานปจจยั                 กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในมัคคปจจัย                 กับ  ฯลฯ      มี  "   ๒    
            ในสัมปยุตตปจจยั              กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในวิปปยุตตปจจยั              กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
            ในอัตถิปจจัย                 กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓     
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            ในนัตถิปจจัย                 กับ  ฯลฯ      มีวาระ  ๓    
            ในวิคตปจจัย                 กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
 
             ในอวคิตปจจัย                กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม  จบ    
                 สัมปยุตตวาร เหมือนกับสังสัฏฐวาร            
                          ปญหาวาร    
     [๘๗๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยเหตุปจจยั   
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ            
ท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั ฯลฯ    
     [๘๗๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป           
ท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั        
     [๘๗๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยเหตุปจจัย          
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ            
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั    
     ภาวนาย ฯลฯ มี ๓ นัย      
     เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ มี ๑ นัย     
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     [๘๗๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย โดยเหตุปจจัย       
     [๘๘๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย โดยเหตุปจจัย        
     [๘๘๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธและจิตตสมุฏฐานรูป            
ท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั        
     [๘๘๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธและจิตตสมุฏฐานรูป            
ท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั        
     [๘๘๓] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยอารัมมณปจจัย              
     คือ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม          
เพราะปรารภราคะนั้น ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน วิจกิิจฉา    
เกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกดิข้ึน      
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงทิฏฐิ เพราะปรารภทิฏฐินั้น ราคะท่ีเปนทัสส      
เนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกดิข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน วิจกิิจฉา เกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น       
     เพราะปรารภวิจกิิจฉา วิจกิิจฉา เกดิข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหา       
ตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น        



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 287 
     เพราะปรารภโทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหา              
ตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น ทิฏฐ ิเกิดข้ึน วิจกิิจฉา เกิดข้ึน    
     [๘๘๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลวท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ี          
ขมแลว ฯลฯ ท่ีเคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ   
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยความเปนของ           
ไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา                
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดย          
เจโตปริยญาณ   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แก             
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ แกอาวัชชนะ และโมหะ   
โดยอารัมมณปจจัย              
     [๘๘๕] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธท้ังหลายท่ี           
สหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ เกิดข้ึน    
     [๘๘๖] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
โดยอารัมมณปจจัย              
     คือ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม           
เพราะปรารภราคะนั้น ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน อุทธัจจะ เกดิข้ึน โทมนัส    
ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึน้    
     เพราะปรารภอุทธัจจะ อุทธัจจะ เกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
เกิดข้ึน     
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     เพราะปรารภโทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โทมนัสท่ีเปนภาวนายปหา                
ตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น อุทธัจจะ เกิดข้ึน   
     [๘๘๗] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
ฯลฯ    
     คือ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม           
เพราะปรารภราคะนั้น ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน วิจกิิจฉา    
เกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกดิข้ึน      
     เพราะปรารภอุทธัจจะ ทิฏฐิ เกิดข้ึน วิจกิิจฉา เกดิข้ึน โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหา        
ตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น       
     เพราะปรารภโทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหา               
ตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐ ิเกิดข้ึน วิจกิิจฉา เกิดข้ึน    
     [๘๘๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ            
     คือ พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลวท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม กิเลส         
ท่ีขมแลว ฯลฯ ท่ีเคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ              
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยความเปนของ            
ไมเท่ียง ฯลฯ   
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดย           
เจโตปริยญาณ   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ แก              
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคตญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ และโมหะ   
โดยอารัมมณปจจัย              
     [๘๘๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
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     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธท้ังหลายที่            
สหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ เกิดข้ึน    
     [๘๙๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธท้ังหลายที่            
สหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ เกิดข้ึน    
     [๘๙๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ บุคคลใหทาน ฯลฯ พงึใหพิสดารเหมือนกับ ทัสสนัตติกะ    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกอาวัชชนะ และโมหะ โดยอารัมมณปจจัย     
     [๘๙๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ บุคคลใหทาน ฯลฯ เหมือนกับ ทัสสนัตติกะ              
     [๘๙๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมณปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน ฯลฯ เหมือนกับ ทัสสนัตติกะ              
     [๘๙๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ        
     คือ เพราะปรารภจักขุ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ เกิดข้ึน              
     โสตะ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนาย              
ปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ เกิดข้ึน    
     [๘๙๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุธรรม โดยอารัมมณปจจยั     
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     คือ จักขุ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนน                
นภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ เกิดข้ึน               
     [๘๙๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ              
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ ขันธท้ังหลายท่ีเปน        
ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น    
     [๘๙๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ ขันธท้ังหลายท่ีเปน        
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และโมหะ เกิดข้ึน          
     [๘๙๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ   
เหตุกธรรม ฯลฯ                
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ ขันธท้ังหลายท่ี            
สหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ เกิดข้ึน    
     [๘๙๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ              
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธท้ังหลายท่ีเปน         
ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น    
     [๙๐๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ               
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธท้ังหลายท่ีเปน         
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดขึ้น     
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     [๙๐๑] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธท้ังหลายท่ีเปน         
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และโมหะ เกิดข้ึน          
     [๙๐๒] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก               
ธรรม ฯลฯ    
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธท้ังหลายท่ี             
สหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ เกิดข้ึน    
     [๙๐๓] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม ฯลฯ                
     คือ เพราะปรารภขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ขันธท้ังหลายท่ี             
สหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ เกิดข้ึน    
     [๙๐๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยอธิปติปจจัย เหมือนกับทัสสนัตติกะ มีหัวขอปจจัย         
     [๙๐๕] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยอนันตรปจจัย               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแก           
ขันธท้ังหลายที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั   
     [๙๐๖] ทัสสเนนปาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอนันตรปจจัย     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกโมหะ ท่ีเกิด        
หลังๆ โดยอนนัตรปจจัย ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะ    
โดยอนันตรปจจัย               
     [๙๐๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอนันตรปจจยั        
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี    
สหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีเกิดหลังๆ   และโมหะ โดยอนันตรปจจัย    
     [๙๐๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
โดยอนันตรปจจัย               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธ       
ท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดหลังๆ   โดยอนันตรปจจัย    
     [๙๐๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ            
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกโมหะท่ีเกิดหลังๆ     
โดยอนันตรปจจัย ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะ โดย       
อนันตรปจจยั   
     [๙๑๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี     
สหรคตดวยอุทธัจจะ ท่ีเกิดหลังๆ และโมหะ โดยอนันตรปจจัย      
     [๙๑๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแก         
โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะท่ีเกดิหลังๆ โดยอนนัตรปจจัย ขันธท้ังหลาย     
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ท่ีเปนเนวทัสสเนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน     
เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน ฯลฯ เนวสัญญานา   
สัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจยัแกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจยั   
     [๙๑๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ            
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉาท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคต         
ดวยวิจกิิจฉาท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสส    
เนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     [๙๑๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ            
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวย      
อุทธัจจะท่ีเกดิหลังๆ โดยอนนัตรปจจัย อาวัชชนะ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     [๙๑๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ     
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉาท่ีเกิดหลังๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวย     
วิจิกจิฉาท่ีเกดิหลังๆ และโมหะ โดยอนันตรปจจัย อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี      
สหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ โดยอนันตรปจจัย   
      [๙๑๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ     
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวย      
อุทธัจจะท่ีเกดิหลังๆ และโมหะ โดยอนันตรปจจัย อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี       
สหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ โดยอนันตรปจจัย    
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     [๙๑๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีเกิดกอนๆ และโมหะ เปนปจจัยแกขันธ       
ท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     [๙๑๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีเกิดกอนๆ และโมหะ เปนปจจัยแกโมหะท่ี     
เกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั ขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา และโมหะเปนปจจยัแก         
วุฏฐานะ โดยอนันตรปจจยั       
     [๙๑๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ   
เหตุกธรรม ฯลฯ                
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉาที่เกิดกอนๆ และโมหะ เปนปจจัยแกขันธ        
ท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉาท่ีเกิดหลังๆ และโมหะ โดยอนันตรปจจยั    
     [๙๑๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอนันตรปจจยั มี ๓ นัย มีบาลี   
     [๙๒๐] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยสมนันตรปจจัย              
     เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย ฯลฯ เหมือนกับสหชาตปจจัย ในปฏิจจวาร    
     เปนปจจยั โดยอัญญมัญญปจจัย ฯลฯ เหมือนกับสหชาตปจจัย ในปฏิจจวาร    
     เปนปจจยั โดยนิสสยปจจัย ฯลฯ เหมือนกับนิสสยวาร ในปจจยวาร ท่ีตางกัน                
ไมมี    
     [๙๒๑] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยอุปนิสสยปจจัย     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 295 
      มี ๓ อยางคือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพ             
เหตุกธรรมแลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     บุคคลเขาไปอาศัยโทมนสัท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ โมหะ ฯลฯ    
ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนาแลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ            
     ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ โทสะ โมหะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความ    
ปรารถนา เปนปจจัยแกราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม แกความปรารถนา โดย                
อุปนิสสยปจจยั                
     [๙๒๒] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพ             
เหตุกธรรมแลว ใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน             
      บุคคลเขาไปอาศัยโทสะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ โมหะ ฯลฯ ทิฏฐิ               
ฯลฯ ความปรารถนาแลว ใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน        
      ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธา              
แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกผลสมาบัติ และโมหะ โดยอุปนิสสยปจจัย               
     [๙๒๓] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย      
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
โทสะ โมหะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกจิฉา           
และโมหะ โดยอุปนิสสยปจจัย      
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     [๙๒๔] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
โทสะ โมหะ มานะ ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม             
แกโทสะ แกโมหะ แกมานะ แกความปรารถนา โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๙๒๕] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพ              
เหตุกธรรมแลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     บุคคลเขาไปอาศัยโทสะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โมหะ ฯลฯ มานะ ฯลฯ   
ความปรารถนาแลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกราคะท่ี               
เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม แกโทสะ โมหะ แกทิฏฐิ แกความปรารถนา โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     ฉันทราคะในภณัฑะของตน เปนปจจัยแกฉันทราคะในภณัฑะของผูอ่ืน โดยอุปนสิสย             
ปจจัย ฉันทราคะในของท่ีตนหวงแหน เปนปจจยัแกฉันทราคะในของที่คนอ่ืนหวงแหน โดย            
อุปนิสสยปจจยั                
     [๙๒๖] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพ              
เหตุกธรรมแลว ใหทาน ฯลฯ ยังสมบัติใหเกิดข้ึน    
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     บุคคลเขาไปอาศัยโทสะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ โมหะ ฯลฯ มานะ   
ฯลฯ ความปรารถนาแลว ใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน        
     ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ความปรารถนา เปนปจจยัแกศรัทธา แก                
ปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกผลสมาบัติ และโมหะ โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๙๒๗] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ             
ความปรารถนา เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา และโมหะ โดยอุปนสิสยปจจัย     
     [๙๒๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย      
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ   
ความปรารถนา เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ โดยอุปนิสสยปจจัย      
     [๙๒๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาแลว ใหทาน ฯลฯ   
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน         
     บุคคลเขาไปอาศัยศีล ฯลฯ ปญญา สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฤดู โภชนะ เสนาสนะ                
ฯลฯ โมหะแลว ใหทาน ฯลฯ       
     ศรัทธา ฯลฯ โมหะ เปนปจจัยแกศรัทธา แกผลสมาบัติ และโมหะ โดยอุปนิสสย                
ปจจัย     
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     [๙๓๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ฯลฯ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีล ฯลฯ ปญญา สุขทางกาย ทุกขทางกาย เสนาสนะ ฯลฯ    
โมหะแลว ฆาสัตว ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     ศรัทธา ฯลฯ เสนาสนะ ฯลฯ และโมหะ เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนทัสสเนนปหา   
ตัพพเหตุกธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๙๓๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ฯลฯ กอมานะ    
     บุคคลเขาไปอาศัยโมหะ ฯลฯ กอมานะ    
     ศรัทธา ฯลฯ เสนาสนะ และโมหะ เปนปจจัยแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุก               
ธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๙๓๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ศรัทธา ฯลฯ ปญญา สุขทางกาย ทุกขทางกาย                
เสนาสนะ ฯลฯ และโมหะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ โดย           
อุปนิสสยปจจยั                
     [๙๓๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
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     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ศรัทธา ฯลฯ เสนาสนะ ฯลฯ และโมหะ    
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ โดยอุปนสิสยปจจัย   
     [๙๓๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉาและโมหะ             
เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนสิสยปจจัย          
     [๙๓๕] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉาและโมหะ             
เปนปจจยัแกศรัทธา แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกผลสมาบัติ และโมหะ โดย         
อุปนิสสยปจจยั                
     [๙๓๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ   
เหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ            
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ โดยอุปนสิสยปจจัย   
     [๙๓๗] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ  ปกตูปนิสสยะ             
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ             
เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนสิสยปจจัย           
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     [๙๓๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกภาวนายปหาตัพพธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย      
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ  ปกตูปนิสสยะ             
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ             
เปนปจจยัแกราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั           
     [๙๓๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ  ปกตูปนิสสยะ             
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ             
เปนปจจยัแกศรัทธา แกผลสมาบัติ และโมหะ โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๙๔๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ   
เหตุกธรรม ฯลฯ                
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี          
สหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ โดยอุปนสิสยปจจัย                
     [๙๔๑] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหา   
ตัพพเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ  ปกตูปนิสสยะ             
     ฯลฯ ปกตูปนิสสยะ ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ เปนปจจัย           
แกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๙๔๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต    
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     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลพจิารณาเหน็จกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ      
     โสตะ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ    
     บุคคลเห็นรูป ดวยทิพพจกัขุ ฯลฯ ฟงเสียง ดวยทิพพโสตธาตุ ฯลฯ    
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ ฯลฯ กายายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ            
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตกุธรรม และโมหะ      
โดยปุเรชาตปจจัย              
     [๙๔๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คืออารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต              
     ท่ีเปนอารัมมณปุเรชาต ไดแกจักขุ ฯลฯ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงหทัย      
วัตถุ เพราะปรารภจักขุเปนตนนั้น ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ ทิฏฐิ ฯลฯ         
วิจิกจิฉา ฯลฯ โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๙๔๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ บุคคลยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึง        
หทัยวัตถุ เพราะปรารภจกัขุเปนตนนั้น ราคะท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน อุทธัจจะ    
เกิดข้ึน โทมนัสท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน       
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยปุเรชาตปจจัย     
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     [๙๔๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ เพราะปรารภหทัยวัตถุ ขันธท้ังหลายท่ี         
สหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวย         
วิจิกจิฉา และโมหะ โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๙๔๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ เพราะปรารภหทัยวัตถุ ขันธท้ังหลายท่ี         
สหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวย        
อุทธัจจะ และโมหะ โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๙๔๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดภายหลังเปนปจจัยแก          
กายนี้ ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๙๔๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดภายหลังเปนปจจยัแกกายน้ี     
ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๙๔๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดภายหลัง เปน         
ปจจัยแกกายนี ้ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย               
     [๙๕๐] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ ท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายนี้    
ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๙๕๑] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยปจฉาชาตปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ ท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแก           
กายนี้ ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๙๕๒] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยอาเสวนปจจัย               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธ      
ท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย    
     [๙๕๓] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ            
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกโมหะ ท่ีเกิด        
หลังๆ โดยอาเสวนปจจยั         
     [๙๕๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอาเสวนปจจัย        
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี    
สหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีเกิดหลังๆ และโมหะ โดยอาเสวนปจจยั     
     [๙๕๕] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
พวกนี้ ๓ นยั    
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     เนวทัสสเนนนภาวนาย ฯลฯ ในอาเสวนมูลกะ วุฏฐานก็ดี อาวัชชนะก็ดี พึงท้ิงเสีย              
หัวขอปจจัย ๑๗ พึงใสใหเต็ม เหมือนกับอนันตรปจจยั         
     [๙๕๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย           
โดยกัมมปจจัย   
     [๙๕๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกโมหะ           
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแก            
วิบากขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย               
     [๙๕๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ เจตนาที่เปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย           
และโมหะ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั             
     [๙๕๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
โดยกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย            
โดยกัมมปจจัย   
     [๙๖๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยกัมมปจจัย    
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      คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจัยแกโมหะ และจิตตสมุฏฐาน             
รูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     [๙๖๑] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยกัมมปจจัย          
     คือ เจตนาที่เปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย            
และโมหะ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย             
     [๙๖๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปน              
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ          
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม                
เปนปจจยัแกวบิากขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     [๙๖๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ ท้ังปวัตติและปฏิสนธิ วิบากขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ   
     [๙๖๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยอาหารปจจัย                
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ           
ท้ังหลาย โดยอาหารปจจัย       
     [๙๖๕] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ        
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     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกโมหะ และจิตต           
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอาหารปจจยั    
     [๙๖๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ           
ท้ังหลาย และโมหะ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอาหารปจจัย    
     ภาวนาย ฯลฯ มี ๓ นัย เหมือนกับ ทัสสเนน   
     [๙๖๗] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอาหารปจจัย    
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตกุธรรม เปนปจจยัแก              
สัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอาหารปจจัย ในปฏิสนธิขณะ กวฬิงการาหาร          
เปนปจจยัแกกายน้ี           
     [๙๖๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ เปนปจจยั โดยอินทริยปจจัย มี ๓   
นัย เหมือนกับอาหารปจจัย โมหะตองนับเขาดวย                
     ภาวนาย ฯลฯ มี ๓ นัย      
     [๙๖๙] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตกุธรรม เปนปจจยัแก           
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย ฯลฯ จักขุนทรีย เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายนิทรีย ฯลฯ รูปชีวิตินทรีย    
เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอินทริยปจจยั             
     เปนปจจยั โดยฌานปจจยั เปนปจจัย โดยมัคคปจจยั พวกนี้พึงกระทําใหเปน               
สเหตุกธรรม    
     เปนปจจยั โดยสัมปยุตตปจจัย เหมือนกับสัมปยุตตวาร  ในปฏิจจวาร    
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     [๙๗๐] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต เหมือนกับทัสสนัตติกะ     
     [๙๗๑] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต เหมือนกับทัสสนัตติกะ              
     [๙๗๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนน    
นภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต เหมือนกับทัสสนัตติกะ    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก            
ธรรม และโมหะ เปนปจจยัแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน               
     [๙๗๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ            
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน          
ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม       
     [๙๗๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ            
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนภาวนาย    
ปหาตัพพเหตุกธรรม              
     [๙๗๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ     
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวย      
วิจิกจิฉา และโมหะ โดยวิปปยตุตปจจยั     
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     [๙๗๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ     
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวย      
อุทธัจจะ และโมหะ โดยวิปปยุตตปจจยั    
     [๙๗๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยวปิปยุตตปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ เปนปจจยัแก         
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉาและโมหะเปนปจจยัแก        
กายนี้ ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยตุตปจจัย    
     [๙๗๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยวปิปยุตตปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และโมหะ เปนปจจยัแก          
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะและโมหะ เปนปจจยัแก        
กายนี้ ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยตุตปจจัย    
     [๙๗๙] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยอัตถิปจจยั                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ         
     [๙๘๐] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต     
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     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแก        
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา เปนปจจยัแกโมหะ และ         
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปน              
ปจจัยแกกายนี ้ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย   
     [๙๘๑] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจัยแก ขันธ ๓ และจิตต            
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ    
โมหะ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย               
     ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย    
     [๙๘๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนน    
ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๕ อยาง คือ ปุเรชาต สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธ ๑ ท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปน            
ปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     โมหะท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป           
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ในปฏิสนธิขณะ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกจักขุ ฯลฯ หทัยวตัถุ ฯลฯ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ            
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
จักขายตนะ ฯลฯ กายายตนะ ฯลฯ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนน         
นภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และโมหะ โดยอัตถิปจจยั       
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     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก            
ธรรม และโมหะ เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหาร เปนปจจัย       
แกกายน้ี รูปชีวิตนทรียเปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย      
     [๙๘๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนน    
ปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกโมหะท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย     
โดยอัตถิปจจยั                
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกจักขุ ฯลฯ บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงหทัยวัตถุ      
เพราะปรารภจกัขุเปนตนนั้น ราคะท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกดิข้ึน     
วิจิกจิฉา ฯลฯ โทมนัสท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เกิดข้ึน    
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิ         
ปจจัย    
     [๙๘๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกโมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย      
โดยอัตถิปจจยั                
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกบุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่งซ่ึงจักขุ    
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิ         
ปจจัย    
     [๙๘๕] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต     
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     ท่ีเปน สหชาต ไดแกโมหะท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ         
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกเพราะปรารภจกัขุ ขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา และ         
โมหะ เกดิข้ึน เพราะปรารภหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา    
และโมหะ โดยอัตถิปจจัย        
     [๙๘๖] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกโมหะท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และ          
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกเพราะปรารภจกัขุ ขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยอุทธัจจะ และ          
โมหะ เกดิข้ึน เพราะปรารภหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
และโมหะ โดยอัตถิปจจัย        
     [๙๘๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธ ๑ ท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และหทัยวัตถุ              
เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ     
เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ             
     [๙๘๘] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกเนวทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ           
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทรีย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และมหาภูตรูป   
ท้ังหลาย เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย     
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     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และโมหะ เปนปจจยัแก         
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และหทัยวตัถุ เปนปจจยั       
แกโมหะ โดยอัตถิปจจัย        
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา และโมหะ เปนปจจยั         
แกกายน้ีท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ              
กวฬิงการาหาร เปนปจจยัแกกายนี้ โดยอัตถิปจจัย             
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และ              
รูปชีวิตนทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     [๙๘๙] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ   
เหตุกธรรม โดยอัตถิปจจัย     
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา และหทัยวัตถุ เปนปจจยั           
แกขันธ ๓ และโมหะ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา และ           
โมหะ เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ และ            
โมหะ ฯลฯ    
     [๙๙๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุก    
ธรรม เปนปจจัยแกภาวนาย ฯลฯ พึงแจกเปนหัวขอปจจยั ๓ โดยนัยแหงทัสสเนน พงึ              
กําหนดเอาอุทธัจจะ              
     เพราะ นัตถิปจจัย เพราะ วิคตปจจยั เพราะ อวิคตปจจัย    
           [๙๙๑] เหตุในปจจยั                     มีวาระ ๑๑    
           ในอารัมมณปจจยั                        มี  "  ๒๑    
           ในอธิปติปจจยั                          มี  "  ๑๐     
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           ในอนนัตรปจจัย                         มีวาระ ๑๗    
           ในสมนันตรปจจยั                        มี  "  ๑๗    
           ในสหชาตปจจัย                         มี  "  ๑๗    
           ในอัญญมัญญปจจัย                        มี  "  ๑๑    
           ในนิสสยปจจัย                          มี  "  ๑๗    
           ในอุปนิสสยปจจัย                        มี  "  ๒๑    
           ในปุเรชาตปจจัย                        มี  "   ๕    
           ในปจฉาชาตปจจัย                       มี  "   ๕    
           ในอาเสวนปจจยั                        มี  "  ๑๗    
           ในกัมมปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในวิปากปจจยั                          มี  "   ๑    
           ในอาหารปจจัย                         มี  "   ๗    
           ในอินทริยปจจยั                         มี  "   ๗    
           ในฌานปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในมัคคปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในสัมปยุตตปจจยั                        มี  "  ๑๑    
           ในวิปปยุตตปจจยั                        มี  "   ๙    
           ในอัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในนัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในวิคตปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในอวิคตปจจัย                          มี  "  ๑๗    
                                              พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 314 
     [๙๙๒] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัยโดย โดยสหชาตปจจยั เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั                
     [๙๙๓] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย   
อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดย ปจฉาชาตปจจัย เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั    
     [๙๙๔] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม   
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยัโดย สหชาต   
ปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย    
     [๙๙๕] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนสิสยปจจัย   
     [๙๙๖] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย               
     [๙๙๗] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุป              
นิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั   
     [๙๙๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยัโดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     [๙๙๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม    
และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยัโดย    
สหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั    
     [๑๐๐๐] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนน    
นภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปน    
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ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั         
เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั เปนปจจยัโดย อาหารปจจยั เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั            
     [๑๐๐๑] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย   
อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดย ปุเรชาตปจจยั   
     [๑๐๐๒] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย   
อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดย ปุเรชาตปจจยั   
     [๑๐๐๓] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปน   
ปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั โดยปุเรชาตปจจัย            
     [๑๐๐๔] เนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหา    
ตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั เปนปจจัย โดยปุเรชาต             
ปจจัย    
     [๑๐๐๕] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัย               
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั   
     ในขอนี้ สหชาตปจจยั ปุเรชาตปจจัย เจอืปนกันมีอยู พึงกระทําตามในบาลี เพื่อ           
ท่ีจะนับ พึงใครครวญแลวจึงนับ    
     [๑๐๐๖] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เปนปจจยัแกเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย     
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     แมในขอนี้ เพราะอารัมมณปจจยั เพราะอุปนิสสยปจจยั ก็มีอยู แตในบาลีไมมี           
เม่ือจะนับ พึงใครครวญแลวจึงนับ    
     [๑๐๐๗] ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหา   
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดย   
อุปนิสสยปจจยั                
     ในขอนี้ สหชาตปจจยั ปุเรชาตปจจัย มีหัวขอปจจัยเจอืปนดวยปจจยัใดมีอยู ปจจยั     
นั้นก็ไมพึงกระทําตามในบาลี    
     [๑๐๐๘] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั               
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๑๐๐๙] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั                
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     แมในขอนี้ สหชาตปจจัย ปุเรชาตปจจัย มีหัวขอปจจัยเจือปนดวยปจจัยใดมีอยู         
     [๑๐๑๐] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม ฯลฯ    
    มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย     
    แมในขอนี้ อารัมมณปจจยั อุปนิสสยปจจัย ก็มี           
     [๑๐๑๑] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ    
เหตุกธรรม เปนปจจยัแกทัสสเนนปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหา   
ตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๑๐๑๒] ภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม และเนวทัสสเนนนภาวนายปหาตัพพ-  
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เหตุกธรรม เปนปจจยัแกภาวนายปหาตัพพเหตุกธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั                
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     แมในขอนีก้็มี สหชาตปจจัย ปุเรชาตปจจัย หวัขอปจจยันั้นใดท่ีไมไดเขียนไว หัวขอ    
ปจจัยเหลานั้นเม่ือนับในบาลี ยอมไมเสมอกันโดยพยัญชนะ หวัขอปจจยัท่ีไมไดเขียนไวในบาลี    
เหลานั้น จํานวนปรากฏแลว ถาเกิดสงสัย พึงพิจารณาดูในอัตถิปจจัย ในอนุโลม   
     [๑๐๑๓] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                 มีวาระ ๒๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชสหชาตปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชนิสสยปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาหารปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชอินทริยปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั    
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั    
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            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชอัตถิปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย                มีวาระ ๒๑    
                      ท้ังหมด พึงนบัอยางนี้                
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๐๑๔] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย        กับเหตุปจจัย มีวาระ  ๑๑                
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย          กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย         กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั        กับ ฯลฯ    มีวาระ ๑๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย        กับ ฯลฯ    มี  "   ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย        กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย        กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย       กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั        กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย           กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั          กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาหารปจจัย         กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอินทริยปจจยั         กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั           กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย           กับ ฯลฯ    มีวาระ  ๑๑   
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั        กับ ฯลฯ    มี  "    ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั        กับ ฯลฯ    มี  "    ๕    
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            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย           กับ ฯลฯ    มีวาระ  ๑๑   
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย          กับ ฯลฯ    มี  "   ๑๑   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๐๑๕] ในอารัมมณปจจัย     กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    มีวาระ ๒๑   
     ในอธิปติปจจัย                   กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๐    
     ในอนันตรปจจัย                  กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๗    
     ในสมนันตรปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๗    
     ในสหชาตปจจัย                  กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๗    
     ในอัญญมัญญปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๑    
     ในนิสสยปจจัย                   กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๗    
     ในอุปนิสสยปจจยั                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๒๑    
     ในปุเรชาตปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "   ๕    
     ในปจฉาชาตปจจัย                กับ ฯลฯ           มี  "   ๕    
     ในอาเสวนปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๗    
     ในกัมมปจจัย                    กับ ฯลฯ           มี  "   ๗    
     ในวิปากปจจัย                   กับ ฯลฯ           มี  "   ๑    
     ในอาหารปจจัย                  กับ ฯลฯ           มี  "   ๗    
     ในอินทริยปจจัย                  กับ ฯลฯ           มี  "   ๗    
     ในฌานปจจัย                    กับ ฯลฯ           มี  "   ๗    
     ในมัคคปจจัย                    กับ ฯลฯ           มี  "   ๗    
     ในสัมปยุตตปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๑    
     ในวิปปยุตตปจจัย                 กับ ฯลฯ           มี  "   ๙    
     ในอัตถิปจจัย                    กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๗     
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     ในนัตถิปจจัย                    กับ ฯลฯ           มีวาระ ๑๗    
     ในวิคตปจจัย                    กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๗    
     ในอวิคตปจจัย                   กับ ฯลฯ           มี  "  ๑๗    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                ทัสสเนนปหาตัพพเหตุกตัติกะ ท่ี ๙ จบ          
              -------------------------------               
                        อาจยคามิตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๑๐๑๖] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม    
     อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยกาจยคามิธรรม เกิดข้ึน   
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม ขันธ ๒ และ           
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒    
     [๑๐๑๗] อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอปจยคามิธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอปจยคามิธรรม    
     อปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม เกิดข้ึน   
เพราะเหตุปจจยั       
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     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอปจยคามิธรรม ขันธ ๒               
และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๒    
     [๑๐๑๘] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม            
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจย               
คามิธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป    
๓ อาศัยมหาภตูรูป ๑ มหาภตูรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปน          
อุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๐๑๙] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินา    
ปจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจย    
คามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอปจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     [๑๐๒๐] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๐๒๑] อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอปจยคามิธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๐๒๒] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม    
เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั     
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     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ อาศัยขันธ ๒             
ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายอาศัยหทยัวัตถุ    
     [๑๐๒๓] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
มี ๓ นัย    
     ฯลฯ อปจยคามิธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย มี ๓ นัย        
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ มี ๑ นัย    
ปฏิสนธิ ไมมี   
     คือ มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัย            
มหาภูตรูปท้ังหลาย             
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามนิาปจย    
คามิธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจย    
คามิธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอปจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     [๑๐๒๔] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม ฯลฯ เพราะอนันตรปจจัย    
เพราะ สมนันตรปจจัย เพราะ สหชาตปจจยั พึงกระทํามหาภูตรูปท้ังหมด    
     เพราะ อัญญมัญญปจจัย จิตตสมุฏฐานรูปก็ดี กฏัตตารูปก็ดี อุปาทารูปก็ดี ไมมี            
     เพราะ นิสสยปจจัย เพราะ อุปนิสสยปจจัย เพราะ ปุเรชาตปจจัย เพราะ    
อาเสวนปจจยั เพราะ กัมมปจจัย เพราะ วิปากปจจยั เพราะ อาหารปจจัย เพราะ   
อินทริยปจจยั เพราะ ฌานปจจัย เพราะ มัคคปจจัย เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ   
วิปปยุตตปจจยั เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจัย เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจัย     
     [๑๐๒๕] ในเหตุปจจัย               มีวาระ  ๙            
     ในอารัมมณปจจยั                   มี  "   ๓        
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     ในอธิปติปจจัย                     มีวาระ  ๙           
     ในอนันตรปจจัย                    มี  "   ๓            
     ในสมนันตรปจจัย                   มี  "   ๓            
     ในสหชาตปจจัย                    มี  "   ๙             
     ในอัญญมัญญปจจัย                   มี  "   ๓           
     ในนิสสยปจจัย                     มี  "   ๙            
     ในอุปนิสสยปจจยั                   มี  "   ๓           
     ในปุเรชาตปจจัย                   มี  "   ๓            
     ในอาเสวนปจจัย                   มี  "   ๓             
     ในกัมมปจจัย                      มี  "   ๙            
     ในวิปากปจจัย                     มี  "   ๑            
     ในอาหารปจจัย                    มี  "   ๙             
     ในอินทริยปจจัย                    มี  "   ๙           
     ในฌานปจจัย                      มี  "   ๙             
     ในมัคคปจจัย                      มี  "   ๙            
     ในสัมปยุตตปจจัย                   มี  "   ๓           
     ในวิปยุตตปจจัย                    มี  "   ๙           
     ในอัตถิปจจัย                      มี  "   ๙           
     ในนัตถิปจจัย                      มี  "   ๓           
     ในวิคตปจจัย                      มี  "   ๓            
     ในอวิคตปจจัย                     มี  "   ๙            
                                   พึงนับอยางนี้           
                          อนุโลม จบ    
     [๑๐๒๖] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั    
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     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ี            
สหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๑๐๒๗] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะเหตุปจจัย         
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม            
ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ          
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก               
อสัญญสัตวท้ังหลาย อาศัยมหาภูตรูป ๑    
     [๑๐๒๘] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
อารัมมณปจจยั                
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอปจยคามิธรรม    
     [๑๐๒๙] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม   
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย มหาภตูรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ               
อาหารมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     [๑๐๓๐] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินา    
ปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย     
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     [๑๐๓๑] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม และเนวาจย    
คามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั             
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอปจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     [๑๐๓๒] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย               
มี ๓ นัย    
     อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอปจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิธรรม              
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย             
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม            
ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุอาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวตัถุ มหาภูต    
รูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ    
     [๑๐๓๓] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามิ    
นาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรมและมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๑๐๓๔] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอนันตรปจจัย ไมใชเพราะสมนันตรปจจัย ไมใชอัญญมัญญปจจัย ไมใชเพราะ               
อุปนิสสยปจจยั ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
                มีหวัขอปจจยั ๗ เหมือนกับ กุสลัตติกะ       
     ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย    
     [๑๐๓๕] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย มี ๓ นัย              
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
อาเสวนปจจยั    
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอปจยคามิธรรม    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอาเสวนปจจัย             
     มีหัวขอปจจัย ๑ พึงกระทํามหาภูตรูปท้ังหมด              
     [๑๐๓๖] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามิ    
นาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามนิาปจย    
คามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอปจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     [๑๐๓๗] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจยั   
     คือ เจตนาที่เปนอาจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม   
     อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนอปจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอปจยคามิธรรม   
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะกัมมปจจัย               
     คือ เจตนาที่เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเนวาจยคามินา       
ปจยคามิธรรม พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป อุตุสมุฏฐานรูป มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ   
     [๑๐๓๘] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปาก    
ปจจัย พึงใสใหเต็ม ปฏิสนธิ ไมมี ฯลฯ    
     ไมใชเพราะอาหารปจจยั ไมใชเพราะอินทริยปจจยั ไมใชเพราะฌานปจจยั   
ไมใชเพราะมัคคปจจัย ไมใชเพราะสัมปยตุตปจจัย ไมใชเพราะวิปปยตุตปจจัย มี ๓ นัย        
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย      
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     [๑๐๓๙] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                      มีวาระ  ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                          มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                            มี  "   ๖   
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                           มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                          มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                          มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                          มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                          มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                         มี  "   ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                          มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                             มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                            มี  "   ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                           มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย                           มี  "   ๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                             มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                             มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                          มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                          มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                             มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                             มี  "   ๕    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
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     [๑๐๔๐] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย    กับเหตุปจจัย      มีวาระ  ๕                
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย             กบั ฯลฯ         มี  "   ๖   
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย            กับ ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย           กับ ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย           กับ ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั           กับ ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย           กบั ฯลฯ         มี  "   ๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย          กับ ฯลฯ         มี  "   ๙   
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย           กบั ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย              กบั ฯลฯ         มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย             กับ ฯลฯ         มี  "   ๙   
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย           กับ ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย           กับ ฯลฯ         มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย              กบั ฯลฯ         มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั              กับ ฯลฯ         มี  "   ๕   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๐๔๑] ในอารัมมณปจจัย     กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย     มีวาระ  ๒                
     ในอนันตรปจจัย                  กับ ฯลฯ            มี  "   ๒    
     ในสมนันตรปจจัย                 กับ ฯลฯ            มี  "   ๒    
     ในสหชาตปจจัย                  กับ ฯลฯ            มี  "   ๒     
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     ในอัญญมัญญปจจัย                 กับ ฯลฯ               
     ในนิสสยปจจัย                   กับ ฯลฯ                
     ในปุเรชาตปจจัย                 กับ ฯลฯ                
     ในอาเสวนปจจัย                 กับ ฯลฯ   
     ในกัมมปจจัย                    กับ ฯลฯ            มีวาระ  ๒    
     ในวิปากปจจัย                   กับ ฯลฯ            มี  "   ๑    
     ในอาหารปจจัย                  กับ ฯลฯ            มี  "   ๒    
     ในอินทริยปจจัย                  กับ ฯลฯ            มี  "   ๒    
     ในฌานปจจัย                    กับ ฯลฯ            มี  "   ๒    
     ในมัคคปจจัย                    กับ ฯลฯ            มี  "   ๑    
     ในสัมปยุตตปจจัย                 กับ ฯลฯ            มี  "   ๒    
     ในวิปปยุตตปจจัย                 กับ ฯลฯ               
     ในอัตถิปจจัย                    กับ ฯลฯ               
     ในนัตถิปจจัย                    กับ ฯลฯ               
     ในวิคตปจจัย                    กับ ฯลฯ                
     ในอวิคตปจจัย                   กับ ฯลฯ            มีวาระ  ๒    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
                  สหชาตวาร เหมือนกับ ปฏิจจวาร               
                          ปจจยวาร    
     [๑๐๔๒] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย     
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     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม    
     อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม ขันธ ๒               
     ฯลฯ อาศัยอปจยคามิธรรม มี ๓ นัย    
     [๑๐๔๓] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม            
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ อาศัย          
มหาภูตรูป ๑ ขันธท้ังหลายที่เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อาจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามนิาปจยคามิธรรม ฯลฯ          
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจย    
คามิธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูปอาศัยมหาภตู       
รูปท้ังหลาย   
     [๑๐๔๔] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย     
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ    
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     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามนิาปจย    
คามิธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูปอาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และ    
เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั            
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ จิตต          
สมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
มี ๓ นัย    
     [๑๐๔๕] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม   
     ฯลฯ อาศัยอปจยคามิธรรม มี ๑ นัย    
     [๑๐๔๖] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจคามิธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ จกัขุวญิญาณ อาศัยจกัขายตนะ   
กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัย                
หทัยวัตถุ    
     อาจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ          
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามนิาปจยคามิธรรม ฯลฯ          
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     [๑๐๔๗] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ            
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     [๑๐๔๘] อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอปจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ                
     [๑๐๔๙] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
มี ๓ นัย อปจยคามิธรรม มี ๓ นัย    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามิ       
นาปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อาจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ          
     แมในขอนี้ ปจจัยสงเคราะหก็เหมือนกับเหตุปจจยั       
     [๑๐๕๐] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะอนนัตรปจจัย    
เพราะ สมนันตรปจจัย เพราะ สหชาตปจจยั มี ๓ นัย              
     อปจยคามิธรรม มี ๓ นัย    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ เพราะ    
สหชาตปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจคามิธรรม             
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ จักขุวิญญาณ               
อาศัยจักขายตนะ กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ อาศัยหทัยวัตถุ       
     อาจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ เพราะสหชาตปจจัย    
ฯลฯ    
                 พึงกระทําปจจยัสงเคราะหท้ังหลาย            
     [๑๐๕๑] อปจยคามิธรรม ฯลฯ เพราะ อัญญมัญญปจจัย เพราะ นิสสยปจจยั    
เพราะ อุปนิสสยปจจัย เพราะ ปุเรชาตปจจยั เพราะ อาเสวนปจจัย เพราะ กัมมปจจัย        
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เพราะ วิปากปจจัย เพราะ อาหารปจจยั เพราะ อินทริยปจจัย เพราะ ฌานปจจยั   
เพราะ มัคคปจจัย เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ วิปปยุตตปจจัย เพราะ อัตถิปจจัย              
เพราะ นัตถิปจจัย เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจยั        
     [๑๐๕๒] ในเหตุปจจัย               มีวาระ ๑๗            
     ในอารัมมณปจจยั                   มี  "   ๗            
     ในอธิปติปจจัย                     มี  "  ๑๗           
     ในอนันตรปจจัย                    มี  "   ๗            
     ในสมนันตรปจจัย                   มี  "   ๗            
     ในสหชาตปจจัย                    มี  "  ๑๗             
     ในอัญญมัญญปจจัย                   มี  "   ๗           
     ในนิสสยปจจัย                     มี  "  ๑๗            
     ในอุปนิสสยปจจยั                   มี  "   ๗           
     ในปุเรชาตปจจัย                   มี  "   ๗            
     ในอาเสวนปจจัย                   มี  "   ๗             
     ในกัมมปจจัย                      มี  "  ๑๗            
     ในวิปากปจจัย                     มี  "   ๑            
     ในอาหารปจจัย                    มี  "  ๑๗             
     ในอินทริยปจจัย          
     ในฌานปจจัย              
     ในมัคคปจจัย                      มี  "  ๑๗            
     ในสัมปยุตตปจจัย                   มี  "   ๗           
     ในวิปปยุตตปจจัย                   มี  "  ๑๗           
     ในอัตถิปจจัย                      มี  "  ๑๗            
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     ในนัตถิปจจัย                      มีวาระ  ๗           
     ในวิคตปจจัย                      มี  "   ๗            
     ในอวิคตปจจัย                     มี  "  ๑๗            
                                   พึงนับอยางนี้           
                          อนุโลม จบ    
     [๑๐๕๓] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั   
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ี            
สหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม            
ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ    
จักขุวิญญาณ อาศัยจักขายตนะ กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายที่เปนเนวาจยคา          
มินาปจยคามิธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ             
     อาจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยหทัยวตัถุ    
     [๑๐๕๔] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะเหตุปจจัย    
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ี            
สหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะและหทัยวัตถุ         
     [๑๐๕๕] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอารัมมณปจจยั ฯลฯ เหมือนกับ ปฏิจจวาร    
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     [๑๐๕๖] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย มี ๓ นัย              
     อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจยั    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอปจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิธรรม              
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     คือ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย จักขุวิญญาณ อาศัยจักขายตนะ กายายตนะ ฯลฯ                
ขันธท้ังหลายที่เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อาจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามนิาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ       
     อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจย    
คามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภูต      
รูปท้ังหลาย   
     [๑๐๕๗] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ                
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามนิาปจย    
คามิธรรม ฯลฯ   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย      
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     อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และ    
เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ จิตต          
สมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๐๕๘] อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอปจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิธรรม และ          
หทัยวัตถุ    
     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญปจจัย           
ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย เหมือนกับปฏิจจวาร มีหวัขอปจจัย ๗     
     ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย พึงใสใหเตม็                
     [๑๐๕๙] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชอาเสวนปจจัย    
มี ๓ นัย    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอปจยคามิธรรม    
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     คือ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ อาศัยจักขายตนะ อาศัยกายายตนะ ขันธ   
ท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ       
     อาจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจย    
คามิธรรม ฯลฯ    
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภูต      
รูปท้ังหลาย   
     [๑๐๖๐] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ                
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามนิาปจย    
คามิธรรม ฯลฯ   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และ    
เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ อาศัยขันธ ๒ และ           
หทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอาจยคามิธรรมและมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามนิาปจย    
คามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอปจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     [๑๐๖๑] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจยั   
     คือ เจตนาที่เปนอาจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม   
     อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนอปจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอปจยคามิธรรม   
     เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะกัมมปจจัย      
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     คือ เจตนาที่เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเนวาจยคามิ         
นาปจยคามิธรรม พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ เจตนาท่ี               
เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ   
     อาจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมม    
ปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอาจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ            
     อปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามนิาปจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมม    
ปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอปจยคามิธรรม อาศัยหทัยวัตถุ            
     [๑๐๖๒] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอาจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรมและหทัยวัตถุ       
     [๑๐๖๓] อปจยคามิธรรม อาศัยอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอาจยคามิธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอปจยคามิธรรมและหทัยวัตถุ       
     [๑๐๖๔] อาจยคามิธรรม อาศัยอาจยคามิธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจยั    
     พึงกระทําใหเต็ม ในปฏิสนธิขณะ ไมมี    
     [๑๐๖๕] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม อาศัยเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะอาหารปจจยั        
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     [๑๐๖๖] ฯลฯ ไมใชเพราะอินทริยปจจยั    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป สวนพวกอสัญญสัตว                
ท้ังหลาย รูปชีวิตินทรีย อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย             
     [๑๐๖๗] ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจัย     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 339 
     คือ ปญจวญิญาณ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวน              
พวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ จักขุวิญญาณ อาศัยจกัขายตนะ กายายตนะ ฯลฯ    
     [๑๐๖๘] ฯลฯ ไมใชเพราะมัคคปจจยั    
     คือ เนวาจยคามินาปจยคามิ ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย                
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ จักขุวิญญาณ อาศัยจกัขายตนะ อาศัยกายายตนะ เนวาจคามิ ฯลฯ ซ่ึงเปน           
อเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ        
     ฯลฯ ไมใชเพราะสัมปยุตตปจจัย ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย เหมือนกับ    
ปฏิจจวาร มี ๓ นัย             
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย           
           [๑๐๖๙] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย                  มีวาระ  ๔   
           ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                      มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                        มี  "  ๑๒   
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                       มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย   
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย   
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย                      มีวาระ  ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                      มี  "   ๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                     มี  "  ๑๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                      มี  "  ๑๑   
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                         มี  "   ๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                        มี  "  ๑๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย    
           ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั   
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 340 
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                         มีวาระ  ๑   
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                      มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                      มี  "   ๓   
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย                         มี  "   ๕   
                                                     พึงนับอยางนี้    
                         ปจจะนียะ จบ    
     [๑๐๗๐] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย      กับเหตปุจจัย      มีวาระ  ๕              
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย         กบั ฯลฯ         มี  "  ๑๒                
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย        กับ ฯลฯ     
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย       กับ ฯลฯ     
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย       กับ ฯลฯ    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย       กับ ฯลฯ         มีวาระ  ๕                
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย       กบั ฯลฯ         มี  "   ๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย      กับ ฯลฯ         มี  "  ๑๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย       กับ ฯลฯ         มี  "  ๑๑   
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย          กบั ฯลฯ         มี  "   ๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย         กับ ฯลฯ         มี  "  ๑๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั       กับ ฯลฯ         มี  "   ๕                
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั       กับ ฯลฯ         มี  "   ๓                
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย          กบั ฯลฯ    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย          กบั ฯลฯ         มี  "   ๕   
                                                     พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ     
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           [๑๐๗๑] ในอารัมมณปจจัย              กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย               
                                                      มีวาระ  ๔    
           ในอนนัตรปจจัย                      กับ ฯลฯ      
           ในสมนันตรปจจยั                     กับ ฯลฯ      
           ในสหชาตปจจัย                      กับ ฯลฯ       
           ในอัญญมัญญปจจัย                     กับ ฯลฯ     
           ในนิสสยปจจัย                       กับ ฯลฯ      
           ในอุปนิสสยปจจัย                     กับ ฯลฯ     
           ในปุเรชาตปจจัย                     กับ ฯลฯ      
           ในอาเสวนปจจยั                     กับ ฯลฯ       
           ในกัมมปจจัย                        กับ ฯลฯ    มีวาระ  ๔    
           ในวิปากปจจยั                       กับ ฯลฯ    มี  "   ๑    
           ในอาหารปจจัย                      กับ ฯลฯ    มี  "   ๔    
           ในอินทริยปจจยั                      กับ ฯลฯ     
           ในฌานปจจัย                        กับ ฯลฯ    มี  "   ๔    
           ในมัคคปจจัย                        กับ ฯลฯ    มี  "   ๓    
           ในสัมปยุตตปจจยั                     กับ ฯลฯ     
           ในวิปปยุตตปจจยั                     กับ ฯลฯ     
           ในอัตถิปจจัย                        กับ ฯลฯ     
           ในนัตถิปจจัย                        กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย              
           ในวิคตปจจัย                        กับ ฯลฯ    มีวาระ  ๔    
           ในอวิคตปจจัย                       กับ ฯลฯ    มี "    ๔    
                                                     พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม  จบ    
                      ปจจยวาร จบบริบูรณ   
                  นิสสยวาร เหมือนกับ ปจจยวาร     
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                          สังสัฏฐวาร    
     [๑๐๗๒] อาจยคามิธรรม คลุกเคลากับอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม คลุกเคลากับขันธ ๒              
     [๑๐๗๓] อปจยคามิธรรม คลุกเคลากับอปจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอปจยคามิธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๐๗๔] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม คลุกเคลากับเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ           
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๑๐๗๕] อาจยคามิธรรม คลุกเคลากับอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน เพราะ อารัมมณ   
ปจจัย เพราะ อธิปติปจจัย เพราะ อนันตรปจจัย เพราะ สมนันตรปจจยั เพราะ   
สหชาตปจจัย เพราะ อัญญมัญญปจจัย เพราะ นิสสยปจจยั เพราะ อุปนสิสยปจจัย   
เพราะ ปุเรชาตปจจัย เพราะ อาเสวนปจจยั เพราะ กัมมปจจัย เพราะ วิปากปจจยั   
เพราะ อาหารปจจัย เพราะ อินทริยปจจยั เพราะ ฌานปจจัย เพราะ มัคคปจจัย    
เพราะ สัมปยุตตปจจัย เพราะ วิปปยุตตปจจยั เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจัย             
เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจัย    
     [๑๐๗๖] ในเหตุปจจัย                      มีวาระ  ๓     
            ในอารัมมณปจจยั    
            ในอธิปติปจจัย    
            ในอนนัตรปจจัย    
            ในสมนันตรปจจยั    
            ในสหชาตปจจัย      
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            ในอัญญมัญญปจจัย    
            ในนิสสยปจจัย     
            ในอุปนิสสยปจจัย    
            ในปุเรชาตปจจัย    
            ในอาเสวนปจจยั    
            ในกัมมปจจัย                      มีวาระ ท้ังหมด    
            ในวิปากปจจยั                     มี  "         
            ในอาหารปจจยั                    มี  "          
            ในอินทริยปจจยั    
            ในฌานปจจยั       
            ในมัคคปจจัย      
            ในสัมปยุตตปจจยั    
            ในวิปปยุตตปจจยั    
            ในอัตถิปจจัย     
            ในนัตถิปจจัย     
            ในวิคตปจจัย      
            ในอวคิตปจจัย                     มีวาระ  ๓     
                                          พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๐๗๗] อาจยคามิธรรม คลุกเคลากับอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ คลุกเคลากบัขันธท้ังหลาย        
ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ   
     [๑๐๗๘] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม คลุกเคลากับเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะเหตุปจจัย     
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     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ       
ขันธ ๒ ฯลฯ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๑๐๗๙] อาจยคามิธรรม คลุกเคลากับอาจยคามิธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
อธิปติปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะ               
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๐๘๐] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม คลุกเคลากับเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ในปฏิสนธิขณะ          
ฯลฯ    
     ไมใชเพราะกัมมปจจัย ไมใชเพราะวิปากปจจยั ไมใชเพราะฌานปจจัย    
ไมใชเพราะมัคคปจจัย ไมใชเพราะวิปปยตุตปจจัย             
     [๑๐๘๑] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                      มีวาระ  ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                            มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                          มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                          มี  "   ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                             มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                            มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                             มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                             มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                          มี  "   ๓   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 345 
     [๑๐๘๒] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย    กับเหตุปจจยั        มีวาระ  ๓               
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย         กับ ฯลฯ           มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย        กบั ฯลฯ           มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย         กับ ฯลฯ           มี  "   ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย            กับ ฯลฯ           มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย           กับ ฯลฯ           มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย         กบั ฯลฯ           มี  "   ๓   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๐๘๓] ในอารัมมณปจจัย     กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย     มีวาระ  ๒                
     ในอนันตรปจจัย                  กับ ฯลฯ                
     ในสมนันตรปจจัย                 กับ ฯลฯ                
     ในสหชาตปจจัย                  กับ ฯลฯ   
     ในอัญญมัญญปจจัย                 กับ ฯลฯ               
     ในนิสสยปจจัย                   กับ ฯลฯ                
     ในอุปนิสสยปจจยั                 กับ ฯลฯ               
     ในปุเรชาตปจจัย                 กับ ฯลฯ                
     ในอาเสวนปจจัย                 กับ ฯลฯ   
     ในกัมมปจจัย                    กับ ฯลฯ            มีวาระ  ๒  ท้ังหมด                
     ในวิปากปจจัย                   กับ ฯลฯ            มี  "   ๑    
     ในอาหารปจจัย                  กับ ฯลฯ            มี  "   ๒     
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     ในอินทริยปจจัย                  กับ ฯลฯ            มีวาระ  ๒    
     ในฌานปจจัย                    กับ ฯลฯ            มี  "   ๒    
     ในมัคคปจจัย                    กับ ฯลฯ            มี  "   ๑    
     ในสัมปยุตตปจจัย                 กับ ฯลฯ            มี  "   ๒    
     ในวิปปยุตตปจจัย                 กับ ฯลฯ               
     ในอัตถิปจจัย                    กับ ฯลฯ               
     ในนัตถิปจจัย                    กับ ฯลฯ               
     ในวิคตปจจัย                    กับ ฯลฯ                
     ในอวิคตปจจัย                   กับ ฯลฯ            มีวาระ  ๒ พึงนับอยางนี้          
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                        สังสัฏฐวาร จบ    
                 สัมปยุตตวาร เหมือนกับสังสัฏฐวาร            
                          ปญหาวาร    
     [๑๐๘๔] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดย           
เหตุปจจยั    
     [๑๐๘๕] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดยเหตุ    
ปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย          
เหตุปจจยั    
     [๑๐๘๖] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจย    
คามิธรรม โดยเหตุปจจยั       
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏ          
ฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั     
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     [๑๐๘๗] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยเหตุปจจัย มี ๓ นยั   
     [๑๐๘๘] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม   
โดยเหตุปจจยั   
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และ        
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจัยแก                
สัมปยุตตขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั            
     [๑๐๘๙] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว พิจารณากศุลกรรมนั้น    
บุคคลพิจารณากุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน บุคคลออกจากฌานแลว  
พิจารณา       
ฌาน    
     พระเสกขบุคคลท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว พิจารณากิเลสท่ีขมแลว รูซ่ึงกิเลส        
ท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน    
     พระเสกขบุคคล หรือ ปุถุชน  พิจารณาเห็นขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม โดย            
ความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง      
เพราะปรารภขันธนั้น ราคะเกิดข้ึน ทิฏฐิ ฯลฯ วิจิกจิฉา ฯลฯ อุทธัจจะ ฯลฯ โทมนัสเกิดข้ึน      
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอาจยคามิธรรม โดยเจโตปริยญาณ           
     อากาสานัญจายตนกุศล เปนปจจยัแกกายวิญญาณัญจายตนกุศล โดยอารัมมณปจจัย                
อากิญจัญญายตนกุศล เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนกุศล       
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก         
บุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๐๙๐] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั  
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     คือ พระอรหันตพจิารณากิเลสท่ีละแลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาล     
กอน    
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดย         
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอาจยคามิธรรม โดยเจโตปริยญาณ           
     พระเสกขบุคคล หรือ ปุถุชน  พิจารณาเห็นขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม โดย            
ความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา     
     เม่ืออกุศลดบัไปแลว ตทารัมมณจิตท่ีเปนวิบากเกิดข้ึน    
     บุคคลยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง ซ่ึงขันธท้ังหลายที่เปนอาจยคามิธรรม เพราะ         
ปรารภขันธนั้น ราคะเกดิข้ึน โทมนัสเกิดข้ึน   
     เม่ือกุศลดับไปแลว ตทารัมมณจิตท่ีเปนวิบากเกิดข้ึน     
     อากาสานัญจายตนกุศล เปนปจจยัแกวญิญาณัญจายตนวิบาก และกิริยา โดย    
อารัมมณปจจยั อากิญจัญญายตนกุศล เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนวิบาก และกิริยา            
โดยอารัมมณปจจัย              
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุส         
สติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวชัชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๐๙๑] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระเสกขบุคคลท้ังหลายออกจากมรรคแลว พิจารณามรรค     
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอปจยคามธิรรม โดยเจโตปริยญาณ                
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุส         
สติญาณ แกอนาคตังสญาณ โดยอารัมมณปจจัย    
     [๑๐๙๒] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ พระอรหันตออกจากมรรคแลว พิจารณามรรค      
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     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอปจยคามธิรรม โดยเจโตปริยญาณ                
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุส         
สติญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย         
     [๑๐๙๓] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั        
     คือ พระอรหันตพจิารณาผล พิจารณานพิพาน   
     นิพพาน เปนปจจยัแกผล แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย    
     พระอรหันตพิจารณาเห็นจักขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดย              
ความเปนอนัตตา                
     โสตะ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ พิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิ           
ธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา    
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ           
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย               
เจโตปริยญาณ   
     อากาสานัญจายตนกิริยา เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนกิริยา โดยอารัมมณปจจยั               
อากิญจัญญายตนกิริยา เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนกิริยา รูปายตนะ เปนปจจัยแก          
จักขุวิญญาณ โผฏฐัพพาตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ              
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโต        
ปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั              
     [๑๐๙๔] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ พระเสกขบุคคลท้ังหลายพิจารณาผล พิจารณานิพพาน        
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน โดยอารัมมณปจจยั     
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     พระเสกขบุคคล หรือ ปุถุชน พิจารณาเห็นจกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดย                
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้ ราคะ     
เกิดข้ึน โทมนัสเกิดข้ึน       
     โสตะ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ พิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิ           
ธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี ยอม           
เพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภโสตะเปนตนนัน้ ราคะเกดิข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน วจิิกิจฉา ฯลฯ โทมนัส    
ฯลฯ    
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ           
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย               
เจโตปริยญาณ   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แก             
เจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกอนาคตังสญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๐๙๕] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอารัมมณปจจยั          
     [๑๐๙๖] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแกบุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว                
กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา      
     บุคคลกระทํากุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ใหเปนอารมณอยาง            
หนักแนนแลวพิจารณา           
     บุคคลออกจากฌาน กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา     
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     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว            
ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะเกิดข้ึน    
ทิฏฐิเกิดข้ึน   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุต       
ขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๐๙๗] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแก       
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๐๙๘] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจย    
คามิธรรม โดยอธิปติปจจัย     
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยั          
แกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๐๙๙] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยั          
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๑๐๐] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแกพระเสกขบุคคลท้ังหลายออกจากมรรค   
กระทํามรรคใหหนกัแนนแลว พิจารณา    
     [๑๑๐๑] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแกพระอรหันตออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณ              
อยางหนกัแนนแลว พจิารณา      
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     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนอปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกจติต           
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย ฯลฯ       
     [๑๑๐๒] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินา    
ปจยคามิธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนอปจยคามิธรรม เปนปจจยั          
แกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๑๐๓] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม   
โดยอธิปติปจจัย               
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอรหันตกระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน             
แลว พิจารณา กระทํานิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพิจารณา    
     นิพพาน เปนปจจยัแกผล โดยอธิปติปจจัย   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปน             
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๑๐๔] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก พระเสกขบุคคลท้ังหลายกระทําผลใหเปน             
อารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา กระทํานิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา         
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน โดยอธิปติปจจัย    
     บุคคลกระทําจักขุใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี    
     หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรมใหเปน           
อารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําจกัขุเปนตนนั้นใหเปน    
อารมณอยางหนักแนน ราคะ เกิดข้ึน ทิฏฐิ ฯลฯ    
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     [๑๑๐๕] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอธิปติ            
ปจจัย ฯลฯ เปนปจจยั        
     [๑๑๐๖] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
อาจยคามิธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย   
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โดยอนนัตรปจจัย   
     [๑๑๐๗] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม ฯลฯ      
     คือ โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค โดยอนันตรปจจัย   
     [๑๑๐๘] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกวฏุฐานะ โดยอนันตรปจจยั            
อนุโลมของพระเสกขบุคคล เปนปจจยัแกผลสมาบัติ เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออก            
จากนิโรธ เปนปจจัยแกผลสมาบัติ โดยอนนัตรปจจัย             
     [๑๑๐๙] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ มรรค เปนปจจยัแกผล โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๑๑๐] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธ      
ท้ังหลายท่ีเกดิหลังๆ ภวังค เปนปจจยัแกอาวัชชนะ กิริยา เปนปจจยัแกวุฏฐานะ อนุโลมของ   
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พระอรหันต เปนปจจยัแกผลสมาบัติ เนวสัญญานาสัญญายตนกิริยาของบุคคลผูออกจากนิโรธ          
เปนปจจยัแกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๑๑๑] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม ฯลฯ    
     คือ อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม โดยอนันตรปจจยั           
     [๑๑๑๒] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยสมนันตรปจจัย    
เหมือนกับอนนัตรปจจัย         
     ในสหชาตปจจัย เหมือนกับสหชาตปจจัยในปฏิจจวาร มีหัวขอปจจยั ๙    
     ในอัญญมัญญปจจัย เหมือนกับอัญญมัญญปจจัยในปฏิจจวาร มีหวัขอปจจัย ๓   
     ในนิสสยปจจัย เหมือนกบันิสสยปจจัยในปจจยวาร แมท้ัง ๔ ปจจยั ปจจัย   
สงเคราะหท่ีตางกันไมมี มีหวัขอปจจยั ๑๓   
     [๑๑๑๓] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอาจยคามิธรรมแลว         
ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ฌาน ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติ   
ใหเกดิข้ึน กอนมานะ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอาจยคามิธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา ราคะ โทสะ   
โมหะ มานะ ทิฏฐิ ฯลฯ ความปรารถนาแลว ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ฌาน    
ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ ฆาสัตว ทําลายสงฆ    
     ศรัทธาท่ีเปนอาจยคามิธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยัแก               
ศรัทธาท่ีเปนอาจยคามิธรรม แกปญญา แกราคะ แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั               
     บริกรรมแหงปฐมฌาน เปนปจจยัแกปฐมฌาน โดยอุปนิสสยปจจัย ฯลฯ บริกรรม   
แหงเนวสัญญานาสัญญายตนะ เปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอุปนิสสยปจจยั                
ปฐมฌาน เปนปจจัยแกทุตยิฌาน ฯลฯ อากิญจัญญายตนะ เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญา             
ยตนะ โดยอุปนิสสยปจจัย     
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     [๑๑๑๔] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อันัตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บริกรรมแหงปฐมมรรค เปนปจจัยแกปฐมมรรค               
บริกรรมแหงจตุตถมรรค เปนปจจยัแกจตถุมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๑๑๕] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนอาจยคามิธรรม            
แลวกระทําตนใหเดือดรอน ใหเรารอน ยอมไดทุกข มีการแสวงหาเปนมูล    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอาจยคามิธรรม ปญญา ราคะ ฯลฯ ความปรารถนา แลว               
กระทําตนใหเดือนรอน ใหเรารอน ยอมไดรับทุกข มีการแสวงหาเปนมูล    
     ศรัทธาท่ีเปนอาจยคามิธรรม ฯลฯ ปญญา ฯลฯ ราคะ ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจยั              
แคสุขกาย แกทุกขทางกาย แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย     
     กุศล อกุศลกรรม เปนปจจัยแกวิบาก โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๑๑๖] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแกปฐมมรรค เปนปจจัยแกทุตยิมรรค ตติยมรรค           
เปนปจจยัแกจตุตถมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๑๑๗] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม ฯลฯ      
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ             
     ฯลฯ ท่ีเปนปกตูปนิสสยะ ไดแก พระเสกขบุคคลท้ังหลาย เขาไปอาศัยมรรคแลว               
ยังสมบัติท่ีบังไมเกิดใหเกิดข้ึน เขาสมาบัติท่ีเกิดข้ึนแลว    
     บุคคลพิจารณาเห็นสังขาร โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความ              
เปนอนัตตา    
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     มรรคของพระเสกขบุคคล เปนปจจัยแกอัตถปฏิสัมภิทา แกธัมมปฏิสัมภิทา แกนิรุตติ        
ปฏิสัมภิทา แกปฏภาณปฏิสัมภิทา โดยอุปนิสสยปจจัย            
     [๑๑๑๘] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก พระอรหันตเขาไปอาศศัยมรรคแลว ยังกิริยาสมาบัติ       
ท่ียังไมเกดิข้ึนใหเกดิข้ึน เขาสมาบัติท่ีเกิดข้ึนแลว ฯลฯ เปนปจจยัแกฐานาฐานโกสัลละ โดย    
อุปนิสสยปจจยั มรรค เปนปจจัยแกผลสมบัติ โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๑๑๑๙] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยสุขทางกาย แลวกระทําตนให                
เดือดรอน ใหเรารอน ยอมไดทุกข มีการแสวงหาเปนมูล       
     บุคคลเขาไปอาศัยทุกขทางกาย ฯลฯ ฤดู ฯลฯ โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ แลวกระทํา   
ตนใหเดือดรอน ใหเรารอน    
     สุขทางกาย ฯลฯ ทุกขทางกาย ฯลฯ ฤดู ฯลฯ โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัย   
แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกผลสมาบัติ โดยอุปนสิสยปจจัย    
     พระอรหันตเขาไปอาศัยสุขทางกายแลว ยังกิริยาสมาบัติท่ียังไมเกิดใหเกดิข้ึน ฯลฯ      
พิจารณาเห็นแจง เขาไปอาศัยทุกขทางกาย ฯลฯ ฤดู ฯลฯ โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ ฯลฯ   
พิจารณาเห็นแจง               
     [๑๑๒๐] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยสุขทางกาย ใหทาน ฯลฯ   
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ฆาสัตว ทําลายสงฆ     
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     บุคคลเขาไปอาศัยทุกขทางกาย ฯลฯ ฤดู ฯลฯ โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะแลว ใหทาน   
ฯลฯ ทําลายสงฆ   
     สุขทางกาย ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอาจยคามิธรรม แกปญญา แก            
ราคะ แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๑๒๑] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสย ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยสุขทางกายแลวยังมรรคใหเกดิข้ึน        
     บุคคลเขาไปอาศัยทุกขทางกาย ฯลฯ เสนาสนะ ยังมรรคใหเกิดข้ึน    
     สุขทางกาย ฯลฯ ทุกขทางกาย ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกมรรค โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     [๑๑๒๒] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยปุเรชาตปจจัย        
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก พระอรหันตพจิารณาเห็นจกัขุ ฯลฯ หทัยวัตถุ โดย           
ความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา     
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสธาตุ            
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะเปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปน          
ปจจัยแกกายวญิญาณ หทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม     
โดยปุเรชาตปจจัย              
     [๑๑๒๓] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดย    
ปุเรชาตปจจัย    
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     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแกพระเสกขบุคคล หรือปุถุชนพิจารณาเห็นจกัขุ ฯลฯ             
หทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนันตา ยอมยนิดี ยอม       
เพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจกัขุเปนตนนั้น ราคะเกิดข้ึน โทมนัสเกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม    
โดยปุเรชาตปจจัย              
     [๑๑๒๔] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดย    
ปุเรชาตปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ วัตถุปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน      
อปจยคามิธรรม โดยปุเรชาติปจจัย    
     [๑๑๒๕] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
ปจฉาชาตปจจยั                
     มีอยางเดยีว คือ ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแก       
กายนี้ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๑๑๒๖] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
ปจฉาชาตปจจยั                
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรมท่ีเกิดข้ึนภายหลัง เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกิดกอน    
โดยปจฉาชาตปจจัย             
     [๑๑๒๗] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย       
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกาย       
นี้ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๑๑๒๘] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอาเสวนปจจัย     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
อาจยคามิธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โดยอาเสวนปจจยั   
     [๑๑๒๙] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทานเปนปจจยัแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย   
     [๑๑๓๐] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจายคามินาปจยคามิธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธ      
ท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย    
     [๑๑๓๑] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอาจยคามิธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย        
     [๑๑๓๒] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจคามินาปจยคามิธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป             
ท้ังหลายโดยกมัมปจจัย         
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกวิบากขันธ และ          
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     [๑๑๓๓] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินา    
ปจยคามิธรรม ฯลฯ              
     คือ เจตนาที่เปนอาจยคามิธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป            
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     [๑๑๓๔] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย        
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     [๑๑๓๕] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกเจตนาท่ีเปนอปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป             
ท้ังหลาย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแกเจตนาท่ีเปนอปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกวบิากขันธท้ังหลาย      
โดยกัมมปจจัย   
     [๑๑๓๖] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินา    
ปจยคามิธรรม โดยกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนอปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป            
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     [๑๑๓๗] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยกัมมปจจัย           
     คือ เจตนาที่เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และจิตต          
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกมัมปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ          
และกฏัตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     [๑๑๓๘] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยวิปากปจจยั          
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓        
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปากปจจัย    
     [๑๑๓๙] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอาหารปจจัย เปน    
ปจจัย โดยอินทริยปจจยั เปนปจจยั โดยฌานปจจยั เปนปจจัย โดยมัคคปจจัย เปน             
ปจจัย โดยสัมปยุตตปจจยั      
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     [๑๑๔๐] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
วิปปยุตตปจจยั                
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป     
ท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปนปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกกายนี้ท่ีเกดิ    
กอน โดยวิปปยุตตปจจยั        
     [๑๑๔๑] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
วิปปยุตตปจจยั                
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันทธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป    
ท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามธิรรม เปนปจจัยแกกายน้ีท่ี       
เกิดกอน โดยวปิปยุตตปจจยั    
     [๑๑๔๒] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั       
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแก        
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตา        
รูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยวิปปยุตตปจจัย      
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั    
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     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกจักขายตนะ ฯลฯ กายายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ   
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย      
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยั        
แกกายน้ีท่ีเกิดกอน          
     [๑๑๔๓] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดย    
วิปปยุตตปจจยั                
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิ    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั       
     [๑๑๔๔] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดย    
วิปปยุตตปจจยั                
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแกหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอปจยคามิ    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั       
     [๑๑๔๕] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓    
     [๑๑๔๖] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดยอัตถิ   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป     
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย       
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกกายนี้ท่ี       
เกิดกอน โดยอัตถิปจจัย       
     [๑๑๔๗] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจย    
คามิธรรม โดยอัตถิปจจัย       
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย       
โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ    
     อปจยคามิธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย พึงกระทําโดยนยัแหงอาจยคามิธรรม    
     [๑๑๔๘] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริยะ    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธ ๑ ท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจัยแกขันธ        
๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ      
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยอัตถิปจจัย หทัยวัตถุ เปน      
ปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป        
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ        
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกพระอรหันตพจิารณาเห็นจักขุ ฯลฯ หทัยวัตถุ โดยความเปน           
ของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา             
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฯลน ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ       
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ   
จักขาจตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปน         
ปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยั        
แกกายน้ีท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหาร เปนปจจัยแกกายน้ี รูปชีวิตินทรีย เปน    
ปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย    
     [๑๑๔๙] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอัตถิ   
ปจจัย     
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     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก พระเสกขบุคคล หรือปุถุชนพิจารณาเห็นจกัขุ              
โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    
เพราะปรารภจกัขุนั้น ราคะ ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน                
     โสตะ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี             
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น ราคะ ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยวทิพพจักขุ ฯลฯ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ    
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรรม โดยอัตถิปจจัย              
     [๑๑๕๐] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยอัตถิ    
ปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแห หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน          
อปจยคามิธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     [๑๑๕๑] อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจย    
คามิธรรม โดยอัตถิปจจัย      
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอาจยคามิธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแก          
ขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๑๕๒] อาจยคามิธรรม และเนวาจยคมินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแก    
เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริยะ           
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย           
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย          
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรมและกวฬิงการาหาร เปน         
ปจจัยแกกายนี ้โดยอัตถิปจจยั     
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     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอาจยคามิธรรม และรูปชีวิตินทรีย เปน     
ปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั   
     [๑๑๕๓] อปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจัยแก    
อปจยคามิธรรม โดยอัตถิปจจัย พึงกระทําเปนหัวขอปจจยั ๒ ตามนัยท่ีไดแสดงมาแลว             
     เปนปจจยัโดย นัตถิปจจัย เปนปจจยัโดย วิคตปจจยั เปนปจจยัโดย อวิคตปจจยั         
     [๑๑๕๔] ในเหตุปจจัย                         มีวาระ  ๗    
            ในอารัมมณปจจยั                      มี  "   ๗    
            ในอธิปติปจจัย                        มี  "  ๑๐    
            ในอนนัตรปจจัย                       มี  "   ๖    
            ในสมนันตรปจจยั                      มี  "   ๖    
            ในสหชาตปจจัย                       มี  "   ๙    
            ในอัญญมัญญปจจัย                      มี  "   ๓    
            ในนิสสยปจจัย                        มี  "  ๑๓    
            ในอุปนิสสยปจจัย                      มี  "   ๙    
            ในปุเรชาตปจจัย                      มี  "   ๓    
            ในปจฉาชาตปจจัย                     มี  "   ๓    
            ในอาเสวนปจจยั                      มี  "   ๓    
            ในกัมมปจจัย                         มี  "   ๗    
            ในวิปากปจจยั                        มี  "   ๑    
            ในอาหารปจจยั                       มี  "   ๗    
            ในอินทริยปจจยั                       มี  "   ๗    
            ในฌานปจจยั                         มี  "   ๗    
            ในมัคคปจจัย                         มี  "   ๗    
            ในสัมปยุตตปจจยั                      มี  "   ๓     
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            ในวิปปยุตตปจจยั                      มีวาระ  ๕    
            ในอัตถิปจจัย                         มี  "  ๑๓    
            ในนัตถิปจจัย                         มี  "   ๖    
            ในวิคตปจจัย                         มี  "   ๖    
            ในอวคิตปจจัย                        มี  "  ๑๓    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๑๕๕] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
ฯลฯ เปนปจจยัโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย    
     [๑๑๕๖] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๑๕๗] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั           
โดย ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย   
     [๑๑๕๘] อาจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินา    
ปจยคามิธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     [๑๑๕๙] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดยสหชาตปจจัย เปน    
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย      
     [๑๑๖๐] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยัโดย อุปนสิสยปจจยั    
     [๑๑๖๑] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั           
โดย ปจฉาชาตปจจัย            
     [๑๑๖๒] อปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินา    
ปจยคามิธรรม โดยสหชาตปจจัย     
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     [๑๑๖๓] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกเนวาจยคามินาปจยคามิ    
ธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจยัโดย สหชาตปจจยั เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั             
เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดย อาหารปจจยั        
เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั    
     [๑๑๖๔] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจยคามิธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย    
     [๑๑๖๕] เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอปจยคามิธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดย ปุเรชาตปจจยั   
     [๑๑๖๖] อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแกอาจย    
คามิธรรม ฯลฯ   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๑๑๖๗] อาจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแก    
เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริยะ           
     [๑๑๖๘] อปจยคามิธรรม และเนวจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจยัแก    
อปจยคามิธรรม ฯลฯ              
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๑๑๖๙] อปจยคามิธรรม และเนวาจยคามินาปจยคามิธรรม เปนปจจัยแก    
เนวาจยคามินาปจยคามิธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริยะ           
     [๑๑๗๐] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                     มีวาระ ๑๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย    
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            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั                  มีวาระ ๑๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชสหชาตปจจัย                   มี  "  ๑๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                  มี  "  ๑๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชนิสสยปจจัย                    มี  "  ๑๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย                  มี  "  ๑๔    
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                  มี  "  ๑๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                 มี  "  ๑๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาหารปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชอินทริยปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั    
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                     มีวาระ ๑๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                  มี  "  ๑๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                  มี  "   ๙    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัตถิปจจัย                     มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                     มี  "  ๑๙    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                     มี  "  ๑๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย                    มี  "   ๙    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ     
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     [๑๑๗๑] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย   
     กับเหตุปจจัย                                     มีวาระ  ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                   กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                  กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                 กับ ฯลฯ  มีวาระ  ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                 กับ ฯลฯ  มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                 กับ ฯลฯ  มี  "   ๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                 กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจยั                 กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                    กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                   กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                  กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย                  กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                    กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                    กับ ฯลฯ  มีวาระ  ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                 กับ ฯลฯ  มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                 กับ ฯลฯ  มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                    กับ ฯลฯ  มี  "   ๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                    กับ ฯลฯ  มี  "   ๗    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ     
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     [๑๑๗๒] ในอารัมมณปจจัย                   กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย                
                                                   มีวาระ  ๗    
            ในอธิปติปจจัย                     กับ ฯลฯ  มี  "  ๑๐    
            ในอนนัตรปจจัย                    กับ ฯลฯ  มี  "   ๖    
            ในสมนันตรปจจยั                   กับ ฯลฯ  มี  "   ๖    
            ในสหชาตปจจัย                    กับ ฯลฯ  มี  "   ๙    
            ในอัญญมัญญปจจัย                   กับ ฯลฯ  มี  "   ๓    
            ในนิสสยปจจัย                     กับ ฯลฯ  มี  "  ๑๓    
            ในอุปนิสสยปจจัย                   กับ ฯลฯ  มี  "   ๙    
            ในปุเรชาตปจจัย                   กับ ฯลฯ  มี  "   ๓    
            ในปจฉาชาตปจจัย                  กับ ฯลฯ  มี  "   ๓    
            ในอาเสวนปจจยั                   กับ ฯลฯ  มี  "   ๓    
            ในกัมมปจจัย                      กับ ฯลฯ  มี  "   ๗    
            ในวิปากปจจยั                     กับ ฯลฯ  มี  "   ๑    
            ในอาหารปจจยั                    กับ ฯลฯ  มี  "   ๗    
            ในอินทริยปจจยั                    กับ ฯลฯ      
            ในฌานปจจยั                      กับ ฯลฯ        
            ในมัคคปจจัย                      กับ ฯลฯ  มี  "   ๗    
            ในสัมปยุตตปจจยั                   กับ ฯลฯ  มี  "   ๓    
            ในวิปปยุตตปจจยั                   กับ ฯลฯ  มี  "   ๕    
            ในอัตถิปจจัย                      กับ ฯลฯ  มี  "  ๑๓    
            ในนัตถิปจจัย                      กับ ฯลฯ  มี  "   ๖    
            ในวิคตปจจัย                      กับ ฯลฯ  มี  "   ๖    
            ในอวคิตปจจัย                     กับ ฯลฯ  มี  "  ๑๓    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                    อาจยคามิตติกะ ท่ี ๑๐ จบ    
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                          เสกขัตติกะ    
                           ปฏิจจาร    
     [๑๑๗๓] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเสกขธรรม    
     เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัย ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๑๗๔] อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอเสกขธรรม    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ   
     คือ จติตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอเสกขธรรม    
     อเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ     
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอเสกขธรรมขันธ ๒ ฯลฯ               
     [๑๑๗๕] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม   
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวตัถุ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ขันธ             
ท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๒          
จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลาย    
     [๑๑๗๖] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนเสกขธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๑๗๗] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกข    
ธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอเสกขธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๑๑๗๘] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั เพราะ อารัมมณ                
ปจจัย เพราะ อธิปติปจจัย ปฏิสนธิไมมี    
     เพราะ อนนัตรปจจัย เพราะ สมนันตรปจจัย เพราะ สหชาตปจจัย พึงกระทํา    
มหาภูตรูปท้ังหมด              
     เพราะ อัญญมัญญปจจัย เพราะ นิสสยปจจัย เพราะ อุปนิสสยปจจัย เพราะ    
ปุเรชาตปจจัย เพราะ อาเสวนปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๑๗๙] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะ    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     เพราะ กัมมปจจัย เพราะ วิปากปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ขันธ ๒ ฯลฯ มี ๓ นัย          
พึงใสใหเต็ม   
     [๑๑๘๐] อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ เพราะวิปากปจจัย    
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอเสกขธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย         
     [๑๑๘๑] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะ    
วิปากปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ซ่ึง            
เปนวิบาก ขันธ ๒ ฯลฯ        
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     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ มหา          
ภูตรูป ๑ ฯลฯ   
     [๑๑๘๒] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
ฯลฯ เพราะวิปากปจจยั          
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนเสกขธรรม ซ่ึงเปนวิบากและมหาภูตรูปท้ังหลาย       
     [๑๑๘๓] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกข    
ธรรม ฯลฯ เพราะวิปากปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอเสกขธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๑๑๘๔] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ เพราะอาหารปจจยั เพราะ อินทริย    
ปจจัย เพราะ ฌานปจจยั เพราะ มัคคปจจยั เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ วิปปยุตต             
ปจจัย เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจยั เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจัย            
     [๑๑๘๕] ในเหตุปจจัย                         มีวาระ  ๙    
     ในอารัมมณปจจยั                             มี  "   ๓    
     ในอธิปติปจจัย                               มี  "   ๙    
     ในอนันตรปจจัย                              มี  "   ๓    
     ในสมนันตรปจจัย                             มี  "   ๓    
     ในสหชาตปจจัย                              มี  "   ๙    
     ในอัญญมัญญปจจัย                             มี  "   ๓    
     ในนิสสยปจจัย                               มี  "   ๙    
     ในอุปนิสสยปจจยั                             มี  "   ๓    
     ในปุเรชาตปจจัย                             มี  "   ๓    
     ในอาเสวนปจจัย                             มี  "   ๒    
     ในกัมมปจจัย                                มี  "   ๙    
     ในวิปากปจจัย       
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     ในอาหารปจจัย            
     ในอินทริยปจจัย          
     ในฌานปจจัย              
     ในมัคคปจจัย                                มีวาระ  ๙    
     ในสัมปยุตตปจจัย                             มี  "   ๓    
     ในวิปปยุตตปจจัย                             มี  "   ๙    
     ในอัตถิปจจัย                                มี  "   ๙    
     ในนัตถิปจจัย                                มี  "   ๓    
     ในวิคตปจจัย                                มี  "   ๓    
     ในอวิคตปจจัย                               มี  "   ๙ พึงนับอยางนี้   
                          อนุโลม จบ    
     [๑๑๘๖] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ซ่ึง            
เปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ       
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ         
อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก              
อสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ        
อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๑๑๘๗] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเสกขธรรม    
     [๑๑๘๘] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณ    
ปจจัย     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอเสกขธรรม    
     [๑๑๘๙] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ในปฏิสนธิ            
ขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย มหาภตูรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ           
     [๑๑๙๐] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนเสกขธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๑๙๑] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกข    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอเสกขธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๑๑๙๒] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเสกขธรรม    
     อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอเสกขธรรม    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
อธิปติปจจัย พงึใสใหเต็ม ปฏิสนธิก็ดี มหาภูตรูปท้ังหลายก็ดี พึงกระทําท้ังหมด              
     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญ                
ปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย มี ๗ นัย เหมือนกับ             
กุสลัตติกะ    
     ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ฯลฯ    
     [๑๑๙๓] ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ซ่ึงเปนวิปาก ขันธ ๒ ฯลฯ   
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเสกขธรรม    
     เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ซ่ึงเปนวิบาก             
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย   
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ พึงใสใหเต็ม    
     ฯลฯ เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ปจจัยสงเคราะห พึงใสให    
เต็ม แมท้ัง ๒ อยาง ก็พึงกระทําหัวขอปจจยั ๙               
     [๑๑๙๔] ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกข          
ธรรม พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ    
     [๑๑๙๕] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจยั    
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเสกขธรรม    
     เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
วิปากปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม    
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     [๑๑๙๖] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะวิปากปจจัย พงึใสใหเต็ม ปฏิสนธิไมมี   
     [๑๑๙๗] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนเสกขธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๑๙๘] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอาหารปจจัย ไมใชเพราะอินทริยปจจัย ไมใชเพราะฌานปจจัย ไมใชเพราะ                
มัคคปจจัย    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะสัมปยุตตปจจัย    
     [๑๑๙๙] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ฯลฯ             
     อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนอเสกขธรรม ฯลฯ            
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสขธรรม ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหาร               
สมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย           
     [๑๒๐๐] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                    มีวาระ  ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                        มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                          มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย     
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     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                        มีวาระ  ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                        มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                       มี  "   ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                        มี  "   ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                           มี  "   ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                          มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                         มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย                         มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                           มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                           มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                        มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                        มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                           มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                           มี  "   ๕    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๒๐๑] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย   
                                  กับเหตุปจจัย       มีวาระ  ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย          กับ ฯลฯ          มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย         กับ ฯลฯ          
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย        กบั ฯลฯ           
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     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย        กับ ฯลฯ         
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั        กบั ฯลฯ          มีวาระ  ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย        กับ ฯลฯ          มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย       กบั ฯลฯ          
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย        กับ ฯลฯ          มีวาระ  ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย           กับ ฯลฯ          มี  "   ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย          กับ ฯลฯ          มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย        กบั ฯลฯ          มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย        กบั ฯลฯ          มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย           กับ ฯลฯ          มี  "   ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั           กับ ฯลฯ          มี  "   ๕    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๒๐๒] ในอารัมมณปจจัย    กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    
                                                  มีวาระ  ๑    
     ในอนันตรปจจัย                    กับ ฯลฯ              
     ในสมนันตรปจจัย                   กับ ฯลฯ              
     ในสหชาตปจจัย                    กับ ฯลฯ               
     ในอัญญมัญญปจจัย                   กับ ฯลฯ             
     ในนิสสยปจจัย กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย             
     ในอุปนิสสยปจจยั                   กับ ฯลฯ             
     ในปุเรชาตปจจัย                   กับ ฯลฯ              
     ในอาเสวนปจจัย                   กับ ฯลฯ               
     ในกัมมปจจัย                      กับ ฯลฯ           
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     ในวิปากปจจัย                     กับ ฯลฯ              
     ในอาหารปจจัย                    กับ ฯลฯ               
     ในอินทริยปจจัย                    กับ ฯลฯ             
     ในฌานปจจัย                      กับ ฯลฯ               
     ในมัคคปจจัย                      กับ ฯลฯ              
     ในสัมปยุตตปจจัย                   กับ ฯลฯ             
     ในวิปปยุตตปจจัย                   กับ ฯลฯ             
     ในอัตถิปจจัย                      กับ ฯลฯ             
     ในนัตถิปจจัย                      กับ ฯลฯ             
     ในวิคตปจจัย                      กับ ฯลฯ              
     ในอวิคตปจจัย                     กับ ฯลฯ              
                                 พึงนับอยางนี้             
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
                  สหชาตวาร เหมือนกับปฏิจจวาร                
                          ปจจยวาร    
     [๑๒๐๓] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั มี ๓ นัย    
เหมือนกับปฏิจจวาร             
     อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย มี ๓ นัย เหมือนกับ    
ปฏิจจวาร    
     [๑๒๐๔] เนวเสกขนาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะ    
เหตุปจจยั พึงใสใหเต็ม      
     จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลาย            
ขันธท้ังหลายที่เปนเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ       
     เสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ       
     อเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ        
     เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภูตรูป        
ท้ังหลาย    
     อเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรมเกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จติตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภตูรูป       
ท้ังหลาย    
     [๑๒๐๕] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม และหทัยวตัถุ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนเสกขธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานา    
เสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม และหทัยวตัถุ ขันธ ๒ ฯลฯ จิตต              
สมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนเสกขธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ฯลฯ อาศัยอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม มี ๓ นัย เหมือนกับเสกข    
     [๑๒๐๖] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั มี ๑ นยั   
     ฯลฯ อาศัยอเสกขธรรม มี ๑ นัย     
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     ฯลฯ อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม มี ๑ นัย   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จักขุวิญญาณ อาศัย          
จักขายตนะ กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายที่เปนเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัย            
หทัยวัตถุ    
     เสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ        
     อเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ       
     [๑๒๐๗] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะ    
อารัมมณปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม และหทัยวตัถุ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๒๐๘] อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ    
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอเสกขธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๒๐๙] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย เพราะ    
อนันตรปจจยั เพราะ สมนันตรปจจัย เพราะ สหชาตปจจยั เพราะ อัญญมัญญปจจัย   
เพราะ นิสสยปจจัย เพราะ อุปนิสสยปจจยั เพราะ ปุเรชาตปจจัย เพราะ อาเสวนปจจยั             
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกกธรรม               
     [๑๒๑๐] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะ    
อาเสวนปจจยั   
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานา           
เสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ      
     เสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม ฯลฯ    
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     [๑๒๑๑] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรมและเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะ    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม และหทัยวตัถุ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๒๑๒] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะกัมมปจจยั เพราะวิปาก   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ฯลฯ          
     เพราะ อาหารปจจัย เพราะ อินทริยปจจยั เพราะ ญานปจจัย เพราะ มัคคปจจัย               
เพราะ สัมปยุตตปจจัย เพราะ วิปปยุตตปจจยั เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจัย             
เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจัย    
     [๑๒๑๓] ในเหตุปจจัย                           มีวาระ ๑๗    
            ในอารัมมณปจจยั                        มี  "   ๗    
            ในอธิปติปจจัย                          มี  "  ๑๗    
            ในอนนัตรปจจัย                         มี  "   ๗    
            ในสมนันตรปจจยั                        มี  "   ๗    
            ในสหชาตปจจัย                         มี  "  ๑๗    
            ในอัญญมัญญปจจัย                        มี  "   ๗    
            ในนิสสยปจจัย                          มี  "  ๑๗    
            ในอุปนิสสยปจจัย                        มี  "   ๗    
            ในปุเรชาตปจจัย                        มี  "   ๗    
            ในอาเสวนปจจยั                        มี  "   ๔    
            ในกัมมปจจัย                           มี  "  ๑๗    
            ในวิปากปจจยั                          มี  "  ๑๗    
            ในอาหารปจจยั                         มี  "  ๑๗    
            ในอินทริยปจจยั     
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            ในฌานปจจยั       
            ในมัคคปจจัย                           มีวาระ ๑๗    
            ในสัมปยุตตปจจยั                        มี  "   ๗    
            ในวิปปยุตตปจจยั                        มี  "  ๑๗    
            ในอัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๗    
            ในนัตถิปจจัย                           มี  "   ๗    
            ในวิคตปจจัย                           มี  "   ๗    
            ในอวคิตปจจัย                          มี  "  ๑๗    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                          อนุโลม จบ    
     [๑๒๑๔] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกธรรม ซ่ึงเปน         
อเหตุกะ ฯลฯ ขันธ ๒           
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ          
อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก              
อสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ อาศัยจักขายตนะ ฯลฯ กายวิญญาณ อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลาย           
ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา       
ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และ     
หทัยวัตถุ    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     [๑๒๑๕] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเสกขธรรม    
     อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย     
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     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอเสกขธรรม    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย พึงใสใหเต็ม         
     คือ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ จักขายตนะ ฯลฯ อธิปติธรรมท่ีเปนเสกขานา            
เสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ      
     เสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ           
     อเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอเสกขธรรม อาศัยหทยัวัตถุ          
     [๑๒๑๖] อาศัยเสกธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนเสกขธรรมและหทัยวตัถุ          
     อเสกขธรรม อาศัยอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย             
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอเสกขธรรมและหทัยวัตถุ        
     [๑๒๑๗] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอนันตร    
ปจจัย ไมใชเพราะสมนันตรปจจัย ไมใชเพราะอัญญมัญญปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสย           
ปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย มี ๗ นัย    
     ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั ฯลฯ    
     [๑๒๑๘] ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมม    
ปจจัย    
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     คือ เจตนาที่เปนเนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานา              
เสกขธรรม พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ เจตนาทีเ่ปนเนวเสก         
ขานาเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     เสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนเสกขธรรม อาศัยหทัยวัตถุ                
     เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนเสกขธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรมและหทัยวัตถุ               
     [๑๒๑๙] เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจยั ใน    
เสกขมูลกะ มี ๓ นัย            
     เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปาก    
ปจจัย ในเนวเสกขานาเสกขมูลกะ มี ๓ นยั    
     เสกขธรรม อาศัยเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
วิปากปจจัย ในปจจยัสงเคราะห แหงเสกขธรรมท้ังหลาย มี ๑ นัย    
     [๑๒๒๐] เนวเสกขานาเสกขธรรม อาศัยเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอาหารปจจัย ไมใชเพราะอินทริยปจจัย ไมใชเพราะฌานปจจัย ไมใชเพราะ                
มัคคปจจัย ไมใชเพราะสัมปยุตตปจจยั ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั ไมใชเพราะนัตถิ          
ปจจัย ไมใชเพราะวิคตปจจัย    
     [๑๒๒๑] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                      มีวาระ  ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                   มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                     มี  "   ๗   
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย                    มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั                   มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                   มี  "   ๕    
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            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย                   มี  "   ๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                   มี  "   ๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                  มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั                   มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย                      มี  "   ๔    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั                     มี  "   ๙    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาหารปจจัย                    มี  "   ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอินทริยปจจยั                    มี  "   ๑   
            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั                      มี  "   ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                      มี  "   ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                   มี  "   ๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                   มี  "   ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                      มี  "   ๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                      มี  "   ๕    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๒๒๒] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย   
                                        กับเหตุปจจยั   มีวาระ  ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย            กับ ฯลฯ   มี  "   ๗   
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย           กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั          กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย          กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย          กับ ฯลฯ   มีวาระ  ๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย          กับ ฯลฯ   มี  "   ๗    
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            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย         กับ ฯลฯ   มีวาระ ๑๗   
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั          กับ ฯลฯ   มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย             กับ ฯลฯ   มี  "   ๔   
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั            กับ ฯลฯ   มี  "   ๙   
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั          กับ ฯลฯ   มี  "   ๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั          กับ ฯลฯ   มี  "   ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย             กับ ฯลฯ   มี  "   ๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย             กับ ฯลฯ   มี  "   ๕   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๒๒๓] ในอารัมมณปจจัย    กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย      มีวาระ  ๑                
            ในอนนัตรปจจัย                    กับ ฯลฯ       
            ในสมนันตรปจจยั                   กับ ฯลฯ       
            ในสหชาตปจจัย                    กับ ฯลฯ        
            ในอัญญมัญญปจจัย                   กับ ฯลฯ   มีวาระ ๑ ฯลฯ    
            ในอวคิตปจจัย                     กับ ฯลฯ   มี  "  ๑    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปจจยวาร จบ    
                   นิสสยวาร เหมือนกับปจจยวาร               
                          สังสัฏฐวาร    
     [๑๒๒๔] เสกขธรรม คลุกเคลากับเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอเสกขธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ     
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     อเสกขธรรม คลุกเคลากับอเสกขธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม คลุกเคลากับเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ                
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     [๑๒๒๕] เสกขธรรม คลุกเคลากับเสกขธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
เพราะอธิปติปจจัย ฯลฯ         
     เพราะปุเรชาตปจจัย เพราะอาเสวนปจจยั พึงกระทําหวัขอปจจยั ๒ ฯลฯ    
     เพราะอวิคตปจจัย         
     [๑๒๒๖] ในเหตุปจจัย                             มีวาระ  ๓    
     ในอารัมมณปจจยั                                 มี  "   ๓    
     ในอธิปติปจจัย                                   มี  "   ๓    
     ในอนันตรปจจัย           
     ในสมนันตรปจจัย          
     ในสหชาตปจจัย            
     ในอัญญมัญญปจจัย         
     ในนิสสยปจจัย            
     ในอุปนิสสยปจจยั         
     ในปุเรชาตปจจัย                                 มี  "   ๓    
     ในอาเสวนปจจัย                                 มี  "   ๒    
     ในกัมมปจจัย                                    มี  "   ๓ ฯลฯ    
     ในอวิคตปจจัย                                   มี  "   ๓    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ     
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     [๑๒๒๗] เนวเสกขานาเสกขธรรม คลุกเคลากับเนวเสกขานาเสกขธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะเหตุปจจัย         
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ            
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ คลุกเคลา          
กับขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๑๒๒๘] เสกขธรรม คลุกเคลากับเสกขธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย                
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนเสกขธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม               
     อเสกขธรรม คลุกเคลากับอเสกขธรรม ฯลฯ    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอเสกขธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม             
     เนวเสกขานาเสกขธรรม คลุกเคลากับเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
อธิปติปจจัย พงึใสใหเต็ม มี ๓ นัย    
     [๑๒๒๙] เสกขธรรม คลุกเคลากับเสกขธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาต    
ปจจัย ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย ไมใชเพราะกัมมปจจัย           
พึงกระทําหัวขอปจจัย ๒        
     ไมใชเพราะวิปากปจจยั พึงกระทําหัวขอปจจัย ๒          
     ไมใชเพราะฌานปจจัย ไมใชเพราะมัคคปจจัย ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย   
     [๑๒๓๐] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                        มีวาระ  ๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                              มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                            มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                           มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                            มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                               มี  "   ๒   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                              มี  "   ๒    
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     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                               มีวาระ  ๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                               มี  "   ๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                            มี  "   ๓   
                                                      พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๒๓๑] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย   
                                          กับเหตุปจจยั   มีวาระ  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                กับ ฯลฯ      มี  "   ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย               กับ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                กับ ฯลฯ      มีวาระ  ๓   
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                   กับ ฯลฯ      มี  "   ๒   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                  กับ ฯลฯ      มี  "   ๒   
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                กับ ฯลฯ      มี  "   ๓                
                                                     พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๒๓๒] ในอารัมมณปจจัย                    กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย               
                                                      มีวาระ  ๑    
     ในอนันตรปจจัย                    กับ ฯลฯ              
     ในสมนันตรปจจัย                   กับ ฯลฯ              
     ในสหชาตปจจัย                    กับ ฯลฯ               
     ในอัญญมัญญปจจัย                   กับ ฯลฯ             
     ในนิสสยปจจัย                     กับ ฯลฯ              
     ในอุปนิสสยปจจยั                   กับ ฯลฯ             
     ในปุเรชาตปจจัย                   กับ ฯลฯ          
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     ในอาเสวนปจจัย                   กับ ฯลฯ               
     ในกัมมปจจัย                      กับ ฯลฯ              
     ในวิปากปจจัย                     กับ ฯลฯ              
     ในอาหารปจจัย                    กับ ฯลฯ               
     ในอินทริยปจจัย                    กับ ฯลฯ             
     ในฌานปจจัย                      กับ ฯลฯ               
     ในมัคคปจจัย                      กับ ฯลฯ              
     ในสัมปยุตตปจจัย                   กับ ฯลฯ             
     ในวิปปยุตตปจจัย                   กับ ฯลฯ             
     ในอัตถิปจจัย                      กับ ฯลฯ             
     ในนัตถิปจจัย                      กับ ฯลฯ             
     ในวิคตปจจัย                      กับ ฯลฯ              
     ในอวิคตปจจัย                     กับ ฯลฯ           มีวาระ  ๑    
                                                    พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                        สังสัฏฐวาร จบ    
                 สัมปยตุตวาร เหมือนกับสังสัฏฐวาร            
                          ปญหาวาร    
     [๑๒๓๓] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนเสกขธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายโดยเหตุปจจัย      
     [๑๒๓๔] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนเสกธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจัย     
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     [๑๒๓๕] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
โดยเหตุปจจยั   
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนเสกขธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป         
ท้ังหลาย โดยเหตุท้ังหลาย      
     [๑๒๓๖] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม ฯลฯ มี ๓ นัย    
     เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ             
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     [๑๒๓๗] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พจิารณามรรค พิจารณาผลที่เปนเสกขธรรม   
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนเสกขธรรม โดยเจโตปริยญาณ    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ        
แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั   
     [๑๒๓๘] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระอรหันตพจิารณาผลที่เปนอเสกขธรรม                
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอเสกขธรรม โดยเจโตปริยญาณ   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจัยแกเจโตปรยิญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติ         
ญาณ แกอนาคตสังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย           
     [๑๒๓๙] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลวพิจารณากุศลกรรมนั้น    
     กุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ฯลฯ       
     ออกจากฌาน พิจารณาฌาน      
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     พระอริยะท้ังหลายพิจารณานิพพาน    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว พิจารณากิเลสท่ีขมแลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลาย    
ท่ีเคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน    
     พิจารณาเหน็จักขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา          
ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจกัขุนั้น ราคะเกดิข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน               
     โสตะ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ พิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม             
โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง    
โทมนัส ฯลฯ    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยเจโตปริยญาณ          
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนา อากิญจัญญายตนะเปนปจจยัแก              
เนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอารัมมณปจจัย    
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอิทธิวิธญาณแกเจโตปริยญาณ        
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณ           
ปจจัย    
     [๑๒๔๐] เนวเสกขานาเสกธรรม เปนปจจัยแกเสกขธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค แกผลท่ีเปนเสกขธรรม โดยอารัมมณปจจยั   
     [๑๒๔๑] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ นิพพาน เปนปจจัยแกผลท่ีเปนอเสกขธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๒๔๒] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแก           
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย     
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     [๑๒๔๓] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแกพระอริยะท้ังหลายออกจากมรรคกระทํามรรคใหเปน               
อารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา กระทําผลท่ีเปนเสกขธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน          
แลวพิจารณา   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรม ท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐาน       
รูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๒๔๔] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแก           
สัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย     
     [๑๒๔๕] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจยั            
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๒๔๖] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอรหันตกระทําผลที่เปนอเสกขธรรมใหเปน                
อารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแกจิตต             
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๒๔๗] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจยั            
แกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย     
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     [๑๒๔๘] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว               
กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา      
     กระทํากุศลกรรมท้ังหลายที่เคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ใหเปนอารมณอยางหนักแนน         
แลว พิจารณา   
     ออกจากฌาน กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา    
     พระอริยะท้ังหลายกระทํานิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนน แลวพิจารณา    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน โดยอธิปติปจจัย    
     บุคคลกระทําจักขุใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง           
เพราะกระทําจกัขุนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะเกิดข้ึน ทิฏฐิเกดิข้ึน   
     โสตะ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายที่เปนเนวเสกขานาเสกขธรรมให           
เปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําโสตะเปนตนนั้น        
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ราคะเกดิข้ึน ทิฏฐิเกดิข้ึน       
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยั            
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย   
     [๑๒๔๙] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค  แกผล ท่ีเปน        
เสกขธรรม โดยอธิปติปจจยั      
     [๑๒๕๐] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก นิพพาน เปนปจจัยแกผลท่ีเปนอเสกขธรรม         
โดยอธิปติปจจัย               
     [๑๒๕๑] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน      
เสกขธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั     
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     มรรค เปนปจจัยแกผลท่ีเปนเสกขธรรม ผลท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจัยแกผลท่ีเปน         
เสกขธรรม โดยอนันตรปจจยั      
     [๑๒๕๒] เสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ มรรค เปนปจจยัแกผลท่ีเปนอเสกขธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๒๕๓] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ผลท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกวฏุฐานะ โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๒๕๔] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน     
อเสกขธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     ผลท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแกผลท่ีเปนอเสกขธรรม โดยอนันตรปจจัย   
     [๑๒๕๕] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ผลท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะ โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๒๕๖] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ           
ท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ท่ีเกิดหลังๆ อนุโลม เปนปจจัยแกโคตรภู อนโุลม เปน     
ปจจัยแกโวทาน อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย           
อนันตรปจจยั   
     [๑๒๕๗] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค อนุโลม เปนปจจยัแก            
ผลสมาบัติท่ีเปนเสกขธรรม เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจยัแก          
ผลสมาบัติท่ีเปนเสกขธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๒๕๘] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ อนุโลม เปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนอเสกขธรรม เนวสัญญานาสัญญายตนะของ             
บุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผลสมาบัติท่ีเปนอเสกขธรรมโดยอนันตรปจจยั    
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     [๑๒๕๙] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยสหชาตปจจยั เหมือนกับ    
อนันตรปจจยั มีหัวขอปจจัย ๘    
     [๑๒๖๐] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยสหชาตปจจยั เหมือนกับ    
สหชาตปจจัยในปฏิจจวาร มีหัวขอปจจัย ๙    
     ในอัญญมัญญปจจัย เหมือนกับอัญญมัญญปจจัย ในปฏิจจวารมีหวัขอปจจัย ๓   
     ในนิสสยปจจัย เหมือนกบันิสสยปจจัยในกุสลัตติกะ มีหัวขอปจจัย ๑๓    
     [๑๒๖๑] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน  ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจัยแกทุติยมรรคโดยนิสสย               
ปจจัย ทุตยิมรรค เปนปจจัยแกตติยมรรค โดยอุปนิสสยปจจัยตติยมรรค เปนปจจยัแกจตุตถมรรค    
โดยอุปนิสสยปจจัย มรรคเปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๑๒๖๒] เสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก มรรคเปนปจจยัแกผลสมาบัติท่ีเปนอเสกขธรรม            
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๑๒๖๓] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก พระอริยะท้ังหลายเขาไปอาศัยมรรคแลว ยัง               
สมาบัติท่ียังไมเกิดใหเกดิข้ึน เขาสมาบัติท่ีเกิดข้ึนแลว    
     พิจารณาเหน็สังขาร โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ          
     มรรค เปนปจจัยแกอัตถปฏิสัมภิทา แกธัมมปฏิสัมภิทา แกนิรุตติปฏิสัมภิทา แก          
ปฏิภาณปฏิสัมภิทา แกฐานาฐานโกสัลละ ของพระอริยะท้ังหลาย โดยอุปนิสสยปจจยั ผลสมาบัติ        
ท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกสุขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๒๖๔] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั     
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     มีอยางเดยีว คือ อนันตรูปนิสสยะ ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม ท่ีเกิด         
กอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เกดิหลังๆ ฯลฯ ผลท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแกผล       
ท่ีเปนอเสกขธรรม โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๑๒๖๕] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ผลสมาบัติท่ีเปนอเสกขธรรมเปนปจจัยแกสุข             
ทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย      
     [๑๒๖๖] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั               
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนเนวเสกขานาเสกข          
ธรรมแลว ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ฌาน ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ   
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน กอมานะทิฏฐิ ฯลฯ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ โมหะ    
สุขทางกาย ฤดู โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะแลว ใหทาน ศีล ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ฆาสัตว         
ทําลายสงฆ    
     ศรัทธาท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทางกาย   
ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม แกปญญา แกราคะ   
แกความปรารถนา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย    
     บริกรรมแหงปฐมฌาน เปนปจจยัแกปฐมฌาน โดยอุปนิสสยปจจัยบริกรรมแหงเนว               
สัญญานาสัญญายตนะ เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะปฐมฌาน เปนปจจัยแกทุติย 
ฌาน            
โดยอุปนิสสยปจจัย อากิญจญัญายตนะเปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอุปนิสสย              
ปจจัย    
     [๑๒๖๗] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย     
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     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บริกรรมแหงปฐมมรรค เปนปจจัยแกปฐมมรรค               
โดยอุปนิสสยปจจัย บริกรรมแหงจตุตถมรรค เปนปจจัยแกจตุตถมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย           
     [๑๒๖๘] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั   
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก สุขทางกาย ฯลฯ ทุกขทางกาย ฯลฯ ฤดู    
โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกผลสมาบัติท่ีเปนอเสกขธรรมโดยอุปนิสสยปจจยั   
     [๑๒๖๙] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
โดยปุเรชาตปจจัย             
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลพจิารณาเหน็จกัขุ โดยความเปนของไมเท่ียง          
ฯลฯ ยอมยนิด ียอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้ ราคะเกิดข้ึน โทมนัส ฯลฯ              
     โสตะ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปน               
ทุกข โดยความเปนอนัตตา ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน   
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณกายายตนะ เปน          
ปจจัยแกกายวญิญาณ หทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวาเสกขานาเสกขธรรม         
โดยปุเรชาตปจจัย              
     [๑๒๗๐] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน     
เสกขธรรม โดยปุเรชาตปจจยั     
     [๑๒๗๑] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
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     มีอยางเดยีว คือ วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน     
อเสกขธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๑๒๗๒] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยปจฉาชาต    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแก          
กายนี้ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย    
     [๑๒๗๓] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยปจฉาชาต    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแก         
กายนี้ท่ีเกิดกอน ฯลฯ         
     [๑๒๗๔] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
ปจฉาชาตปจจยั               
     มีอยางเดยีว คือ ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปน         
ปจจัยแกกายนีท่ี้เกิดกอน    
     [๑๒๗๕] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธ            
ท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โดยอาเสวนปจจยั   
     [๑๒๗๖] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย   
     [๑๒๗๗] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยกัมมปจจัย     
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     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย         
โดยกัมมปจจัย   
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน       
เสกขธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกมัมปจจยั    
     [๑๒๗๘] เสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจัยแกขันธ             
ท้ังหลายท่ีเปนอเสกขธรรม โดยกัมมปจจยั    
     [๑๒๗๙] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาต ไดแก เจตนาทีเ่ปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป       
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     [๑๒๘๐] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
โดยกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
โดยกัมมปจจัย   
     [๑๒๘๑] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย           
     [๑๒๘๒] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย          
     [๑๒๘๓] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
โดยกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป               
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
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     [๑๒๘๔] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
กัมมปจจยั   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต           
ขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกมัมปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจัยแกขันธ            
ท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย        
     [๑๒๘๕] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยวิปากปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรมซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓    
                   ในเสกขมูลกะ มีหัวขอปจจัย ๓             
     [๑๒๘๖] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอเสกขธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ ฯลฯ    
                  ในอเสกขมูลกะ  มีหัวขอปจจัย ๓            
     [๑๒๘๗] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
วิปากปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปากปจจัย    
     [๑๒๘๘] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอาหารปจจยั เปนปจจยัโดย   
อินทริยปจจยั เปนปจจยัโดย ฌานปจจยั เปนปจจยัโดย มัคคปจจัย เปนปจจัยโดย              
สัมปยุตตปจจยั                
     [๑๒๘๙] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป        
ท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั     
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     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกิด      
กอน โดยวิปปยุตตปจจยั        
     [๑๒๙๐] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต เหมือนกับเสกขธรรม        
     [๑๒๙๑] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
วิปปยุตตปจจยั               
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูป           
ท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั ขันธท้ังหลายเปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปปยุตตปจจยั หทัยวัตถุ    
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย                
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณ กายายตนะ เปน              
ปจจัยแกกายวญิญาณ หทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย      
วิปปยุตตปจจยั                
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกกาย      
นี้ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย    
     [๑๒๙๒] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม    
โดยวิปปยุตตปจจัย             
     [๑๒๙๓] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั   
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอเสกข    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั       
     [๑๒๙๔] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยอัตถิปจจัย     
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓       
     [๑๒๙๕] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป        
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย       
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกิด      
กอน โดยอัตถิปจจัย           
     [๑๒๙๖] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย           
โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๒๙๗] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอัตถิปจจัย มี ๓ นัย    
เหมือนกับเสกขธรรม             
     [๑๒๙๘] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนเนวเสกขานาเสกธรรมเปนปจจัยแกขันธ ๓            
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ        
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยอัตถิปจจัย หทัยวัตถุ เปน      
ปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ฯลฯ มหาภตูรูป ๑ ฯลฯ พาหริรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญ      
สัตวท้ังหลาย ฯลฯ            
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก บุคคลพิจารณาเหน็จักขุ โดยความเปนของไมเท่ียง โดย             
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้ ราคะ     
เกิดข้ึน โทมนัส ฯลฯ      
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     โสตะ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปน         
ปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรมโดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแก         
กายนี้ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหาร เปนปจจยัแกกายนี้ รูปชีวิตินทรีย เปนปจจยั    
แกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     [๑๒๙๙] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม    
โดยอัตถิปจจยั                
     [๑๓๐๐] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจัยแกอเสกขธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน          
อเสกขธรรม โดยอัตถิปจจยั      
     [๑๓๐๑] เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม    
โดยอัตถิปจจยั                
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนเสกขธรรม และหทัยวัตถุเปนปจจยัแกขันธ ๓        
โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๓๐๒] เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานา    
เสกขธรรม โดยอัตถิปจจัย      
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท่ีเปนเสกขธรรม และมหาภตูรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแก         
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั     
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     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม และกวฬิงการาหาร เปน            
ปจจัยแกกายนี ้โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนเสกขธรรม และรูปชีวิตนิทรีย เปน         
ปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั   
     [๑๓๐๓] อเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม    
โดยอัตถิปจจยั พึงกระทําหัวขอปจจัย ๒ เหมือนกับเสกขธรรม     
           [๑๓๐๔] ในเหตุปจจัย                        มีวาระ  ๗    
           ในอารัมมณปจจยั                            มี  "   ๕    
           ในอธิปติปจจัย                              มี  "   ๙    
           ในอนนัตรปจจัย                             มี  "   ๘    
           ในสมนันตรปจจยั                            มี  "   ๘    
           ในสหชาตปจจัย                             มี  "   ๙    
           ในอัญญมัญญปจจัย                            มี  "   ๓    
           ในนิสสยปจจัย                              มี  "  ๑๓    
           ในอุปนิสสยปจจัย                            มี  "   ๘    
           ในปุเรชาตปจจัย                            มี  "   ๓    
           ในปจฉาชาตปจจัย                           มี  "   ๓    
           ในอาเสวนปจจยั                            มี  "   ๒    
           ในกัมมปจจัย                               มี  "   ๘    
           ในวิปากปจจยั      
           ในอาหารปจจัย      
           ในอินทริยปจจยั    
           ในฌานปจจัย    
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           ในมัคคปจจัย                               มีวาระ  ๗    
           ในสัมปยุตตปจจยั                            มี  "   ๓    
           ในวิปปยุตตปจจยั                            มี  "   ๕    
           ในอัตถิปจจัย                               มี  "  ๑๓    
           ในนัตถิปจจัย                               มี  "   ๘    
           ในวิคตปจจัย                               มี  "   ๘    
           ในอวิคตปจจัย                              มี  "  ๑๓    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๓๐๕] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม โดยสหชาตปจจยั เปนปจจยั    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     เสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย      
     [๑๓๐๖] เสกขธรรม เปนปจจัยแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยัโดยสหชาตปจจัย เปนปจจยัโดยอุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดยปจฉาชาตปจจยั          
     [๑๓๐๗] เสกขธรรม เปนปจจยัแกเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
สหชาตปจจัย   
     [๑๓๐๘] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๑๓๐๙] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยัโดยสหชาตปจจัย เปนปจจยัโดยอุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดยปจฉาชาตปจจัย          
     [๑๓๑๐] อเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม    
โดยสหชาตปจจัย                
     [๑๓๑๑] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจัยแกเนวเสกขานาเสกขธรรม โดย    
โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัยโดยสหชาตปจจัย เปนปจจัยโดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย   
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ปุเรชาตปจจัย เปนปจจยัโดยปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดยกัมมปจจัย เปนปจจยัโดย           
อาหารปจจัย เปนปจจยัโดยอินทริยปจจยั    
     [๑๓๑๒] เนวเสกขานาเสกธรรม เปนปจจัยแกเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
เปนปจจยัโดยปุเรชาตปจจัย    
     [๑๓๑๓] เนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั   
เปนปจจยัโดยปุเรชาตปจจัย    
     [๑๓๑๔] เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกธรรม เปนปจจัยแกเสกขธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๑๓๑๕] เสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานา    
เสกขธรรม ฯลฯ   
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     [๑๓๑๖] อเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกอเสกขธรรม    
ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๑๓๑๗] อเสกขธรรม และเนวเสกขานาเสกขธรรม เปนปจจยัแกเนวเสกขานา    
เสกขธรรม ฯลฯ   
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     [๑๓๑๘] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                    มีวาระ ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                        มีวาระ ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชสหชาตปจจัย                         มี  "  ๑๐     
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     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                        มีวาระ ๑๐    
     ในปจจยัท่ีไมใชนิสสยปจจัย                          มี  "  ๑๐    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                        มี  "  ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                        มี  "  ๑๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                       มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                           มีวาระ ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                        มี  "  ๑๐    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                        มี  "   ๘    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัตถิปจจยั                           มี  "   ๘    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                           มี  "  ๑๔    
     ในปจจยัท่ีไมใชอวิคตปจจัย                          มี  "   ๘    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๓๑๙] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย   กับเหตุปจจัย     มีวาระ  ๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย              กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย             กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย            กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗     
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     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย            กับ  ฯลฯ     มีวาระ  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั            กับ  ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย            กับ  ฯลฯ     
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย           กับ  ฯลฯ     
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย            กับ  ฯลฯ      
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย               กบั  ฯลฯ     
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย              กบั  ฯลฯ     
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย             กบั  ฯลฯ      
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย             กับ  ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย               กบั  ฯลฯ      
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย               กบั  ฯลฯ     มีวาระ  ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย            กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย            กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย               กบั  ฯลฯ     มี  "   ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั               กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๓๒๐] ในอารัมมณปจจัย     กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย   มีวาระ  ๕   
     ในอธิปติปจจัย                       กับ  ฯลฯ     มี  "   ๙    
     ในอนันตรปจจัย                      กับ  ฯลฯ     มี  "   ๘    
     ในสมนันตรปจจัย                     กับ  ฯลฯ     มี  "   ๘    
     ในสหชาตปจจัย                      กับ  ฯลฯ     มี  "   ๙    
     ในอัญญมัญญปจจัย                     กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓     
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     ในนิสสยปจจัย                       กับ  ฯลฯ     มีวาระ ๑๓    
     ในอุปนิสสยปจจยั                     กับ  ฯลฯ     มี  "   ๘    
     ในปุเรชาตปจจัย                     กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
     ในปจฉาชาตปจจัย                    กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
     ในอาเสวนปจจัย           กบัปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    มีวาระ  ๒   
     ในกัมมปจจัย                        กับ  ฯลฯ     มี  "   ๘    
     ในวิปากปจจัย                       กับ  ฯลฯ           
     ในอาหารปจจัย                      กับ  ฯลฯ            
     ในอินทริยปจจัย                      กับ  ฯลฯ          
     ในฌานปจจัย                        กับ  ฯลฯ            
     ในมัคคปจจัย                        กับ  ฯลฯ     มีวาระ  ๗    
     ในสัมปยุตตปจจัย                     กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
     ในวิปปยุตตปจจัย                     กับ  ฯลฯ     มี  "   ๕    
     ในอัตถิปจจัย                        กับ  ฯลฯ     มี  "  ๑๓    
     ในนัตถิปจจัย                        กับ  ฯลฯ     มี  "   ๘    
     ในวิคตปจจัย                        กับ  ฯลฯ     มี  "   ๘    
     ในอวิคตปจจัย                       กับ  ฯลฯ     มี  "  ๑๓    
     พึงนับอยางนี้           
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปญหาวาร จบ    
                      เสกขัตติกะ ท่ี ๑๑ จบ    



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 413 
                          ปริตตัตติกะ    
                          ปฏิจรวาร    
     [๑๓๒๑] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒              
ฯลฯ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ มหาภตูรูป ๓ อาศัยมหาภูต    
รูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภูตรูป ๒    
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย     
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ    
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ กฏัตตรูป อาศัย        
มหาภูตรูปท้ังหลาย             
     [๑๓๒๒] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ๒ ขันธ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั          
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัย               
ขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม    
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ         
     [๑๓๒๓] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ปริตตธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั         
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัปปมาณธรรม    
     ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ            
     [๑๓๒๔] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม ฯลฯ เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๑๓๒๕] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม  ฯลฯ เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย          
ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ   
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ           
๒ ฯลฯ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๓๒๖] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ               
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ    
     [๑๓๒๗] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ      
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     [๑๓๒๘] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ขันธ ๓ ฯลฯ    
     [๑๓๒๙] มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะ    
อารัมมณปจจยั   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๓๓๐] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย       
     [๑๓๓๑] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย        
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม    
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     [๑๓๓๒] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ปริตตธรรม อาศัยอัปปมาณกรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย       
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัปปมาณธรรม    
     ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ            
     [๑๓๓๓] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม ฯลฯ เพราะ    
อธิปติปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
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     [๑๓๓๔] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๑๓๓๕] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอนันตรปจจยั เพราะ    
สมนันตรปจจยั เพราะสหชาตปจจัย พึงกระทํามหาภูตรูปแมท้ังหมด    
     เพราะ อัญญมัญญปจจัย เพราะ นิสสยปจจัย เพราะ อุปนิสสยปจจัย เพราะ    
ปุเรชาตปจจัย พึงกระทําหัวขอปจจัย ๓    
     เพราะ อาเสวนปจจยั พึงกระทําหวัขอปจจัย ๓              
     เพราะ กัมมปจจัย เพราะ วิปากปจจัย พงึกระทําหวัขอปจจัย ๑๓    
     เพราะ อาหารปจจัย เพราะ อินทริยปจจยั เพราะฌานปจจัย เพราะ มัคค    
ปจจัย เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ วิปปยุตตปจจยั เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิ          
ปจจัย เพราะ วคิตปจจัย เพราะ อวิคตปจจัย   
     [๑๓๓๖] ในเหตุปจจัย                       มีวาระ ๑๓    
     ในอารัมมณปจจยั                           มี  "   ๕    
     ในอธิปติปจจัย                             มี  "   ๙    
     ในอนันตรปจจัย                            มี  "   ๕    
     ในสมนันตรปจจัย                           มี  "   ๕    
     ในสหชาตปจจัย                            มี  "  ๑๓     
     ในอัญญมัญญปจจัย                           มี  "   ๗    
     ในนิสสยปจจัย                             มี  "  ๑๓    
     ในอุปนิสสยปจจยั                           มี  "   ๕    
     ในปุเรชาตปจจัย                           มี  "   ๓    
     ในอาเสวนปจจัย                           มี  "   ๓     
     ในกัมมปจจัย                              มี  "  ๑๓     
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     ในวิปากปจจัย                             มีวาระ ๑๓    
     ในอาหารปจจัย            
     ในอินทริยปจจัย          
     ในฌานปจจัย              
     ในมัคคปจจัย                              มีวาระ ๑๓    
     ในสัมปยุตตปจจัย                           มี  "   ๕    
     ในวิปปยุตตปจจัย                           มี  "  ๑๓    
     ในอัตถิปจจัย                              มี  "  ๑๓    
     ในนัตถิปจจัย                              มี  "   ๕    
     ในวิคตปจจัย                              มี  "   ๕    
     ในอวิคตปจจัย                             มี  "  ๑๓    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๓๓๗] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ          
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุอาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทยัวัตถุ          
อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐาน ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก   
อสัญญสัตวท้ังหลาย อาศัยมหาภูตรูป ๑ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ       
อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๑๓๓๘] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนปริตตธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม หทัยวัตถุ อาศัย            
ขันธท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป             
ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ      
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     [๑๓๓๙] ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตา          
รูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม    
     [๑๓๔๐] ปริตตธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัปปมาณธรรม    
     [๑๓๔๑] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๑๓๔๒] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย              
     [๑๓๔๓] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ในปฏิสนธิขณะ หทัยวตัถุ อาศัยขันธ          
ท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ        
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ    
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ   
ปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ กฏัตตารูป             
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย        
     [๑๓๔๔] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะอธิปติปจจัย   
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมหคัคตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยขันธ ๑     
ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
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     ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก   
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม    
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก           
ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๑๓๔๕] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม                
     [๑๓๔๖] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย             
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และมหาภูตรูป            
ท้ังหลาย    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย              
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ   
ปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ   
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะอธิปติปจจัย       
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ   
ขันธ ๒ ฯลฯ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย     
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     [๑๓๔๗] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอนันตรปจจัย    
ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจยั              
     [๑๓๔๘] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ จิตต               
สมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม              
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ          
     พึงกระทํามหาภูตรูปท้ังหมดใหพิสดาร ในปริตตมูลกะ มีหวัขอปจจัย ๓    
     [๑๓๔๙] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกดิข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม    
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาต    
ปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม   
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๓๕๐] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาต    
ปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ          
     ปริตตธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัปปมาณธรรม    
     [๑๓๕๑] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะปุเรชาตปจจัย            
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย         
     [๑๓๕๒] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย      
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ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาต    
ปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ   
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะปุเรชาตปจจยั      
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ   
ขันธ ๒ ฯลฯ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๓๕๓] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย   
ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย       
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหา           
ภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ     
     [๑๓๕๔] มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ    
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ กฏัตตารูป             
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย        
     [๑๓๕๕] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย    
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     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ขันธ ๒ ฯลฯ   
ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม         
     ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก           
ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ      
     [๑๓๕๖] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒       
     ปริตตธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม        
     ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก          
     [๑๓๕๗] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอาเสวนปจจัย             
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย         
     [๑๓๕๘] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
อาเสวนปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย ใน               
ปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย     
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     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ   
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน    
ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย       
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรมและหทัยวัตถุ ขันธ            
๒ ฯลฯ กฏัตตารูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๓๕๙] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนปริตตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม พาหิรรูป ฯลฯ            
อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตสุมุฏฐานรูป มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ          
     [๑๓๖๐] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนมหัคคตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม    
     [๑๓๖๑] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอัปปมาณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัปปมาณธรรม    
     [๑๓๖๒] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
มหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอุปาทารูปอาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย        
พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย             
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ               
     [๑๓๖๓] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 424 
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
วิปากปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     [๑๓๖๔] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปากปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม            
     ปริตตธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปากปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัปปมาณธรรม    
     ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
วิปากปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ            
     [๑๓๖๕] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะวิปากปจจัย              
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๑๓๖๖] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะวิปากปจจัย              
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย          
     [๑๓๖๗] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอาหารปจจัย    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ พึงให             
พิสดาร    
     ไมใชเพราะอินทริยปจจยั    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญ                
สัตวท้ังหลาย รูปชีวิตินทรีย อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย       
     ไมใชเพราะฌานปจจัย     
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยปญจวิญญาณ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตว                
ท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พึงกระทํามหาภูตรูปท้ังหมด           
     ไมใชเพราะมัคคปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ   
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พึงกระทํามหาภูตรูปท้ังหมด    
     ไมใชเพราะสัมปยุตตปจจัย ฯลฯ    
     [๑๓๖๘] ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย ฯลฯ               
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐาน ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ            
     มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ           
     [๑๓๖๙] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปปยุตต    
ปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ          
        ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย        
           [๑๓๗๐] ในปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั                มีวาระ  ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                    มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                      มี  "  ๑๐   
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                     มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย                    มี  "   ๕    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย   
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย                    มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                    มี  "  ๑๒     
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           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                   มีวาระ ๑๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                    มี  "  ๑๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                       มี  "   ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                      มี  "   ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                     มี  "   ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจยั   
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                       มีวาระ  ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                    มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                    มี  "   ๓   
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                       มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย                       มี  "   ๕    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
           [๑๓๗๑] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั    กับเหตุปจจยัมีวาระ  ๕                
           ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย             กับ ฯลฯ   มี  "  ๑๐   
           ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย            กับ ฯลฯ   มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชสมนนัตรปจจัย           กับ ฯลฯ    
           ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย           กับ ฯลฯ    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย           กับ ฯลฯ   มีวาระ  ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย           กับ ฯลฯ   มี  "  ๑๒   
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย          กับ ฯลฯ   มี  "  ๑๓   
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย           กับ ฯลฯ   มี  "  ๑๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย              กับ ฯลฯ   มี  "   ๓    
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           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย             กับ ฯลฯ   มีวาระ  ๙   
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั           กับ ฯลฯ   มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั           กับ ฯลฯ   มี  "   ๓   
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย              กับ ฯลฯ   มี  "   ๕   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย              กับ ฯลฯ   มี  "   ๕   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
           [๑๓๗๒] ในอารัมมณปจจยั    กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยัมีวาระ  ๑                
           ในอนนัตรปจจัย                     กับ ฯลฯ   มีวาระ  ๑ ฯลฯ    
           ในวิคตปจจัย                       กับ ฯลฯ   มี  "   ๑    
           ในอวิคตปจจัย                      กับ ฯลฯ   มี  "   ๑    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
                  สหชาตวาร เหมือนกับปฏิจจวาร                
                          ปจจยวาร    
     [๑๓๗๓] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรมขันธ ๒ ฯลฯ               
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัย หทัยวัตถุ อุปาทา       
รูป อาศัยมหาภูตรูป ๑ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย      
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคธรรม อาศัยหทัยวัตถุ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ี       
เปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อัปปมาณธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม อาศัยหทัยวัตถุ     
     ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหา          
ภูตรูปท้ังหลาย               
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม อาศัยหทยัวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยมหารูป         
ท้ังหลาย ในปฏิสนธิขณะ อาศัยหทยัวัตถุ    
     [๑๓๗๔] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดขึ้น เพราะเหตุปจจัย    
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ        
     ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย     
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ              
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ             
     [๑๓๗๕] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     ในอัปปมาณธรรม มีหัวขอปจจยั ๓    
     [๑๓๗๖] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
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     อัปปมาณธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม และหทัยวัตถุ    
     ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ   
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๓๗๗] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
     ปจจัย มีหัวขอปจจัย ๓ ในปฏิสนธิขณะ พึงกระทําหวัขอปจจยัแมท้ัง ๓   
     [๑๓๗๘] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ จกัขุวิญญาณ อาศัยจกัขายตนะ อาศัย            
กายายตนะ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     หัวขอปจจยั ๖ ท่ีเหลือเหมือนกับเหตุปจจยั พงึกระทําหัวขอปจจัย ๗    
     เพราะอธิปติปจจัย ปฏิสนธิไมมี หัวขอปจจัย ๑๓ พึงใสใหเต็ม    
     เพราะอนันตรปจจัย ฯลฯ เพราะอวิคตปจจัย   
           [๑๓๗๙] ในเหตุปจจยั                      มีวาระ ๑๗    
           ในอารัมมณปจจยั                          มี  "   ๗    
           ในอธิปติปจจัย                            มี  "   ๗    
           ในอนนัตรปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในสมนันตรปจจยั                          มี  "   ๗    
           ในสหชาตปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในอัญญมัญญปจจัย                          มี  "   ๙    
           ในนิสสยปจจัย                            มี  "  ๑๗     
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           ในอุปนิสสยปจจัย                          มีวาระ  ๗    
           ในปุเรชาตปจจัย                          มี  "   ๗    
           ในอาเสวนปจจยั                          มี  "   ๗    
           ในกัมมปจจัย                             มี  "  ๑๗    
           ในวิปากปจจยั                            มี  "  ๑๗    
           ในอาหารปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในอินทริยปจจยั    
           ในฌานปจจัย        
           ในมัคคปจจัย                             มี  "  ๑๗    
           ในสัมปยุตตปจจยั                          มี  "   ๗    
           ในวิปปยุตตปจจยั                          มี  "  ๑๗    
           ในอัตถิปจจัย                             มี  "  ๑๗    
           ในนัตถิปจจัย                             มี  "   ๗    
           ในวิคตปจจัย                             มี  "   ๗    
           ในอวิคตปจจัย                            มี  "  ๑๗    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                          อนุโลม จบ    
     [๑๓๘๐] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ          
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ          
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ จกัขุวิญญาณ อาศัยจักขายตนะ กายายตนะ         
ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ โมหะ ท่ีสหรคตดวย       
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วิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
และหทัยวัตถุ   
     [๑๓๘๑] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั    
     เหมือนกับปฏิจจวาร มีหวัขอปจจยั ๕    
     [๑๓๘๒] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรมขันธ ๒ ฯลฯ               
     ในปฏิสนธิขณะ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ จักขายตนะ ฯลฯ กายายตนะ    
ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ            
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมหคัคตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม        
ซ่ึงเปนวิบาก อาศัยหทยัวัตถุ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     อัปปมาณธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณธรรม อาศัยหทัยวัตถุ        
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก อาศัยหทัยวัตถุ จติตสมุฏฐาน         
รูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๑๓๘๓] มหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมหคัคตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๓          
อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     ปริตตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ในปฏิสน        
ธิขณะ ฯลฯ     
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     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก           
ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๑๓๘๔] อัปปมาณธรรม อาศัยอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม                
     [๑๓๘๕] อัปปมาณธรรม อาศัยปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไม    
ใชเพราะอธิปติปจจัย          
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม และ            
หทัยวัตถุ    
     [๑๓๘๖] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย             
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบากและมหาภูตรูป             
ท้ังหลาย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
     มหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมหคัคตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม และ              
หทัยวัตถุ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และหทัยวัตถุ ขันธ ๒       
ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ          
     ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม อาศัยปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะอธิปติปจจัย       
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และหทัยวัตถุ                
ขันธ ๒ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และมหาภูตรูป         
ท้ังหลาย     
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     ในปฏิสนธิขณะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม       
     [๑๓๘๗] ปริตตธรรม อาศัยปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอนันตรปจจัย    
ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจยั              
ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย เหมือนกับปฏิจจวาร มีหวัขอปจจัย ๑๒    
     ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั พึงใสใหเต็ม พึงแสดง              
วา วิบาก จิตตสมุฏฐานรูป ไมพึงแสดงวา วิบาก                
     ไมใชเพราะกัมมปจจัย ไมใชเพราะวิปากปจจยั แมปฏิสนธิและวิบากก็ไมมี               
     ไมใชเพราะอาหารปจจยั ไมใชเพราะอินทริยปจจยั ไมใชเพราะฌานปจจยั   
ไมใชเพราะมัคคปจจัย ไมใชเพราะสัมปยตุตปจจัย ไมใชเพราะวิปปยตุตปจจัย ไมใช          
เพราะนัตถิปจจัย ไมใชเพราะวิคตปจจัย    
     [๑๓๘๘] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                 มีวาระ  ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั              มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                มี  "  ๑๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย               มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย              มี  "  ๑๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย             มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั              มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย                 มี  "   ๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั                มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาหารปจจัย     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 434 
            ในปจจัยท่ีไมใชอินทริยปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั    
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                 มีวาระ  ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั              มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั              มี  "   ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                 มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                 มี  "   ๕    
                                              พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๓๘๙] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย   กับเหตุปจจัย  มีวาระ  ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย     กบั  ฯลฯ    มี  "  ๑๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย    กบั  ฯลฯ    มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั   กับ  ฯลฯ    มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย   กับ  ฯลฯ    มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย   กับ  ฯลฯ    มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   กบั  ฯลฯ    มี  "  ๑๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย  กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั   กบั  ฯลฯ    มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย      กับ  ฯลฯ    มี  "   ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั     กับ  ฯลฯ    มี  "  ๑๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั   กับ  ฯลฯ    มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั   กับ  ฯลฯ    มี  "   ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย      กับ  ฯลฯ    มี  "   ๕    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย      กับ  ฯลฯ    มี  "   ๕    
                                              พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ     
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     [๑๓๙๐] ในอารัมมณปจจัย   กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย  มีวาระ  ๑    
            ในอนนัตรปจจัย    กบั  ฯลฯ    
            ในสมนันตรปจจยั   กับ  ฯลฯ    
            ในสหชาตปจจัย    กบั  ฯลฯ    
            ในวิคตปจจัย      กับ  ฯลฯ    
            ในอวคิตปจจัย     กบั  ฯลฯ             มี  "   ๑    
                                              พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปจจยวาร จบ    
                   นิสสยวาร เหมือนกับปจจยวาร               
                          สังสัฏฐวาร    
     [๑๓๙๑] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิ             
ขณะ ฯลฯ    
     [๑๓๙๒] มหัคคตธรรม คลุกเคลากับมหคัคตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิ             
ขณะ ฯลฯ    
     [๑๓๙๓] อัปปมาณธรรม คลุกเคลากับอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากบัขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๓๙๔] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั   
เพราะอธิปติปจจัย ปฏิสนธิ ไมมี    
     เพราะอนันตรปจจัย เพราะสมนันตรปจจัย เพราะสหชาตปจจัย เพราะอัญญ    
มัญญปจจัย เพราะนิสสยปจจยั เพราะอุปนสิสยปจจัย เพราะปุเรชาตปจจัย ปฏิสนธิ               
ไมมี     
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     เพราะอาเสวนปจจัย วิบากก็ดี ปฏิสนธิก็ดี ไมมี          
     เพราะกัมมปจจัย เพราะวปิากปจจยั เพราะอาหารปจจยั เพราะอินทริยปจจยั   
เพราะฌานปจจัย เพราะมัคคปจจัย เพราะสัมปยุตตปจจยั เพราะวิปปยุตตปจจัย เพราะ              
อัตถิปจจัย เพราะนัตถิปจจยั เพราะวิคตปจจยั เพราะอวิคตปจจัย    
     [๑๓๙๕] ในเหตุปจจัย                        มีวาระ  ๓    
            ในอารัมมณปจจยั                     มี  "   ๓    
            ในอธิปติปจจัย                       มี  "   ๓ ฯลฯ    
            ในอวคิตปจจัย                       มี  "   ๓    
                                            พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๓๙๖] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั                
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ         
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ โมหะท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ คลุก               
เคลากับขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ    
     [๑๓๙๗] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย              
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิ              
ขณะ ฯลฯ    
     [๑๓๙๘] มหัคคตธรรม คลุกเคลากับมหคัคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณ                
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมหคัคตธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม           
คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๑๓๙๙] อัปปมาณธรรม คลุกเคลากับอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
อธิปติปจจัย   
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม       
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     [๑๔๐๐] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาต   
ปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ คลุกเคลากบัขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๑๔๐๑] มหัคคตธรรม คลุกเคลากับมหคัคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาต                
ปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม ในปฏิสนธิขณะ            
ฯลฯ    
     [๑๔๐๒] อัปปมาณธรรม คลุกเคลากับอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม    
     [๑๔๐๓] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปจฉาชาต   
ปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๑๔๐๔] มหัคคตธรรม คลุกเคลากับมหคัคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอาเสวน   
ปจจัย    
     คือ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ             
     [๑๔๐๕] อัปปมาณธรรม คลุกเคลากับอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
อาเสวนปจจยั   
     คือ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก    
     [๑๔๐๖] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจยั                
     คือ เจตนาที่เปนปริตตธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม   
     [๑๔๐๗] มหัคคตธรรม คลุกเคลากับมหคัคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมม   
ปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนมหัคคตธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม           
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     [๑๔๐๘] อัปปมาณธรรม คลุกเคลากับอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนอัปปมาณธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม              
     [๑๔๐๙] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปากปจจัย               
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม       
     [๑๔๑๐] มหัคคตธรรม คลุกเคลากับมหคัคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปาก   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม      
     [๑๔๑๑] อัปปมาณธรรม คลุกเคลากับอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
วิปากปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม     
     [๑๔๑๒] ปริตตธรรม คลุกเคลากับปริตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะฌานปจจยั   
ไมใชเพราะมัคคปจจัย ไมใชเพราะวิปปยตุตปจจัย             
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ฯลฯ            
     [๑๔๑๓] มหัคคตธรรม คลุกเคลากับมหคัคตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปปยุตต               
ปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ           
     [๑๔๑๔] อัปปมาณธรรม คลุกเคลากับอัปปมาณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ          
     [๑๔๑๕] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                   มีวาระ  ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                  มี  "   ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                มี  "   ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย               มี  "   ๓     
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           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                 มีวาระ  ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                    มี  "   ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                   มี  "   ๓    
           ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                    มี  "   ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                    มี  "   ๑    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                 มี  "   ๓    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๔๑๖] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย       กับเหตุปจจัย  มีวาระ  ๓   
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย      กบั  ฯลฯ     
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย     กบั  ฯลฯ     
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย      กบั  ฯลฯ      
           ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย         กับ  ฯลฯ     
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย        กับ  ฯลฯ     
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั      กับ  ฯลฯ    มีวาระ  ๓    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๔๑๗] ในอารัมมณปจจัย     กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย  มีวาระ  ๑   
            ในอนนัตรปจจัย      กับ  ฯลฯ             มีวาระ  ๑ ฯลฯ    
            ในอวคิตปจจัย       กับ  ฯลฯ             มีวาระ  ๑    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                 สัมปยุตตวาร เหมือนกับ สังสัฏฐวาร       
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                          ปญหาวาร    
     [๑๔๑๘] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนปริตตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป        
ท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๑๔๑๙] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยเหตุปจจยั มี ๓ นัย    
พึงกระทํา ปวตัติ ปฏิสนธิ       
     [๑๔๒๐] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยเหตุปจจยั มี ๓ นัย   
     [๑๔๒๑] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว พิจารณากศุลกรรมนั้น    
     พจิารณากศุลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน    
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณาโคตรภู พิจารณาโวทาน พิจารณากเิลสท่ีละแลว พจิารณา             
กิเลสท่ีขมแลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน    
     จักขุ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ พิจารณาเห็นขันธท้ังหลายที่เปนปริตตธรรม โดยความ             
เปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุเปนตนนั้น ราคะ         
เกิดข้ึน โทมนัส เกิดข้ึน      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแก จกัขุ ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ   
โดยอารัมมณปจจัย              
     [๑๔๒๒] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปริตตธรรม โดยเจโตปริยญาณ              
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก            
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๔๒๓] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
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     คือ อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวญิญาณัญจายตนะ อากิญจัญญายตนะ เปน   
ปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอารัมมณปจจยั               
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนมหคัคตธรรม โดยเจโตปริยญาณ             
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก           
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๔๒๔] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลพิจารณาปฐมฌาน พิจารณาเนวสัญญานาสัญญายตนะ พิจารณาทิพพจักขุ   
ทิพพโสตธาตุ ฯลฯ  พิจารณาอิทธิวิธญาณ เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ฯลฯ              
ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ พจิารณาอนาคตงัสญาณ    
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ           
ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะ เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน             
     [๑๔๒๕] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค แกผล โดยอารัมมณปจจัย    
     [๑๔๒๖] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พจิารณามรรค พิจารณาผล พจิารณานิพพาน   
นิพพานเปนปจจัยแกโคตรภ ูแกโวทาน แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย    
     [๑๔๒๗] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระอริยะท้ังหลายรูจติของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจติท่ีเปนอัปปมาณธรรม โดย        
เจโตปริยญาณ   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสา             
นุสสติญาณ แกอนาคตังสญาณ โดยอารัมมณปจจยั   
     [๑๔๒๘] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ     
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     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก  บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว              
กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา      
     บุคคลกระทํากุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ใหเปนอารมณอยาง            
หนักแนนแลว พิจารณา          
     พระเสขบุคคลท้ังหลายกระทําโคตรภใูหเปนอารมณอยางหนกัแนน ฯลฯ กระทําโวทาน              
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา    
     จักขุ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ กระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรมใหเปนอารมณ              
อยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําจักขุเปนตนนั้นใหเปนอารมณ    
อยางหนกัแนน ราคะ เกดิข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตต         
ขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย            
     [๑๔๒๙] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมหัคคตธรรม เปน   
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย              
     [๑๔๓๐] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําปฐมฌานใหเปนอารมณอยางหนกัแนน              
ฯลฯ เนวสัญญานาสัญญายตนะ ฯลฯ ทิพพจักขุ ฯลฯ กระทําอนาคตังสญาณใหเปนอารมณ   
อยางหนกัแนนแลว พจิารณา     
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอม          
ยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ  เกดิข้ึน     
ทิฏฐิ เกิดข้ึน                
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกจิตต            
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย   
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     [๑๔๓๑] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และมหัคคตธรรม โดยอธิปติ    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแก        
สัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย     
     [๑๔๓๒] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก นิพพาน เปนปจจยัแกมรรค แกผล โดยอธิปติปจจัย          
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแก                
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๔๓๓] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตะรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปน             
อารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ กระทํา               
นิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ    
     นพิพานเปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน โดยอธิปติปจจัย     
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกจติต           
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๔๓๔] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยั          
แกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๔๓๕] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เกดิ      
หลังๆ โดยอนนัตรปจจัย       
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     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน อาวัชชนะ เปนปจจยัแก          
ขันธท้ังหลายที่เปนปริตตธรรม โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๔๓๖] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ จุติจิตท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิตท่ีเปนมหัคคตธรรม โดยอนันตร     
 ปจจัย ขันธท้ังหลายที่เปนปริตตธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนมหัคคตธรรม แกอนาค      
ตังสญาณ โดยอนันตรปจจยั บริกรรมแหงปฐมฌาน ฯลฯ บริกรรมแหงเนวสัญญานาสัญญาย               
ตนะ ฯลฯ บริกรรมแหงทิพพจักขุ ฯลฯ  บริกรรมแหงอนาคตังสญาณ เปนปจจยัแกอนาคตังสญาณ        
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๔๓๗] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค อนุโลมเปนปจจยัแกผล           
สมาบัติ โดยอนันตรปจจยั       
     [๑๔๓๘] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
มหัคคตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๔๓๙] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ จุติจิตท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจติท่ีเปนปริตตธรรม โดยอนันตร     
ปจจัย    
     ภวังคท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกอาวัชชนะ โดยอนันตรปจจยั    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนปริตตธรรม โดยอนันตร        
ปจจัย    
     [๑๔๔๐] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ เนวสัญญานาสัญญายตนะ เปนปจจยัแกผลสมาบัติของบุคคลผูออกจากนิโรธ   
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๔๔๑] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอนันตรปจจัย     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแก ฯลฯ ท่ีเกิดหลังๆ       
โดยอนันตรปจจัย               
     มรรค เปนปจจัยแกผล ผลเปนปจจัยแกผล โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๔๔๒] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ผล เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนปริตตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๔๔๓] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ผล เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนมหัคคตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     สมนันตรปจจัย เหมือนกบั อนันตรปจจยั   
     [๑๔๔๔] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย          
โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ       
ท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     [๑๔๔๕] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม ฯลฯ           
     คือ ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม โดย           
สหชาตปจจัย   
     [๑๔๔๖]  มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม ฯลฯ         
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิ            
ขณะ ฯลฯ    
     [๑๔๔๗] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ           
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย           
สหชาตปจจัย   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย           
โดยสหชาตปจจัย      
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     [๑๔๔๘] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย         
โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๑๔๔๙] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม ฯลฯ        
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยสหชาตปจจัย   
     [๑๔๕๐] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ          
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย          
สหชาตปจจัย   
     [๑๔๕๑] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป                
ท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย       
     [๑๔๕๒] ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป         
ท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย       
     [๑๔๕๓] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภตูรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูป          
ท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย       
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลายเปนปจจยัแก                
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย    
     [๑๔๕๔] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดย    
สหชาตปจจัย   
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแก                
ขันธ ๓ โดยสหชาตปจจยั        
     [๑๔๕๕] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย     
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยอัญญมัญญปจจัย   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ       
ท้ังหลาย โดยอัญญมัญญปจจัย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ   
     [๑๔๕๖] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม โดย           
อัญญมัญญปจจัย                
     [๑๔๕๗] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม ฯลฯ          
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยอัญญมัญญปจจัย ใน              
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๑๔๕๘] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ           
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกหทัยวัตถุ               
โดยอัญญมัญญปจจัย             
     [๑๔๕๙] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ    
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และหทัยวัตถุ         
โดยอัญญมัญญปจจัย             
     [๑๔๖๐] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม ฯลฯ        
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยอัญญมัญญปจจัย                
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๔๖๑] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดย    
อัญญมัญญปจจัย                
     คือ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหคัคตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ           
๓ โดยอัญญมัญญปจจัย           
     [๑๔๖๒] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยนิสสยปจจัย     
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย          
โดยนิสสยปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแก            
ขันธท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป          
๑ ฯลฯ จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ        
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม โดยนิสสยปจจัย    
     [๑๔๖๓] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม ฯลฯ           
     คือ หทัยวตัถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม โดยนิสสยปจจัย             
ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนมหัคคตธรรม โดยนิสสยปจจยั        
     [๑๔๖๔] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม ฯลฯ          
     คือ หทัยวตัถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม โดยนิสสยปจจัย            
     [๑๔๖๕] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม ฯลฯ          
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิ            
ขณะ ฯลฯ    
     [๑๔๖๖] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ           
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย           
นิสสยปจจัย   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย           
โดยนิสสยปจจัย                
     [๑๔๖๗] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และมหัคคตธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย         
โดยนิสสยปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๑๔๖๘] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม ฯลฯ        
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยนิสสยปจจัย    
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     [๑๔๖๙] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ          
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดย          
นิสสยปจจัย   
     [๑๔๗๐] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป                
ท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย       
     [๑๔๗๑] ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแกจิตตสมุฏฐานรูป         
ท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย       
     [๑๔๗๒] ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ี ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยนิสสย        
ปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ           
     [๑๔๗๓] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภตูรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูป          
ท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย       
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแก               
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยนิสสยปจจัย    
     [๑๔๗๔] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม ฯลฯ    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยนิสสย            
ปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธ ๓             
โดยนิสสยปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๔๗๕] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย     
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     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปริตตธรรมแลว            
ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ   
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปริตตธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทาง                
กาย ฯลฯ เสนาสนะแลว ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน ฆาสัตว         
ทําลายสงฆ    
     ศรัทธาท่ีเปนปริตตธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทางกาย ฯลฯ    
เสนาสนะ เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนปริตตธรรม แกปญญา แกราคะ แกความปรารถนา แกสุข        
ทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย    
     กุศลอกุศลกรรม เปนปจจัยแกวิบาก โดยอุปนิสสยปจจัย ปาณาติบาตเปนปจจยัแก            
ปาณาติบาต โดยอุปนิสสยปจจัย    
                        พึงกระทําจกัรนัย    
        มาตุฆาตกรรม เปนปจจัยแกมาตุฆาตกรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
                พึงกระทําจักรนยั เหมือนกับ กุสลัตติกะ        
     [๑๔๗๖] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม ฯลฯ           
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนปริตตธรรมแลว           
ยังฌานท่ีเปนมหัคคตธรรม ใหเกดิข้ึน อภญิญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปริตตธรรม ฯลฯ ปญญา ฯลฯ ราคะ ฯลฯ เสนาสนะแลว               
ยังฌานท่ีเปนมหัคคตธรรม ใหเกดิข้ึน อภญิญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน    
     ศรัทธาท่ีเปนปริตตธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรม แก          
ปญญา โดยอุปนิสสยปจจัย บริกรรมแหงปฐมฌาน ฯลฯ บริกรรมแหงเนวสัญญานาสัญญายตนะ              
เปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอุปนิสสยปจจัย บริกรรมแหงทิพพจกัขุ เปนปจจยั        
แกอนาคตตังสญาณ ฯลฯ      
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     [๑๔๗๗] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปริตตธรรมแลว ยัง        
ฌานท่ีเปนอัปปมาณธรรมใหเกิดข้ึน มรรค ฯลฯ ยังผลสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปริตตธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทาง                
กาย ฯลฯ เสนาสนะแลว ยังฌานท่ีเปนอัปปมาณธรรมใหเกิดข้ึน มรรค ฯลฯ ยังผลสมาบัติให          
เกิดข้ึน    
     ศรัทธาท่ีเปนปริตตธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรม             
แกปญญา แกมรรค แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย             
     บริกรรมแหงปฐมมรรค เปนปจจยัแกปฐมมรรค บริกรรมแหงจตุตถมรรค เปนปจจัย              
แกจตุตถมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๔๗๘] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปสนิสสยะ             
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรมแลวยัง        
ฌานท่ีเปนมหคัคตธรรมใหเกิดข้ึน อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     บุคคลเขาไปศัยศีลท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ ปญญาแลว ยังฌานท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ         
อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     ศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ ปญญา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรม แก           
ปญญา โดยอุปนิสสยปจจัย       
     ปฐมฌาน เปนปจจยัแกทุติยฌาน อากิญจัญญายตนะ เปนปจจยัแกเนวสัญญานา   
สัญญายตนะ โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๔๗๙] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ           
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ     
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     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรมแลว           
ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ   
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ ปญญาแลวใหทาน ฯลฯ ยังวิปสสนา             
ใหเกดิข้ึน ฯลฯ               
     ศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ ปญญา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนปริตตธรรม แก            
ปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย         
     [๑๔๘๐] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม ฯลฯ         
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรมแลว           
ยังฌานท่ีเปนอัปปมาณธรรมใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ ยังผลสมาบัติใหเกดิข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ ปญญาแลว ยังฌานท่ีเปนอัปปมาณธรรม          
ฯลฯ มรรค ฯลฯ ยังผลสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     ศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ ปญญา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรม แก          
ปญญา แกมรรค แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจยั                
     [๑๔๘๑] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม ฯลฯ        
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรมแลว          
ยังฌานท่ีเปนอัปปมาณธรรมใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ ยังผลสมบัติใหเกดิข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ ปญญาแลว ยังฌานท่ีเปนอัปปมาณธรรม         
ฯลฯ มรรค ฯลฯ ยังผลสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     ศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ ปญญา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรม             
แกปญญา โดยอุปนิสสยปจจยั    
     ปฐมมรรค เปนปจจยัแกทุติยมรรค ฯลฯ ตติยมรรค เปนปจจยัแกจตตุถมรรค   
     [๑๔๘๒] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย     
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     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรมแลว          
ใหทาน ฯลฯ ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ยังวิปสสนาใหเกิดข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ ปญญาแลว ใหทาน ฯลฯ ศีล ฯลฯ               
อุโบสถกรรม ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ    
     ศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ ปญญา เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนปริตตธรรม               
แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย ผลสมาบัติ เปนปจจยัแกสุข         
ทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย      
     พระอริยะท้ังหลายเขาไปอาศัยมรรคแลว พิจารณาเหน็สังขารโดยความเปนของไม               
เท่ียง ฯลฯ    
     มรรค เปนปจจัยแกอัตถปฏิสัมภิทา แกธัมมปฏิสัมภิทา แกนิรุตติปฏิสัมภิทา แก          
ปฏิภาณปฏิสัมภิทา แกฐานาฐานโกสัลละของพระอริยะท้ังหลาย โดยอุปนิสสยปจจยั   
     [๑๔๘๓] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนนัตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรม              
ฌานท่ีเปนมหคัคตธรรม ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ ปญญา ฌานท่ีเปนมหัคคตธรรม ฯลฯ             
อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     ศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณธรรม ฯลฯ ปญญาเปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนมหัคคตธรรม               
แกปญญา โดยอุปนิสสยปจจยั    
     พระอริยะท้ังหลายเขาไปอาศัยมรรคแลว ยังสมาบัตท่ีิยังไมเกดิใหเกิดข้ึน เขาสมาบัติ    
ท่ีเกิดขึ้นแลว               
     [๑๔๘๔] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต         
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     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลพจิารณาเหน็จกัขุ โดยความเปนของ   
ไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจกัขุนั้น ราคะ ฯลฯ โทมนัส            
เกิดข้ึน    
     โสตะ ฯลฯ หทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ กายายตนะ ฯลฯ          
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๑๔๘๕] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพ            
โสตธาตุ    
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนมหัคคต      
ธรรม โดยปุเรชาตปจจัย        
     [๑๔๘๖] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     คือ หทัยวตัถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม โดยปุเรชาตปจจัย          
     [๑๔๘๗] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยปจฉาชาตปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจัยแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน      
โดยปจฉาชาตปจจัย             
     [๑๔๘๘] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายนี้ ท่ีเกิดกอน     
โดยปจฉาชาตปจจัย             
     [๑๔๘๙] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน    
โดยปจฉาชาตปจจัย             
     [๑๔๙๐] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอาเสวนปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เกดิ      
หลังๆ อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โดยอาเสวนปจจยั                
     [๑๔๙๑] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม โดยอาเสวนปจจยั    
     คือ บริกรรมแหงปฐมฌาน เปนปจจัยแกปฐมฌาน โดยอาเสวนปจจยั บริกรรมแหง                
เนวสัญญานาสัญญายตนะ เปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะน้ันเอง โดยอาเสวนปจจยั               
บริกรรมแหงทิพพจกัขุ ฯลฯ บริกรรมแหงอนาคตังสญาณ เปนปจจัยแกอนาคตังสญาณ โดย              
อาเสวนปจจยั   
     [๑๔๙๒] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย   
     [๑๔๙๓] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเกดิ     
หลังๆ โดยอาเสวนปจจยั         
     [๑๔๙๔] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ            
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และกฏัตตารูป           
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจัยแกขันธท่ีเปนปริตต        
ธรรมซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั       
     [๑๔๙๕] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยกัมมปจจยั     
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     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ               
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย               
โดยกัมมปจจัย   
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย            
ท่ีเปนมหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย               
     [๑๔๙๖] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูป              
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดย               
กัมมปจจยั    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย        
โดยกัมมปจจัย   
     [๑๔๙๗] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และมหัคคตธรรม โดยกัมม    
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ           
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และกฏัตตา            
รูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกขันธท่ีเปน             
มหัคคตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั     
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     [๑๔๙๘] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ              
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี        
เปนอัปปมาณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย   
     [๑๔๙๙] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย        
     [๑๕๐๐] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป             
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     [๑๕๐๑] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐาน      
รูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยวิปากปจจยั    
     [๑๕๐๒] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยวิปากปจจัย มีหัวขอ    
ปจจัย ๓ พึงกระทํา ปวัตติ ปฏิสนธิ    
     [๑๕๐๓] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยวิปากปจจยั มี ๓ นัย   
พึงกระทํา ปวตัติ อยางเดยีว    
     [๑๕๐๔] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอาหารปจจัย เปนปจจยั    
โดย อินทริยปจจัย เปนปจจยัโดย ฌานปจจยั เปนปจจัยโดย มัคคปจจยั เปนปจจยัโดย          
สัมปยุตตปจจยั เปนปจจัยโดย วิปปยุตตปจจัย    
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     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูป       
ท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนปริตตธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดย        
วิปปยุตตปจจยั ขันธท้ังหลายเปนปจจัยแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุเปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดย    
วิปปยุตตปจจยั                
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณ โดยวปิปยุตตปจจยั          
กายายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ โดยวิปปยุตตปจจยั หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย    
ท่ีเปนปริตตธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีปริตตธรรม เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกดิกอน     
โดยวิปปยุตตปจจัย             
     [๑๕๐๕] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน        
มหัคคตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม         
โดยวิปปยุตตปจจัย             
     [๑๕๐๖] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอัปปมาณ    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั       
     [๑๕๐๗] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐาน        
รูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย     
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     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกิด    
กอน โดยวิปปยุตตปจจยั        
     [๑๕๐๘] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐาน       
รูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกกายนี้ท่ีเกดิ    
กอน โดยวิปปยุตตปจจยั        
     [๑๕๐๙] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตต          
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยอัตถิปจจยั หทัยวัตถุเปน        
ปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ       
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแกจักขุ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปนของไม          
เท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุเปนตนนัน้ ราคะ เกิดข้ึน โทมนัส    
เกิดข้ึน    
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยอัตถิปจจยั จักขายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โดยอัตถิปจจยั กายายตนะ เปนปจจยั      
แกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตธรรม เปนปจจยัแกกายนี้ท่ีเกดิ     
กอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหาร เปนปจจัยแกกายน้ี โดยอัตถิปจจยั รูปชีวิตินทรีย เปน    
ปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั   
     [๑๕๑๐] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหคัคตธรรม โดยอัตถิปจจัย     
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     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุเปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน         
มหัคคตธรรม โดยอัตถิปจจยั     
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ             
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม โดยอัตถิปจจัย   
     [๑๕๑๑] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณ    
ธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     [๑๕๑๒] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิ             
ขณะ ฯลฯ    
     [๑๕๑๓] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูป      
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย       
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย           
โดยอัตถิปจจยั                
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกิด    
กอน โดยอัตถิปจจัย           
     [๑๕๑๔] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และมหัคคตธรรม โดยอัตถิปจจัย                
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย         
โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๑๕๑๕] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓     
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     [๑๕๑๖] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป     
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย       
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกกายนี้ท่ีเกดิ    
กอน โดยอัตถิปจจัย           
     [๑๕๑๗] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
โดยอัตถิปจจยั                
     [๑๕๑๘] ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอัตถิ    
ปจจัย    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย            
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย          
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม และกวฬงิการาหาร              
เปนปจจยัแกกายน้ี โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณธรรม และรูปชีวิตินทรีย เปน      
ปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั   
     [๑๕๑๙] ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ      
๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ     
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     [๑๕๒๐] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอัตถิ    
ปจจัย    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจัยแก       
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท่ีเปนมหัคคตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแก               
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม และกวฬิงการาหาร เปน          
ปจจัยแกกายนี ้              
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตธรรม และรูปชีวติินทรีย เปน       
ปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั   
     [๑๕๒๑] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอัตถิ    
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแก            
ขันธ ๓ โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตธรรม และหทัยวัตถุเปนปจจยัแกขันธ ๓              
โดยอัตถิปจจยั ขันธ ๒ และหทัยวัตถุ ฯลฯ    
     เปนปจจยัโดยนัตถิปจจัย เปนปจจยัโดยวิคตปจจยั เปนปจจยัโดยอวคิตปจจัย            
     [๑๕๒๒] ในเหตุปจจัย                             มีวาระ  ๗    
            ในอารัมมณปจจยั                          มี  "   ๗    
            ในอธิปติปจจัย                            มี  "   ๗    
            ในอนนัตรปจจัย                           มี  "   ๙    
            ในสมนันตรปจจยั                          มี  "   ๙     
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           ในสหชาตปจจัย                            มีวาระ ๑๑    
           ในอัญญมัญญปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในนิสสยปจจัย                             มี  "  ๑๓    
           ในอุปนิสสยปจจัย                           มี  "   ๙    
           ในปุเรชาตปจจัย                           มี  "   ๓    
           ในปจฉาชาตปจจัย                          มี  "   ๓    
           ในอาเสวนปจจยั                           มี  "   ๔    
           ในกัมมปจจัย                              มี  "   ๗    
           ในวิปากปจจยั      
           ในอาหารปจจัย      
           ในอินทริยปจจยั    
           ในฌานปจจัย        
           ในมัคคปจจัย                              มีวาระ  ๗    
           ในสัมปยุตตปจจยั                           มี  "   ๓    
           ในวิปปยุตตปจจยั                           มี  "   ๕    
           ในอัตถิปจจัย                              มี  "  ๑๓    
           ในนัตถิปจจัย                              มี  "   ๙    
           ในวิคตปจจัย                              มี  "   ๙    
           ในอวิคตปจจัย                             มี  "  ๑๓    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๕๒๓] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจยั   
โดย สหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจัยโดย ปุเรชาตปจจัย เปน             
ปจจัยโดย ปจฉาชาตปจจัย เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั เปนปจจยัโดย อาหารปจจยั เปน          
ปจจัยโดย อินทริยปจจยั    
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     [๑๕๒๔] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย             
     [๑๕๒๕] ปริตตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย เปน    
ปจจัยโดย ปุเรชาตปจจัย       
     [๑๕๒๖] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย          
     [๑๕๒๗] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั           
เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั      
     [๑๕๒๘] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๕๒๙] มหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และมหัคคตธรรม โดย    
สหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั    
     [๑๕๓๐] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม โดยสหชาตปจจัย เปน    
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย      
     [๑๕๓๑] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั           
     [๑๕๓๒] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย      
     [๑๕๓๓] อัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม โดย    
สหชาตปจจัย   
     [๑๕๓๔] ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     [๑๕๓๕] ปริตตธรรม และอัปปมาณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต     
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     [๑๕๓๖] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกปริตตธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     [๑๕๓๗] ปริตตธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๑๕๓๘] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                          มีวาระ ๑๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                       มี "   ๑๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั                       มีวาระ ๑๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชสหชาตปจจัย                        มี  "  ๑๒   
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                       มี  "  ๑๒               
            ในปจจัยท่ีไมใชนิสสยปจจัย                         มี  "  ๑๒                
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย                       มี  "  ๑๔               
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                       มี  "  ๑๔                
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                      มี  "  ๑๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั                            ฯลฯ   
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                          มีวาระ ๑๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                       มี  "  ๑๒               
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                       มี  "  ๑๐               
            ในปจจัยท่ีไมใชอัตถิปจจัย                          มี  "  ๑๐               
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                          มี  "  ๑๕               
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                          มี  "  ๑๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย                         มี  "  ๑๐                
                                                       พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ     
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     [๑๕๓๙] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย          กับเหตุปจจัย มีวาระ     ๗            
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย               กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย              กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั             กับ ฯลฯ    มีวาระ  ๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย             กับ ฯลฯ    มี  "   ๓              
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย             กับ ฯลฯ    มี  "   ๗              
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย             กับ ฯลฯ    มี  " ฯลฯ               
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                กับ ฯลฯ    มี  "   ๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั             กับ ฯลฯ    มี  "   ๓              
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั             กับ ฯลฯ    มี  "   ๓              
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                กับ ฯลฯ    มี  "   ๗              
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                กับ ฯลฯ    มี  "   ๗               
                                                           พึงนับอยางนี้   
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๕๔๐] ในอารัมมณปจจัย กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั      มีวาระ         ๗            
            ในอธิปติปจจัย                        กับ ฯลฯ    มี  "   ๗    
            ในอนนัตรปจจัย                       กับ ฯลฯ    มี  "   ๙    
            ในสมนันตรปจจยั                      กับ ฯลฯ    มี  "   ๙    
            ในสหชาตปจจัย                       กับ ฯลฯ    มี  "  ๑๑    
            ในอัญญมัญญปจจัย                      กับ ฯลฯ    มี  "   ๗    
            ในนิสสยปจจัย                        กับ ฯลฯ    มี  "  ๑๓    
            ในอุปนิสสยปจจัย                      กับ ฯลฯ    มี  "   ๙     
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           ในปุเรชาตปจจัย                       กับ ฯลฯ    มีวาระ  ๓    
           ในปจฉาชาตปจจัย                      กับ ฯลฯ    มี  "   ๓    
           ในอาเสวนปจจยั                       กับ ฯลฯ    มี  "   ๔    
           ในกัมมปจจัย                          กับ ฯลฯ    มี  " ฯลฯ    
           ในมัคคปจจัย                          กับ ฯลฯ    มี  "   ๗    
           ในสัมปยุตตปจจยั                       กับ ฯลฯ    มี  "   ๓    
           ในวิปากปจจยั                         กับ ฯลฯ    มี  "   ๕    
           ในอัตถิปจจัย                          กับ ฯลฯ    มี  "  ๑๓    
           ในนัตถิปจจัย                          กับ ฯลฯ    มี  "   ๙    
           ในวิคตปจจัย                          กับ ฯลฯ    มี  "   ๙    
           ในอวิคตปจจัย                         กับ ฯลฯ    มี  "  ๓๑    
                         ปจจนยีานุโลม จบ   
                      ปริตตัตติกะท่ี ๑๒ จบ   
                       --------------    
                       ปริตตารัมมณัตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๑๕๔๑] ปริตตารัมมณธรรม อาศัยปริตตารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ             
ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ     
     [๑๕๔๒] มหัคคตารัมมณธรรม อาศัยมหัคคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ            
มหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ           
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     [๑๕๔๓] อัปปมาณารัมมณธรรม อาศัยอัปปมาณารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๕๔๔] ปริตตารัมมณธรรม อาศัยปริตตารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณ   
ปจจัย เพราะอธิปติปจจัย เพราะอวิคตปจจยั   
     [๑๕๔๕] ในเหตุปจจัย                                  มีวาระ ๓    
            ในอารัมมณปจจยั                               มี  "  ๓    
            ในอธิปติปจจัย                                 มี  "  ๓  ฯลฯ   
            ในอวคิตปจจัย                                 มี  "  ๓    
                                                       พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๕๔๖] ปริตตารัมมณธรรม อาศัยปริตตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ          
     ในเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ            
โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา    
ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ          
     [๑๕๔๗] มหัคคตารัมมณธรรม อาศัยมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ         
โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา    
ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ          
     [๑๕๔๘] อัปปมาณารัมมณธรรม อาศัยอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ        
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     [๑๕๔๙] ปริตตารัมมณธรรม อาศัยปริตตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
อธิปติปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ         
     [๑๕๕๐] มหัคคตารัมมณธรรม อาศัยมหัคคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ   
อธิปติปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ        
     [๑๕๕๑] อัปปมาณารัมมณธรรม อาศัยอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย             
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๕๕๒] ปริตตารัมมณธรรม อาศัยปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๑๕๕๓] มหัคคตารัมมณธรรม อาศัยมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ไมใชเพราะปุเรชาตปจจยั ในมหัคคตารัมมณ ปฏิสนธิ ไมมี    
     [๑๕๕๔] อัปปมาณารัมมณธรรม อาศัยอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะปุเรชาตปจจัย            
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั เหมือนกับ ไมใชเพราะ              
อธิปติปจจัย   
     [๑๕๕๕] ปริตตารัมมณธรรม อาศัยปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมม    
ปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนปริตตารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม        
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     [๑๕๕๖] มหัคคตารัมมณธรรม อาศัยมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนมหัคคตารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม           
     [๑๕๕๗] อัปปมาณารัมมณธรรม อาศัยอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะกัมมปจจัย               
     คือ เจตนาที่เปนอัปปมาณารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม         
     [๑๕๕๘] ปริตตารัมมณธรรม อาศัยปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
วิปากปจจัย ปฏิสนธิ ไมมี     
     ไมใชเพราะฌานปจจัย     
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยปญจวิญญาณ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ไมใชเพราะมัคคปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ ใน                
อเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๕๕๙] มหัคคตารัมมณธรรม อาศัยมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
มัคคปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๕๖๐] อัปปมาณารัมมณธรรม อาศัยอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะมัคคปจจัย               
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๕๖๑] ปริตตารัมมณธรรม อาศัยปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ      
     [๑๕๖๒] มหัคคตารัมมณธรรม อาศัยมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ    
วิปปยุตตปจจยั      
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     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ     
     [๑๕๖๓] อัปปมาณารัมมณธรรม อาศัยอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะวิปปยุตตปจจัย           
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๕๖๔] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                     มีวาระ  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                           มี  "   ๓ ฯลฯ                
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                        มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                            มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                           มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                            มี  "   ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                            มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                         มี  "   ๓    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๕๖๕] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย    กับเหตุปจจยั       มีวาระ  ๓                
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย          กบั ฯลฯ         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย         กบั ฯลฯ         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย          กบั ฯลฯ         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย             กับ ฯลฯ         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย            กับ ฯลฯ         มี  "   ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย          กับ ฯลฯ         มี  "   ๓   
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ   
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     [๑๕๖๖] ในอารัมมณปจจัย      กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย   มีวาระ  ๓   
     ในอนันตรปจจัย                    กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในสมนันตรปจจัย                   กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในสหชาตปจจัย                    กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในอัญญมัญญปจจัย                   กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในนิสสยปจจัย                     กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในอุปนิสสยปจจยั                   กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในปุเรชาตปจจัย                   กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในอาเสวนปจจัย                   กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในกัมมปจจัย                      กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในวิปากปจจัย                     กับ  ฯลฯ        มี  "   ๑    
     ในอาหารปจจัย                    กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในอินทริยปจจัย                    กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในฌานปจจัย                      กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในมัคคปจจัย                      กับ  ฯลฯ        มี  "   ๒    
     ในสัมปยุตตปจจัย                   กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในวิปปยุตตปจจัย                   กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในอัตถิปจจัย                      กบั  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในนัตถิปจจัย                      กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในวิคตปจจัย                      กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
     ในอวิคตปจจัย                     กับ  ฯลฯ        มี  "   ๓    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ   
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                         ปฏิจจวาร จบ    
     สหชาตวารก็ดี ปจจยวารก็ดี นิสสยวารก็ดี สังสัฏฐวารก็ดี สัมปยุตตวารก็ดี เหมือน         
กับ ปฏิจจวาร   
                          ปญหาวาร    
     [๑๕๖๗] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดย        
เหตุปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ           
ท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั        
     [๑๕๖๘] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยเหตุปจจยั   
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนมหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย           
โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๑๕๖๙] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมธรรม โดยเหตุ    
ปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย          
โดยเหตุปจจยั   
     [๑๕๗๐] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลวพิจารณากุศลกรรมนั้น    
     พิจารณากศุลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน    
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม พิจารณากเิลสท่ีขม      
แลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน       
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     พิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม และปริตตธรรม โดยความเปนของ           
ไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภ     
ขันธนั้น ราคะท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เกดิข้ึน โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม โดยเจโตปริยญาณ        
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม และปริตตธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ            
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมูปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดย   
อารัมมณปจจยั   
     [๑๕๗๑] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลพิจารณาทิพพจักขุ พิจารณาทิพพโสตธาตุ พิจารณาอิทธิวิธญาณ ท่ีเปนปริตตา        
รัมมณธรรม เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากมัมุปคญาณ ฯลฯ    
พิจารณาอนาคตังสญาณ            
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม และมหัคคตธรรม โดยความ            
เปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนมหัคคตา    
รัมมณธรรม ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรมและมหัคคตธรรม         
โดยเจโตปริยญาณ                
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ           
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๕๗๒] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ ฯลฯ พิจารณาวิญญานัญจายตนะ พจิารณาเนวสัญญานาสัญญายตนะ พจิารณา    
มหัคคตารัมมณธรรม เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากัมมุปคญาณ   
ฯลฯ พิจารณาอนาคตังสญาณ    
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     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม และมหัคคตธรรม โดย               
ความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ    
โทมนัส เกิดข้ึน               
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนมหคัคตารัมมณธรรม และมหัคคต            
ธรรม โดยเจโตปริยญาณ           
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม และมหัคคตธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ          
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดย   
อารัมมณปจจยั   
     [๑๕๗๓] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลพิจารณาปฐมฌานปจจเวกขณะ พจิารณาเนวสัญญานาสัญญายตนปจจเวก   
ขณะ พจิารณาทิพพจักขุปจจเวกขณะ พิจารณาทิพพโสตธาตุปจจเวกขณะ อิทธิวิธญาณ ฯลฯ              
เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนวิาสนุสสติญาณ ฯลฯ ยถากมัมุปคญาณ ฯลฯ พิจารณาอนาคตัง   
สญาณปจจเวกขณะ                
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม พิจารณากิเลสท่ี        
ขมแลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน     
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม และปริตตธรรม โดย                
ความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปน     
ปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนมหคัคตารัมมณธรรม และปริตตธรรม        
โดยเจโตปริยญาณ                
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม และปริตตธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ           
แกปุพเพนวิาสนุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณแกอาวัชชนะ โดยอารัมมณ             
ปจจัย     
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     [๑๕๗๔] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พจิารณามรรค พิจารณาผล    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรมและปริตตธรรม        
โดยเจโตปริยญาณ                
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนิวาสา       
นุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย   
     [๑๕๗๕] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ พระอริยะท้ังหลายพิจารณาโคตรภูมิ พิจารณาโวทาน พิจารณามรรคปจจเวกขณะ               
พิจารณาผลปจจเวกขณะ พจิารณานิพพานปจจเวกขณะ   
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม และปริตตธรรม โดย               
ความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ      
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม และปริตต          
ธรรม โดยเจโตปริยญาณ          
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม และปริตตธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ          
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดย   
อารัมมณปจจยั   
     [๑๕๗๖] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ พระอริยะท้ังหลายพิจารณาเจโตปริยญาณท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม    
     ฯลฯ เปนปจจัยแกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกอนาคตงัสญาณ แกอาวัชชนะ โดย   
อารัมมณปจจยั   
     [๑๕๗๗] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย    
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     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม   
กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา     
     กระทํากุศลกรรมท้ังหลายที่เคยส่ังสมไวแลวในกาลกอนใหเปนอารมณอยางหนักแนน          
แลว พิจารณา   
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม และปริตตธรรมใหเปนอารมณ              
อยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยาง      
หนักแนน ราคะ เกิดข้ึน ทิฏฐ ิเกิดข้ึน    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแก            
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๕๗๘] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอธิปติ    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําทิพพจักขุใหเปนอารมณอยาง          
หนักแนนแลว พิจารณา ทิพพโสตธาตุ ฯลฯ อิทธิวิธญาณท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เจโตปริย          
ญาณ ปุพเพนสิวาสานุสติญาณ ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ พจิารณาอนาคตงัสญาณ    
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม และมหัคคตธรรมใหเปนอารมณ             
อยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน  ราคะท่ีเปน    
มหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     [๑๕๗๙] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอธิปติ    
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําวิญญาณัญจายตนะใหเปนอารมณอยาง              
หนักแนน ฯลฯ เนวสัญญานาสัญญายตนะ ฯลฯ อิทธิวิธญาณท่ีเปนมหคัคตารัมมณธรรม ฯลฯ        
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เจโตปริยญาณ ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ กระทําอนาคตังสญาณใหเปน                
อารมณอยางหนักแนน ฯลฯ       
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม และมหัคคตธรรมใหเปนอารมณ            
อยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน  ราคะท่ีเปน    
มหคัคตารัมมณธรรม ฯลฯ ทิฏฐิ ฯลฯ    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแก           
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๕๘๐] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําปฐมฌานปจจเวกขณะใหเปน              
อารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา กระทําอนาคตังสญาณปจจเวกขณะใหเปนอารมณอยาง               
หนักแนน ฯลฯ   
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม และปริตตธรรมใหเปนอารมณ             
อยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน  ราคะท่ีเปน    
ปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     [๑๕๘๑] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปน             
อารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรมเปนปจจยัแก           
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย         
     [๑๕๘๒] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก พระเสขบุคคลท้ังหลายกระทําโคตรภูให              
เปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา กระทําโวทานใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว          
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พิจารณา กระทํามรรคปจจเวกขณะใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา ผลปจจเวกขณะ            
ฯลฯ กระทํานพิพานปจจเวกขณะใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พิจารณา    
     [๑๕๘๓] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอธิปติ    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก พระเสขบุคคลท้ังหลายกระทําเจโตปริยญาณ            
ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ ฯลฯ           
กระทําอนาคตังสญาณใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา      
     [๑๕๘๔] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ี    
เกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั     
     [๑๕๘๕] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ จุติจิตท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอุปปตติจิตท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม    
โดยอนันตรปจจัย               
     ภวังคท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอาวัชชนะท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม            
โดยอนันตรปจจัย               
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกวฏุฐานะท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม      
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๕๘๖] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ อนุโลมท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลมเปนปจจยัแก             
โวทาน อนุโลมเปนปจจยัแกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจยั          
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     [๑๕๘๗] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๕๘๘] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ จุติจิตท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิตท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม    
โดยอนันตรปจจัย               
     ภวังคท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอาวัชชนะท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม            
โดยอนันตรปจจัย               
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม      
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๕๘๙] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ อนุโลมท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลมเปนปจจยัแก            
โวทาน อนุโลมเปนปจจยัแกผลสมาบัติ เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ              
เปนปจจยัแกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๕๙๐] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี    
เกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั     
     โคตรภูเปนปจจัยแกมรรค โวทานเปนปจจัยแกมรรค มรรคเปนปจจยัแกผล ผลเปน            
ปจจัยแกผล โดยอนันตรปจจัย     
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     [๑๕๙๑] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ มรรคปจจเวกขณะ เปนปจจยัแกวุฏฐานะท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ผลปจจเวกขณะ           
เปนปจจยัแกวฏุฐานะท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม นิพพานปจจเวกขณะ เปนปจจยัแกวฏุฐานะท่ี       
เปนปริตตารัมมณธรรม เจโตปริยญาณท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจยัแกวฏุฐานะท่ีเปน       
ปริตตารัมมณธรรม ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม           
อนาคตังสญาณ เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ผล เปนปจจยัแกวุฏฐานะท่ีเปน     
ปริตตารัมมณธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๕๙๒] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจยั    
     คือ มรรคปจจเวกขณะ เปนปจจยัแกวุฏฐานะท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ผลปจจเวก            
ขณะ เปนปจจยัแก ฯลฯ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม นิพพานปจจเวกขณะ เปนปจจยัแก             
ฯลฯ ท่ีเปนมหคัคตารัมมณธรรม ผลเปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม โดย             
อนันตรปจจยั   
     [๑๕๙๓] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยสมนันตร    
ปจจัย เหมือนกับอนันตรปจจัย    
     [๑๕๙๔] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยสหชาต    
ปจจัย เปนปจจัยโดย อัญญมัญญปจจัย เปนปจจัยโดย นิสสยปจจัย ๓ นยั พึงกระทํา             
เหมือนกับปฏิจจวาร             
     เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม       
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แลว ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ยงัฌานท่ีเปนปริตตารัมมณธรรมใหเกิดข้ึน วิปสสนา       
ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ       
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ โทสะ โมหะ มานะ              
ทิฏฐิ ความปรารถนา สุขทางกาย ฯลฯ ทุกขทางกาย แลวใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ             
ยังฌานท่ีเปนปริตตารัมมณธรรมใหเกิดข้ึน วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน     
ฆาสัตว ทําลายสงฆ            
     ศรัทธาท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทางกาย ฯลฯ                
ทุกขทางกาย เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม แกปญญา แกราคะ แกความปรารถนา     
แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย               
     [๑๕๙๕] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย    
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม         
แลว ยังฌานท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรมใหเกิดข้ึน วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติ          
ใหเกดิข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา   
สุขทางกาย ฯลฯ ทุกขทางกายแลว ยังฌานท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรมใหเกิดข้ึน วิปสสนา           
ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ       
     ศรัทธาท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ สุขทางกาย ฯลฯ ทุกขทางกายเปนปจจัยแก              
ศรัทธาท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม แกปญญา แกราคะ แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย           
     [๑๕๙๖] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ         
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     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม         
แลว ยังฌานท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรมใหเกิดข้ึน มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติให          
เกิดข้ึน    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ สุขทางกาย ฯลฯ               
ทุกขทางกาย ยงัฌานท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรมใหเกดิข้ึน มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติ      
ใหเกดิข้ึน   
     ศรัทธาท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ สุขทางกาย เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปน                
อัปปมาณารัมมณธรรม แกปญญา โดยอุปนิสสยปจจัย                
     [๑๕๙๗] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนมหัคคตารัมมณ           
ธรรมแลว ยังฌานท่ีเปนมหคัคตารัมมณธรรมใหเกิดข้ึน วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ สมาบัติ        
ฯลฯ มานะ ฯลฯ ถือทิฏฐิ         
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา ฯลฯ ราคะ ฯลฯ    
ความปรารถนา ฌานท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ถือทิฏฐิ         
     ศรัทธาท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา ฯลฯ ราคะ ฯลฯ ความปรารถนา    
เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม แกความปรารถนา โดยอุปนิสสยปจจัย               
     [๑๕๙๘] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย    
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม        
แลวใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ฌานท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ฯลฯ วิปสสนา               
ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ กอมานะ ถือทิฏฐิ    
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     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ความปรารถนาแลว ใหทาน ฯลฯ            
ถือทิฏฐิ    
     ศรัทธาท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปน             
ปริตตารัมมณธรรม แกความปรารถนา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจยั              
     [๑๕๙๙] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม        
ฌานท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน   
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฌานท่ีเปน                
อัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน   
     ศรัทธาท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ฯลฯ ความปรารถนา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปน             
อัปปมาณารัมมณธรรม แกปญญา โดยอุปนิสสยปจจัย                
     [๑๖๐๐] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณ          
ธรรม ฌานท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน           
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา ฌานท่ีเปนอัปปมาณา            
รัมมณธรรม ฯลฯ มรรค ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน               
     ศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณา         
รัมมณธรรม แกปญญา แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจยั          
     [๑๖๐๑] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 485 
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธา ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณ          
ธรรมแลว ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ยังฌานท่ีเปนปริตตารัมมณธรรมใหเกดิข้ึน        
วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน               
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญาแลว ใหทาน ฯลฯ   
ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน         
     ศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีปริตตา               
รัมมณธรรม แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๖๐๒] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม        
ฌานท่ีเปนมหคัคตารัมมณธรรม ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยงัสมาบัติใหเกดิข้ึน              
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา ฌานท่ีมหัคคตา   
รัมมณธรรม ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน    
     ศรัทธาท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ฯลฯ ปญญา เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนมหัคคตา          
รัมมณธรรม แกปญญา โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๖๐๓] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย       
ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั          
     [๑๖๐๔] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย     
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     คือ อนุโลมท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลมเปนปจจยัแก             
โวทาน โดยอาเสวนปจจัย         
     [๑๖๐๕] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนมหคัคตารัมมณธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย         
     [๑๖๐๖] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ อนุโลมท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลมเปนปจจยัแก            
โวทาน โดยอาเสวนปจจัย         
     [๑๖๐๗] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดย    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรมท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย     
ท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย        
     โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทานเปนปจจยัแกมรรค โดยอาเสวนปจจยั    
     [๑๖๐๘] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาตะ นานาขณกิะ    
     ท่ีเปน สหชาตะ ไดแก เจตนาท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตต             
ขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิกะ ไดแก เจตนาที่เปนปริตตารัมมณธรรมเปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย       
ท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั          
     [๑๖๐๙] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยกัมมปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาตะ นานาขณกิะ     
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     ท่ีเปน สหชาตะ ไดแก เจตนาท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตต            
ขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิกะ ไดแก เจตนาที่เปนมหัคคตารัมมณธรรมเปนปจจยัแกขันธ              
ท้ังหลายท่ีเปนมหัคคตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย    
     [๑๖๑๐] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยกัมมปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิกะ ไดแก เจตนาท่ีเปนมหคัคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแก         
ขันธท้ังหลายที่เปนปริตตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๑๖๑๑] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดยกัมม    
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาตะ นานาขณกิะ    
     ท่ีเปน สหชาตะ ไดแก เจตนาท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตต           
ยุตตขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิกะ ไดแก เจตนาที่เปนอัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกขันธ            
ท้ังหลายท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๑๖๑๒] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยกัมม    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิกะ ไดแก เจตนาท่ีเปนอัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัย           
แกขันธท้ังหลายท่ีเปนปริตตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๑๖๑๓] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยวิปากปจจัย   
เปนปจจยั โดยอาหารปจจัย เปนปจจยั โดยอนิทริยปจจยั เปนปจจยั โดยฌานปจจยั             
เปนปจจยั โดยมัคคปจจัย เปนปจจยั โดยสัมปยุตตปจจยั เปนปจจยั โดยอัตถิปจจัย           
เปนปจจยั โดยนัตถิปจจัย เปนปจจยั โดยวคิตปจจัย เปนปจจัย โดยอวคิตปจจัย              
     [๑๖๑๔] ในเหตุปจจัย                           มีวาระ  ๓    
           ในอารัมมณปจจยั                         มี  "   ๗     
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           ในอธิปติปจจัย                           มีวาระ  ๗    
           ในอนนัตรปจจัย                          มี  "   ๙    
           ในสมนันตรปจจยั                         มี  "   ๙    
           ในสหชาตปจจัย                          มี  "   ๓    
           ในอัญญมัญญปจจัย                         มี  "   ๓    
           ในนิสสยปจจัย                           มี  "   ๓    
           ในอุปนิสสยปจจัย                         มี  "   ๙    
           ในอาเสวนปจจยั                         มี  "   ๕    
           ในกัมมปจจัย                            มี  "   ๕    
           ในวิปากปจจยั                           มี  "   ๓    
           ในอาหารปจจัย                          มี  "   ๓    
           ในอินทริยปจจยั    
           ในฌานปจจัย        
           ในมัคคปจจัย       
           ในสัมปยุตตปจจยั    
           ในอัตถิปจจัย                            มีวาระ  ๓    
           ในนัตถิปจจัย                            มี  "   ๙    
           ในวิคตปจจัย                            มี  "   ๙    
           ในอวิคตปจจัย                           มี  "   ๓    
                                               พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๖๑๕] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปริตตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย เปนปจจยั โดย             
กัมมปจจยั   
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     [๑๖๑๖] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๖๑๗] ปริตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     [๑๖๑๘] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๑๖๑๙] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสยปจจยั เปนปจจัย โดยกัมมปจจัย    
     [๑๖๒๐] มหัคคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๖๒๑] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัปปมาณารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๖๒๒] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปริตตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย เปนปจจัย โดยกัมมปจจัย    
     [๑๖๒๓] อัปปมาณารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมหัคคตารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๑๖๒๔] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                      มีวาระ  ๙    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                   มี  "   ๙    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                     มี  "   ๙   
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย                    มี  "   ๙    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั                   มี  "   ๙    
            ในปจจัยท่ีไมใชสหชาตปจจัย                    มี  "   ๙    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                   มี  "   ๙    
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           ในปจจยัท่ีไมใชนิสสยปจจยั                      มีวาระ  ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอุปนสิสยปจจัย                    มี  "   ๗   
           ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                    มี  "   ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                   มี  "   ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                    มี  "   ๙ ฯลฯ   
           ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                       มี  "   ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                    มี  "   ๙   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                    มี  "   ๙   
           ในปจจยัท่ีไมใชอัตถิปจจัย                       มี  "   ๙   
           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                       มี  "   ๙   
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย                       มี  "   ๙    
           ในปจจยัท่ีไมใชอวิคตปจจัย                      มี  "   ๙    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๖๒๕] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย       กับเหตปุจจัย   มีวาระ  ๓                
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย         กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย        กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั       กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย       กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย       กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย      กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั       กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓ ฯลฯ                
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย          กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั       กับ  ฯลฯ     
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           ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย           กบั  ฯลฯ    
           ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจัย           กบั  ฯลฯ     มีวาระ  ๓   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๖๒๖] ในอารัมมณปจจัย         กับปจจัยท่ีไมใชเหตปุจจัย มีวาระ  ๗                
            ในอธิปติปจจัย                  กับ  ฯลฯ     มี  "   ๗    
            ในอนนัตรปจจัย                 กับ  ฯลฯ     มี  "   ๙    
            ในสมนันตรปจจยั                กับ  ฯลฯ     มี  "   ๙    
            ในสหชาตปจจัย                 กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
            ในอัญญมัญญปจจัย                กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
            ในนิสสยปจจัย                  กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
            ในอุปนิสสยปจจัย                กับ  ฯลฯ     มี  "   ๙    
            ในอาเสวนปจจยั                กับ  ฯลฯ     มี  "   ๕    
            ในกัมมปจจัย                   กับ  ฯลฯ     มี  "   ๕    
            ในวิปากปจจยั                  กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓ ฯลฯ    
            ในสัมปยุตตปจจยั                กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
            ในอัตถิปจจัย                   กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
            ในนัตถิปจจัย                   กับ  ฯลฯ     มี  "   ๙    
            ในวิคตปจจัย                   กับ  ฯลฯ     มี  "   ๙    
            ในอวคิตปจจัย                  กับ  ฯลฯ     มี  "   ๓    
                                                    พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                    ปริตตารัมมณัตติกะท่ี ๑๓ จบ      
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                           หีนัตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๑๖๒๗] หนีธรรม อาศัยหีนธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนหีนธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒    
     มัชฌิมธรรม อาศัยหีนธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย       
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนหีนธรรม    
     หีนธรรม และมัชฌิมธรรม อาศัยหีนธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนหีนธรรมขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๖๒๘] มัชฌิมธรรม อาศัยมัชฌิมธรรม ฯลฯ   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัชฌิมธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ               
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย          
     [๑๖๒๙] ปณีตธรรม อาศัยปณีตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั มี ๓ นัย    
     [๑๖๓๐] มัชฌิมธรรม อาศัยมัชฌิมธรรม และปณีตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนปณีตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๖๓๑] มัชฌิมธรรม อาศัยหีนธรรม และมัชฌิมธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนหนีธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     หีนัตติกะ พึงใหพิสดารเหมือนกับนสังกิลิฏฐัตติกะ พงึใสใหเต็ม    
                       หีนัตติกะ ท่ี ๑๔ จบ   
                         มิจฉัตตัตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๑๖๓๒] มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
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     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     อนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม เกดิข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมิจฉัตตนิยตธรรม    
     มิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ                
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ        
     [๑๖๓๓] สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
มี ๓ นัย    
     [๑๖๓๔] อนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ขันธ                
๒ ฯลฯ หทัยวตัถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป ๓ อาศัย        
มหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูป ๒    
     [๑๖๓๕] อนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และมหาภตูรูปท้ังหลาย             
     [๑๖๓๖] อนิยตธรรม อาศัยสัมมัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม และมหาภตูรูปท้ังหลาย             
     [๑๖๓๗] มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๖๓๘] สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ     
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     [๑๖๓๙] อนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓           
อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวตัถุ    
     ปจจัยท้ังหมด พึงใหพิสดารดวยเหตุนี้ ฯลฯ              
     [๑๖๔๐] ในเหตุปจจัย                              มีวาระ  ๙    
     ในอารัมมณปจจยั                                  มี  "   ๓    
     ในอธิปติปจจัย                                    มี  "   ๙    
     ในอนันตรปจจัย                                   มี  "   ๓    
     ในสมนันตรปจจัย                                  มี  "   ๓    
     ในสหชาตปจจัย                                   มี  "   ๙    
     ในอัญญมัญญปจจัย                                  มี  "   ๓    
     ในนิสสยปจจัย                                    มี  "   ๙    
     ในอุปนิสสยปจจยั                                  มี  "   ๓    
     ในปุเรชาตปจจัย                                  มี  "   ๓    
     ในอาเสวนปจจัย                                  มี  "   ๓    
     ในกัมมปจจัย                                     มี  "   ๙    
     ในวิปากปจจัย                                    มี  "   ๑    
     ในอาหารปจจัย                                   มี  "   ๙    
     ในอินทริยปจจัย                                   มี  "   ๙    
     ในฌานปจจัย                                     มี  "   ๙    
     ในมัคคปจจัย                                     มี  "   ๙    
     ในสัมปยุตตปจจัย                                  มี  "   ๓    
     ในวิปปยุตตปจจัย                                  มี  "   ๙    
     ในอัตถิปจจัย                                     มี  "   ๙     
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     ในนัตถิปจจัย                                     มีวาระ  ๓    
     ในวิคตปจจัย                                     มี  "   ๓    
     ในอวิคตปจจัย                                    มี  "   ๙    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๖๔๑] อนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ          
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ   
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา               
ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลาย ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ        
     [๑๖๔๒] อนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ    
     [๑๖๔๓] มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ              
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม        
     [๑๖๔๔] สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยสัมมัตตนิยตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ              
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม        
     [๑๖๔๕] อนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ               
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ       
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     [๑๖๔๖] อนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอนันตรปจจัย    
     ปจจัยท้ังหมด พึงใหพิสดาร    
     [๑๖๔๗] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                          มีวาระ  ๑                
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                              มี  "   ๕                
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                                มี  "   ๓               
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                               มี  "   ๕                
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                              มี  "   ๕                
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                              มี  "   ๕               
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                              มี  "   ๕               
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                              มี  "   ๖                
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                             มี  "   ๙                
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                              มี  "   ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                                 มี  "   ๓                
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                                มี  "   ๙                
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                               มี  "   ๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย                               มี  "   ๑               
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย                                 มี  "   ๑   
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                                 มี  "   ๑                
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                              มี  "   ๕               
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                              มี  "   ๒               
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                                 มี  "   ๕               
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                                 มี  "   ๕                
                                                       พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ     
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     [๑๖๔๘] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย          กับเหตุปจจัย    มีวาระ  ๕            
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย            กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓              
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย           กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั          กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย          กับ  ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย          กับ  ฯลฯ      มีวาระ  ๕              
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย          กับ  ฯลฯ      มี  "   ๖               
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย         กับ  ฯลฯ      มี  "   ๙               
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั          กับ  ฯลฯ      มี  "   ๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย             กับ  ฯลฯ      มี  "   ๓               
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั            กับ  ฯลฯ      มี  "   ๙               
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั          กับ  ฯลฯ      มี  "   ๙              
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั          กับ  ฯลฯ      มี  "   ๙              
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย             กับ  ฯลฯ      มี  "   ๕              
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย             กับ  ฯลฯ      มี  "   ๕               
                                                       พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๖๔๙] ในอารัมมณปจจัย             กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั มีวาระ  ๑            
            ในอนนัตรปจจัย                    กับ  ฯลฯ      มี  "   ๑    
            ในสมนันตรปจจยั                   กับ  ฯลฯ      มี  "   ๑     
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           ในสหชาตปจจัย                     กับ  ฯลฯ      มี  "   ๑    
           ในวิคตปจจัย                       กับ  ฯลฯ      มี  "   ๑    
                                                       พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                        ปจจยาวาร จบ    
                  สหชาตวาร เหมือนกับปฏิจจวาร                
                          ปจจยวาร    
     [๑๖๕๐] มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
มี ๓ นัย    
     สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั มี ๓ นัย    
     [๑๖๕๑] อนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย  อาศัยหทัยวัตถุ อาศัย        
มหาภูตรูป ๑ ขันธท้ังหลายที่เปนอนิยตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย     
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ    
     สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย     
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     มิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัย          
มหาภูตรูปท้ังหลาย             
     สัมมัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัย          
มหาภูตรูปท้ังหลาย       



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 499 
     [๑๖๕๒] มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม และอนยิตธรรม ฯลฯ    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และหทัยวัตถุ ขันธ ๒ ฯลฯ             
     อนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย          
     มิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม    
ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย           
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และหทัยวัตถุขันธ ๒ ฯลฯ              
จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๑๖๕๓] สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยสัมมัตตนิยตธรรม และอนยิตธรรม ฯลฯ    
เพราะเหตุปจจยั มีหวัขอปจจยั ๓ เหมือนกบัมิจฉัตต พึงนับอยางนี้    
     [๑๖๕๔] มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ เพราะอารัมมณปจจยั   
ฯลฯ พึงแจกเหมือนกับปจจยวารในกุสลัตติกะ    
     เพราะ อวิคตปจจัย        
     [๑๖๕๕] ในเหตุปจจัย                          มีวาระ ๑๗    
            ในอารัมมณปจจยั                       มี  "  ๑๗    
            ในอธิปติปจจัย                         มี  "  ๑๗    
            ในอนนัตรปจจัย                        มี  "   ๗    
            ในสมนันตรปจจยั                       มี  "   ๗    
            ในสหชาตปจจัย                        มี  "  ๑๗    
            ในอัญญมัญญปจจัย                       มี  "   ๗    
            ในนิสสยปจจัย                         มี  "  ๑๗    
            ในอุปนิสสยปจจัย                       มี  "   ๗    
            ในปุเรชาตปจจัย                       มี  "   ๗     
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           ในอาเสวนปจจยั                        มีวาระ  ๗    
           ในกัมมปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในวิปากปจจยั                          มี  "  ๑๗    
           ในอาหารปจจัย                         มี  "  ๑๗    
           ในอินทริยปจจยั                         มี  "  ๑๗    
           ในฌานปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในมัคคปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในสัมปยุตตปจจยั                        มี  "   ๗    
           ในวิปปยุตตปจจยั                        มี  "  ๑๗    
           ในอัตถิปจจัย                           มี  "  ๑๗    
           ในนัตถิปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในวิคตปจจัย                           มี  "   ๗    
           ในอวิคตปจจัย                          มี  "  ๑๗    
                                               พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๖๕๖] อนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ          
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ มหาภูต       
รูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ จักขุวิญญาณ อาศัยจกัขายตนะ กายวญิญาณ             
อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนยิตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ โมหะท่ี        
สหรคตดวยวจิิกิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ี       
สหรคตดวยอุทธัจจะ และหทัยวัตถุ    
     [๑๖๕๗] อนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอารัมมณ    
ปจจัย     
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนนมิจฉัตตนิยตธรรม    
     เหมือนกับ กุสลัตติกะ พึงกระทําหวัขอปจจัย ๕            
     [๑๖๕๘] มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติ    
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมเปนมิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม           
     [๑๖๕๙] สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติ   
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนสัมมัตตนนิยตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม       
     [๑๖๖๐] อธิปติธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ ไมเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ อาศัยจกัขายตนะ ฯลฯ    
อาศัยกายายตนะ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนยิตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยอนิจยตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจยั    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยหทัยวัตถุ    
     สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยอนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม อาศัยหทัยวตัถุ    
     [๑๖๖๑] มิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม และอนยิตธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะอธิปติปจจัย       
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม อาศัยขันนธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรรม      
และหทัยวัตถุ   
     [๑๖๖๒] สัมมัตตนิยตธรรม อาศัยสัมมัตนิยตธรรม และอนิยตธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะอธิปติปจจัย       
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม        
และหทัยวัตถุ    
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     [๑๖๖๓] อนิยตธรรม อาศัยมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอนันตรปจจัย ฯลฯ                
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย           
     [๑๖๖๔] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                    มีวาระ  ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                        มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                          มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชในอนันตรปจจัย                       มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใขสมนันตรปจจัย                        มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                        มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                        มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                        มี "    ๖    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                       มี "   ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                        มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย                           มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย                          มี "   ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                         มี "    ๑    
     ในปจจยัท่ีไมมใชอินทริยปจจยั    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                           มีวาระ  ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                        มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตถิปจจัย                       มี "    ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                           มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                           มี "    ๕    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ     
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     [๑๖๖๕] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมฌปจจัย     กับเหตุปจจัย   มีวาระ  ๕   
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย              กบั ฯลฯ      มีวาระ  ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย             กับ ฯลฯ      มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย            กับ ฯลฯ      มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย            กับ ฯลฯ      มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั            กับ ฯลฯ      มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย            กับ ฯลฯ      มี "    ๖    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย           กับ ฯลฯ      มี "   ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย            กับ ฯลฯ      มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย               กบั ฯลฯ      มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย              กบั ฯลฯ      มี "   ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย            กับ ฯลฯ      มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย            กับ ฯลฯ      มี "    ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย               กบั ฯลฯ      มี "    ๕    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั               กับ ฯลฯ      มี "    ๕    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๖๖๖] ในอารัมมณปจจัย    กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    มี "    ๑   
     ในอนันตรปจจัย                      กับ ฯลฯ      มีวาระ  ๑ ฯลฯ    
     ในอวิคตปจจัย                       กับ ฯลฯ      มี "    ๑    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                  นิสสยวาร เหมือนกับ ปจจยวาร      
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                          สังสัฏฐวาร    
     [๑๖๖๗] มิจฉัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับมิจฉัตตนิยตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ               
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากัยขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๖๖๘] สัมมัตตนิยตธรรม คลุกเคลากัยสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๖๖๙] อนิยตธรรม คลุกเคลากับอนิยตธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิ               
ขณะ ฯลฯ    
     [๑๖๗๐] มิจฉัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับมิจฉัตธรรม ฯลฯ เพราะ    
อารัมมฌปจจยั ฯลฯ             
     เพราะ อวิคตปจจัย        
     [๑๖๗๑] ในเหตุปจจัย                            มีวาระ ๓    
            ในอารัมมฌปจจัย                         มี "   ๓ ฯลฯ    
            ในกัมมปจจัย                            มี "   ๓    
            ในวิปากปจจยั                           มี "   ๑    
            ในอาหารปจจยั                          มี "   ๓    
            ในอวคิตปจจัย                           มี "   ๓    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                          อนุโลม จบ    
     [๑๖๗๒] อนิยตธรรม คลุกเคลากับอนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ         
ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ฯลฯ      
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     [๑๖๗๓] มิจฉัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับมิจฉัตตนิยตธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะอธิปติปจจัย             
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยต    
ธรรม    
     [๑๖๗๔] สัมมัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ   
อธิปติปจจัย   
     คืออธิปติธรรมท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตต         
นิยตธรรม    
     [๑๖๗๕] อนิยตธรรม คลุกเคลากับอนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ท่ีเปนอนยิตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ          
     [๑๖๗๖] สัมมัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ   
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ        
     [๑๖๗๗] อนิยตธรรม คลุกเคลากับอนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปุเรชาต    
ปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอนยิตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ใน           
ปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๑๖๗๘] มิจฉัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ   
ปจฉาชาตปจจยั พึงใสใหเต็ม    
     [๑๖๗๙] อนิยตธรรม คลุกเคลากับอนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั   
     คือ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ            
     [๑๖๘๐] มิจฉัตตนิยธรรม  คลุกเคลากับมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ   
กัมมปจจยั ไมใชเพราะวิปากปจจัย     
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     [๑๖๘๑] อนิยตธรรม คลุกเคลากับอนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจยั    
     คือ ปญจวญิญาณ           
     ไมใชเพราะมัคคปจจยั    
     คือ อนิยตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ    
     [๑๖๘๒] สัมมัตตนิยตธรรม คลุกเคลากับสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ   
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ คลุกเคลากับขันธ ๑ ท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ        
     [๑๖๘๓] อนิยตธรรม คลุกเคลากับอนิยตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั   
     คือ  ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ฯลฯ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๖๘๔] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                   มีวาระ  ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                  มี "    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                มี "    ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย               มี "    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั                มี "    ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย                   มี "    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั                  มี "    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั                   มี "    ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                   มี "    ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                มี "    ๒    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๖๘๕] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย     กับเหตุปจจยั    มีวาระ  ๓    
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            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   กบั ฯลฯ       มี "    ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย  กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั   กบั ฯลฯ       มี "    ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย      กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั     กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั   กับ ฯลฯ       มี "    ๒    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๖๘๖] ในอารัมณปจจยั                 กบัปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั   
                                                 มีวาระ ๑    
            ในอนนัตรปจจัย             กับ ฯลฯ       มีวาระ ๑ ฯลฯ    
            ในอวคิตปจจัย              กับ ฯลฯ       มี "   ๑    
                                               พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                 สัมปยุตตวาร เหมือนกับสังสัฏฐราร            
                          ปญหาวาร    
     [๑๖๘๗] มิจฉัตตนิยตยธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยเหตุปจจยั   
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดย        
เหตุปจจยั    
     [๑๖๘๘] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย          
     [๑๖๘๙] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม    
โดยเหตุปจจยั    



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 508 
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏ       
ฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั    
     [๑๖๙๐] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยเหตุปจจัย    
มี ๓ นัย    
     [๑๖๙๑] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป        
ท้ังหลาย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ     
     [๑๖๙๒] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรมรูซ่ึงกิเลส         
ท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน    
     พิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ           
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม โดยเจโตปริยญาณ             
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนิวาสานุส      
สติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวชัชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๖๙๓] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พจิารณามรรค             
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม โดยเจโตปริยญาณ             
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนิวาสานุส      
สติญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย         
     [๑๖๙๔] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว พิจารณากศุลกรรมนั้น    
     พิจารณากศุลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ฯลฯ    
     ออกจากฌาน พิจารณาฌาน     
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณาผล พิจารณานิพพาน   
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     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกผล แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั               
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนอนยิตธรรม กิเลสท่ีขมแลว ฯลฯ           
กิเลสท้ังหลายที่เคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ                
     จักขุ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ พิจารณาเห็นขันธท้ังหลายที่เปนอนิยตธรรม โดยความ             
เปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนตัตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิง่          
เพราะปรารภจกัขุเปนตนนั้น ราคะท่ีเปนอนยิตธรรม ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนอนยิธรรม โดยเจโตปริยญาณ              
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนะ อากิญจัญญายตนะเปนปจจยั   
แกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอารัมมณปจจยั รูปายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ   
โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ โดยอารัมมณปจจยั        
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนยิตธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก            
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณ              
ปจจัย    
     [๑๖๙๕] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ รูปชีวิตินทรีย เปนปจจัยแกมาตุฆาตกรรม แกปตุฆาตกรรม แกอรหันตฆาตกรรม         
แกรุหิรุปปาทกรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรมเกิดข้ึนแกบุคคลผูลูบคลํา หทัยวัตถุใด หทัยวตัถุ    
นั้น เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     [๑๖๙๖] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอารัมมณปจจยั          
     [๑๖๙๗] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจัย      
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั     
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     [๑๖๙๘] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอธิหติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจัย      
แกจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย   
     [๑๖๙๙] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม    
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจัย      
แกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๗๐๐] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ  สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจัย     
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๗๐๑] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรคกระทํามรรคใหเปน              
อารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกจิตต       
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๗๐๒] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม    
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจัยย     
แกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย   
     [๑๗๐๓] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ กระทํา                
กุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา     
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     กระทํากุศลกรรมท้ังหลายที่เคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอนใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว       
พิจารณา    
     พระอริยะท้ังหลายกระทําผลใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พิจารณากระทํานพิพาน             
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ฯลฯ    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกผล โดยอธิปติปจจัย    
     จักขุ ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายที่เปนอนิยตธรรม ใหเปน              
อารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําจกัขุเปนตนนั้นใหเปน    
อารมณอยางหนักแนน ราคะท่ีเปนอนิยตธรรม เกิดข้ึน           
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ     
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย   
     [๑๗๐๔] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก นิพพาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอธิปติ             
ปจจัย    
     [๑๗๐๕] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอนันตรปฉจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะ โดยอนันตรปจจยั         
     [๑๗๐๖] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ มรรค เปนปจจยัแกผล โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๗๐๗] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิยตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน     
อนิยตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนโลมเปนปจจยัแกโวทาน ผลเปนปจจัยแกผล   
อนุโลมเปนปจจัยแกผลสมาบัติ เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจยั         
แกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๗๐๘] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอนันตรปจจัย     
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     คือ โทมนัสท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจัยแกโทมนัสท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม โดย             
อนันตรปจจยั มิฉาทิฏฐิท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉาทิฏฐิท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยั    
แกมิจฉาทิฏฐท่ีิเปนนิยตธรรม โดยอนันตรปจจัย                
     [๑๗๐๙] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปตจจยัแกมรรค โดยอนันตรปจจัย                
     [๑๗๑๐] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยสมนันตรปจจัย เหมือน                
กับอนันตรปจจัย               
     เปนปจจยัโดย สหชาตปจจัย เหมือนกับปฏิจจวาร มีหวัขอปจจยั ๙    
     เปนปจจยัโดย อัญญมัญญปจจัย เหมือนกับปฏิจจวาร มีหัวขอปจจัย ๓    
     เปนปจจยัโดย นิสสยปจจยั เหมือนกับ กสุบัตติกะ มีหวัขอปจจยั ๑๓    
     [๑๗๑๑] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย                
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสย ไดแก มาตุฆาตกรรม เปนปจจยัแกปตุฆาตกรรม              
โดยอุปนิสสยปจจัย มาตุฆาตกรรม ฯลฯ ปตุฆาตกรรม ฯลฯ อรหันตฆาตกรรม ฯลฯ รุหิรุปปาท           
กรรม ฯลฯ สังฆเภทกรรม ฯลฯ เปนปจจยัแกมิจฉาทิฏฐท่ีิเปนนิยตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย        
                        พึงกระทําจกัรนัย    
     มิจฉาทิฏฐิท่ีเปนนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉาทิฏฐิท่ีเปนนิยตธรรม โดยอุปนิสสย        
ปจจัย มิจฉาทิฏฐิท่ีเปนนิยตธรรม เปนปจจัยแกมาตุฆาตกรรม ฯลฯ แกสังฆเภทกรรม โดย         
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๗๑๒] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสย ปกตูปนิสสย                
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสย ไดแก บุคคลปลงชีวิตมารดาแลวเพื่อปองกนักรรมนั้น             
ใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม ปลงชีวิตบิดา ฯลฯ ปลงชีวิตพระอรหันต ฯลฯ   
     บุคคลมีจิตคิดประทุษราย ยังโลหิตของพระตถาคตใหหอ ฯลฯ ทําลายสงฆเพื่อปองกัน          
กรรมนั้น ทาน ฯลฯ ศีล ฯลฯ กระทําอุโบสถกรรม     
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     [๑๗๑๓] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย                
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจยัแกทุตยิมรรค โดย               
อุปนิสสยปจจยั ตติยมรรค เปนปจจยัแกจตุตถมรรค โดยอุปนสิสยปจจัย    
     [๑๗๑๔] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูเปนิสสยะ อนัน่ตรูปนิสสยะ ปกรูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก พระอริยะท้ังหลายเขาไปอาศัยมรรคแลวยังสมาบัติท่ี      
ยังไมเกดิใหเกดิข้ึน เจาสมาบัติท่ีเกิดข้ึนแลว            
     พิจารณาเหน็สังขาร โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปน               
อนัตตา    
     มรรค เปนปจจัยแกอัตถปฏิสัมภิทาของพระอริยะท้ังหลาย ฯลฯ แกฐานาฐานโกสัลละ            
โดยอุปนิสสยปจจัย มรรค เปนปจจยัแกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๗๑๕] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอุปนิสสยปจจยั    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูเปนิสสยะ อนนัตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปนปกตูปนิสสยะ ไดแกบุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอนยิตธรรมแลว ใหทาน       
ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ฌาน ฯลฯ อภญิญา ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ มานะ ฯลฯ ถือทิฏฐิ   
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอนิยตธรรม ฯลฯ สุตะ จาคะ ปญญา ราคะ ความปรารถนา             
สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฤด ูโภชนะ ฯลฯ เสนาสนะแลวใหทาน ฯลฯ ฆาคนในนิคม    
     ศรัทธาท่ีเปนอนิยตธรรม ฯลฯ ปญญาฯลฯ ราคะ ฯลฯ เสนาสนะเปนปจจยัแกศรัทธา              
ท่ีเปนอนิยตธรรม แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย               
     บริกรรมแหงปฐมฌาน เปนปจจยัแกปฐมฌานนั้นเทียว บริกรรมแหงเนวสัญญานา                
สัญญายตนะ เปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะน้ันเทียว ปฐมฌาน เปนปจจยัแกทุติยฌาน         
อกิญจัญญายตนะ เปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ ปาฌาติบาต เปนปจจยัแกปาณา               
ติบาต โดยอุปนิสสยปจจัย      
                        พึงกระทําจกัรนัย     
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     [๑๗๑๖] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยราคะท่ีเปนอนยิตธรรมแลวปลง           
ชีวิตมารดา ฯลฯ ทําลายสงงฆ     
     บุคคลเขาไปอาศัยโทสะท่ีเปนอนิยตธรรม ฯลฯ ความปรารถนา ฯลฯ สุขทางกาย ฯลฯ               
เสนาสนะแลว ปลงชีวิตมารดา ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     ราคะท่ีเปนอนิยตธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจยัแกมาตะฆาตกรรมแกปตุฆาตกรรม              
แกอรหันตฆาตกรรม แกรุหรุิปปาทกรรม แกมิจฉาทิฏฐิท่ีเปนนิยตธรรม โยอุปนิสสยปจจัย          
     [๑๗๑๗] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูเปนิสสยะ อนนัตรูปนิสสยะ ปกรูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บริกรรมแหงปฐมมรรค เปนปจจัยแกปฐมมรรค               
บริกรรมแหงจตุตถมรรค เปนปจจยัแกจตตุถมรรค โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๗๑๘] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตุถุปุเรชาต            
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ บุคคลพิจารณษเห็นหทัยวตัถุ โดย                
ความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจกัขุเปนตนนั้น ราคะท่ี    
เปนอนิยตธรรม เกิดข้ึน        
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ     
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจยัแกจจักขุวยิญญาณ กายายตนะ ฯลฯ       
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนปนิยตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๑๗๑๙] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต            
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     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก รูปชีวิตนิทรีย เปนปจจัยแกมาตุฆาตกรรม แก           
ปตุฆาตกรรม แกอรหันตฆาตกรรม แกรุหรุิปปาทกรรม ฯลฯ โดยปุเรชาตปจจัย    
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตต      
นิยตธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     [๑๗๒๐] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน     
สัมมัตตนิยตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๑๗๒๑] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยปจฉาชาตปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายน้ีท่ีเกิดกอน    
โดยปจฉาชาตปจจัย             
     [๑๗๒๒] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนิยตธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรมที่เกิดภายหลัง เปนปจจัยแกกายนี้ท่ีเกดิกอน    
โดยปจฉาชาตปจจัย             
     [๑๗๒๓] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนิยตธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันท้ังหลายท่ีเปนอนิยตธรรมท่ีเกดิภายหลัง เปนปจจยัแกกายนี้ท่ีเกิดกอน โดย     
ปจฉาชาตปจจยั                
     [๑๗๒๔] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนิยตธรรม โดยอาเสวนปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิยตธรรมท่ีเกดิกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน      
อนิยตธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โดยอาเสวนปจจยั   
     [๑๗๒๕] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอาเสวนปจจยั    
     คือ โทมนัสท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจัยแกโทมนัสท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม โดย             
อาเสวนปจจยั มิจฉาทิฏฐิท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉาทิฏฐิท่ีเปนนิยตธรรม โดย        
อาเสวนปจจยั    
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     [๑๗๒๖] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย   
     [๑๗๒๗] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยกัมม          
ปจจัย    
     [๑๗๒๘] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนิยตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูป         
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกวิบากขันธ          
และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     [๑๗๒๙] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม    
โดยกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐาน           
รูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     [๑๗๓๐] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยกัมม          
ปจจัย    
     [๑๗๓๑] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกจติตสมฏฐานรูป          
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกวิบากขันธ          
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
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     [๑๗๓๒] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนยิตธรรม และอนิยตธรรม    
โดยกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป         
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     [๑๗๓๓] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอนยิตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ            
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ       
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกวิบากขันธ และ            
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     [๑๗๓๔] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยวปิากปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ จิตตสมุฏฐาน     
รูปท้ังหลาย โดยวิปากปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ      
     [๑๗๓๕] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอาหารปจจยั   
เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั เปนปจจยัโดย ฌานปจจยั เปนปจจยัโดย มัคคปจจัย เปน         
ปจจัยโดย สัมปยุตตปจจยั      
     [๑๗๓๖] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรมเปนปจจัยแกกายจิตตสมุฏ    
ฐานรูปท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังงหลายที่เปนมิจฉัตตนิยตธรรมปจจัยแกกายน้ีท่ี       
เกิดกอน โดยวปิปยุตตปจจยั    
     [๑๗๓๗] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนิยตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
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     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกจิตต          
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังงหลายที่เปนสัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกกาย        
นี้ท่ีเกิดกอน โดยวยิปปยุตตปจจัย    
     [๑๗๓๘] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยวปิปยุตตปจจยั    
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐาน          
รูปท้ังหลาย   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปปยุตตปจจัย หทัยวตัถุ        
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย                
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณกายายตนะ เปน               
ปจจัยแกกายวญิญาณ หทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอนยิตธรรม โดยวิปปยุตต      
ปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกกายนี้ท่ี          
เกิดกอน โดยวปิปยุตตปจจยั    
     [๑๗๓๙] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน          
มิจฉัตตนิยตธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั    
     [๑๗๔๐] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน          
สัมมัตตนิยตธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั    
     [๑๗๔๑] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ ขันธ ๒ เปนปจจยั           
ขันธ ๒    
     [๑๗๔๒] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนิยตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกจิตต          
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังงหลายที่เปนมิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกกายนี้     
ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย    
     [๑๗๔๓] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรมและอนิยตธรรม    
โดยอัตถิปตจจยั               
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรมเปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย     
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๑๗๔๔] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอัตถิปจจัย   
มีหัวขอปจจัย ๓              
     [๑๗๔๕] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
ท่ีเปนสหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป       
ท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยอัตถิปจจยั หทัยวัตถุ            
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอัญญสัตวท้ังหลาย        
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ               
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นหทัยวัตถุ โดยความเปน               
ของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลิน เพราะ            
ปรารภจักขุเปนตนนั้น ราคะ เกิดข้ึน โทมนัส เกิดข้ึน          
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     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปน         
ปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนปนิยตธรรม โดยอัตถุปจจยั       
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิยตธรรม เปนปจจยัแกกายนี้ท่ีเกดิ     
กอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหาร เปนปจจัยแกกายน้ี โดยอัตถิปจจยั รูปชีวิติทรีย เปน    
ปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจยั   
     [๑๗๔๖] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก รูปชีวิตนิทรีย เปนปจจัยแกมาตุฆาตกรรม ฯลฯ         
แกรุหิรุปปาทกรรม โดยอัตถิปจจัย หทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยต    
ธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     [๑๗๔๗] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน          
สัมมัตตนิยตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     [๑๗๔๘] มิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม เปนปจจัยแกมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และหทัยวัตถุ เปนปจจยั          
แกขันธ ๓ ขันธ ๒ และ ฯลฯ    
     [๑๗๔๙] มิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม เปนปจจัยแกอนยิตธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และมหาภูอรูปท้ังหลาย เปน           
ปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย      
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     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และกวฬิงการาหาร          
เปนปจจยัแกกายน้ี โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนมิจฉัตตนิยตธรรม และรูปชีวิตินทรย        
เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย               
     [๑๗๕๐] สัมมัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม เปนปจจัยแกสัมมัตตนิยตธรรม    
โดยอัตถิปจจยั มีหัวขอปจจัย ๒ เหมือนกับมิจฉัตตนิยต        
     [๑๗๕๑] ในเหตุปจจัย                 มีวาระ ๗           
            ในอารัมมณปจจยั              มี "   ๕           
            ในอธิปติปจจัย                มี "   ๘          
            ในอนนัตรปจจัย               มี "   ๕           
            ในสมนันตรปจจยั              มี "   ๕           
            ในสหชาตปจจัย               มี "   ๙            
            ในอัญญมัญญปจจัย              มี "   ๓          
            ในนิสสยปจจัย                มี "  ๑๓           
            ในอุปนิสสยปจจัย              มี "   ๗          
            ในปุเรชาตปจจัย              มี "   ๓           
            ในปจฉาชาตปจจัย             มี "   ๓           
            ในอาเสวนปจจยั              มี "   ๓            
            ในกัมมปจจัย                 มี "   ๗           
            ในวิปากปจจยั                มี "   ๑           
            ในอาหารปจจยั               มี "   ๗            
            ในอินทริยปจจยั               มี "   ๗          
            ในฌานปจจยั                 มี "   ๗             
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            ในมัคคปจจัย                 มี "   ๗           
            ในสัมปยุตตปจจยั              มี "   ๓          
            ในวิปยุตตปจจยั               มี "   ๕          
            ในอัตถิปจจัย                 มี "  ๑๓          
            ในนัตถิปจจัย                 มี "   ๕          
            ในวิคตปจจัย                 มี "   ๕           
            ในอวคิตปจจัย                มี "  ๑๓           
                                      พึงนบัอยางนี้        
                          อนุโลม จบ    
     [๑๗๕๒] มิจฉัตตนิยจตธรรม เปนปจจัยแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยสหชาตปจจยั   
เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั    
     [๑๗๕๓] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปน   
ปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดยปจฉาชาตปจจยั            
เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั      
     [๑๗๕๔] มิจฉัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม    
โดยสหชาตปจจัย                
     [๑๗๕๕] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนยิตธรรม โดยสหชาตปจจัย   
เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั    
     [๑๗๕๖] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปน   
ปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั           
     [๑๗๕๗] สัมมัตตนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนยิตธรรม และอนิยตธรรม    
โดยสหชาตปจจัย                
     [๑๗๕๘] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกอนยิตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปนปจจัย   
โดย สหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจัยโดย ปุเรชาตปจจัย เปน      
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ปจจัยโดย ปจฉาชาตปจจัย เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั เปนปจจยัโดย อาหารปจจยั เปน          
ปจจัยโดย อินทริยปจจยั       
     [๑๗๕๙] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกมิจฉัตตนิยตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปน   
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย        
     [๑๗๖๐] อนิยตธรรม เปนปจจยัแกสัมมัตตนิยตธรรม โดยอารัมมณปจจยั เปน   
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย        
     [๑๗๖๑] มิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม เปนปจจัยแกมิจฉัตตนิยตธรรม ฯลฯ   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๑๗๖๒] มิจฉัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม เปนปจจัยแกอนยิตธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     [๑๗๖๓] สัมมัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม เปนปจจัยแกสัมมัตตนิยตธรรม ฯลฯ   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     [๑๗๖๔] สัมมัตตนิยตธรรม และอนิยตธรรม เปนปจจัยแกอนยิตธรรม ฯลฯ    
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     [๑๗๖๕] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                   มีวาระ ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                       มีวาระ ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชสหชาตปจจัย                        มี "    ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                       มี "    ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชนิสสยปจจัย                         มี "    ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั                       มี "   ๑๓     
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     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                       มีวาระ ๑๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                      มี "   ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย                       มี "   ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย                        มี "   ๑๓ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย                          มี "   ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                       มี "    ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                       มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัตถิปจจยั                          มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                          มี "   ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                          มี "   ๑๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอวิคตปจจัย                         มี "    ๗    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๗๖๖] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย   กับเหตุปจจัย    มีวาระ  ๗   
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย            กบั ฯลฯ       มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย           กบั ฯลฯ       มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย          กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย          กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั          กับ ฯลฯ       มี "  ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย             กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย          กับ ฯลฯ       มี "    ๓     
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     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย          กับ ฯลฯ       มีวาระ  ๓    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย             กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั             กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                       อนโุลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๗๖๗] ในอารัมมณปจจัย    กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย   มีวาระ  ๕   
            ในอธิปติปจจัย              กับ ฯลฯ       มี "    ๘    
            ในอนนัตรปจจัย             กับ ฯลฯ       มี "    ๕    
            ในสมนันตรปจจยั            กับ ฯลฯ       มี "    ๕    
            ในสหชาตปจจัย             กับ ฯลฯ       มี "    ๙    
            ในอัญญมัญญปจจัย            กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
            ในนิสสยปจจัย              กับ ฯลฯ       มี "   ๑๓    
            ในอุปนิสสยปจจัย            กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
            ในปุเรชาตปจจัย            กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
            ในปจฉาชาตปจจัย           กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
            ในอาเสวนปจจยั            กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
            ในกัมมปจจัย               กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
            ในวิปากปจจยั              กับ ฯลฯ       มี "    ๑    
            ในอาหารปจจยั             กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
            ในอินทริยปจจยั             กับ ฯลฯ             
            ในฌานปจจยั               กับ ฯลฯ               
            ในมัคคปจจัย               กับ ฯลฯ       มีวาระ  ๗    
            ในสัมปยุตตปจจยั            กับ ฯลฯ       มี "    ๓    
            ในวิปปยุตตปจจยั            กับ ฯลฯ       มี "    ๕    
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            ในอัตถิปจจัย               กับ ฯลฯ       มีวาระ ๑๓    
            ในนัตถิปจจัย               กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
            ในวิคตปจจัย               กับ ฯลฯ       มี "    ๗    
            ในอวคิตปจจัย              กับ ฯลฯ       มี "   ๑๓    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                      มิจฉัตตติกะท่ี ๑๕ จบ   
                         มัคครัมณัตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๑๗๖๘] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ มัคคาธิปติธรรม   
อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย                
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ขันธ ๑         
อาศัยขันธ ๓ ขันธ ๑ ฯลฯ      
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปน             
มัคคารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๗๖๙] มัคคเหตุกธรรม อาศัยมัคคเหตุกรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม เกิดขึ้น เพราะเหตุปจจยั     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 527 
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม ขันธ ๒          
     มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ                
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคเหตุก    
ธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     [๑๗๗๐] มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ     
     มัคคเหตุกธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนเหตุกธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ          
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และอมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปน            
มัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคา        
ธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ        
     [๑๗๗๑] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และ             
มัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒        
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
เหตุปจจยั     
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     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคา       
ธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ        
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติ   
ธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปน             
มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ                
     [๑๗๗๒] มัคคเหตุกธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน   
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคา         
ธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ        
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ              
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคา        
ธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ        
     มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคา        
เหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๗๗๓] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณ    
ปจจัย เพราะ อธิปติปจจัย เพราะ อนันตรปจจัย เพราะ สมนันตรปจจยั เพราะ   
สหชาตปจจัย เพราะ อัญญมัญญปจจัย เพราะ นิสสยปจจยั เพราะ อุปนสิสยปจจัย   
เพราะ ปุเรชาตปจจัย เพราะ อาเสวนปจจยั เพราะ กัมมปจจัย เพราะ อาหารปจจัย   
เพราะ อินทริยปจจัย เพราะ ฌานปจจยั เพราะ มัคคปจจยั เพราะ สัมปยุตตปจจยั   
เพราะ วิปปยตุตปจจัย เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจยั เพราะ วิคตปจจัย เพราะ           
อวิคตปจจยั    
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     [๑๗๗๔] ในเหตุปจจัย                       มีวาระ ๑๑    
           ในอารัมมณปจจยั    
           ในอธิปติปจจัย     
           ในอนนัตรปจจัย     
           ในสมนันตรปจจยั    
           ในสหชาตปจจัย      
           ในอัญญมัญญปจจัย    
           ในนิสสยปจจัย      
           ในอุปนิสสยปจจัย    
           ในปุเรชาตปจจัย    
           ในอาเสวนปจจยั     
           ในกัมมปจจัย       
           ในอาหารปจจัย      
           ในอินทริยปจจยั    
           ในฌานปจจัย        
           ในมัคคปจจัย       
           ในสัมปยุตตปจจยั    
           ในวิปปยุตตปจจยั    
           ในอัตถิปจจัย      
           ในนัตถิปจจัย      
           ในวิคตปจจัย       
           ในอวิคตปจจัย                        มีวาระ ๑๗    
                                             พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ   
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     [๑๗๗๕] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุ   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ           
     [๑๗๗๖] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ                
ปจจัย    
     คือขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ     
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกดิข้ึน ไมใช                
เพราะอธิปติปจจัย            
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคา       
รัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ        
     [๑๗๗๗] มัคคเหตุกธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรมเกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ   
ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม            
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม เกิดขึ้น ไมใชเพราะอธิปติปจจัย   
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม           
     มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะอธิปติปจจัย            
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปน        
มัคคเหตุกธรรม   
     [๑๗๗๘] มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ     
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ปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๓    
อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ              
     มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ     
     มัคคเหตุกธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจยั    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม           
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน ไมใช                
เพราะอธิปติปจจัย            
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปน             
มัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะอธิปติปจจัย            
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปน       
มัคคาธิปติธรรม                
     [๑๗๗๙] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม    
เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และ             
มัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย            
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และ             
มัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคา    
ธิปติธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจยั    
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     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปน             
มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ                
     [๑๗๘๐] มัคคเหตุกธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน   
ไมใชเพราะอธิปติปจจัย       
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และ        
มัคคาธิปติธรรม                
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และ       
มัคคาธิปติธรรม                
     มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติ    
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย    
     คือ อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปน       
มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม    
     [๑๗๘๑] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
ปุเรชาตปจจัย ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจยั มีหัวขอปจจัยท้ัง ๒ พึงใสใหหมด                
     [๑๗๘๒] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ขันธ ๒         
ฯลฯ    
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอาเสวนปจจัย     
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     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัย ขันธ ๑ ท่ีเปน            
มัคคารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๗๘๓] มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒         
ฯลฯ    
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอาเสวนปจจัย            
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัย ขันธ ๑ ท่ีเปน            
มัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๗๘๔] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย       
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และ             
มัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะอาเสวนปจจัย            
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และ             
มัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒  ฯลฯ    
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติ   
ธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปน             
มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ขันธ ๒  ฯลฯ        
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     [๑๗๘๕] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมม   
ปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนมัคคารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมัคคารัมมณธรรม               
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมัคคารัมมณธรรม               
     มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใช    
เพราะกัมมปจจัย              
     คือ เจตนาที่เปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน           
มัคคารัมมณธรรม                
     [๑๗๘๖] มัคคเหตุกธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะกัมมปจจยั               
     คือ เจตนาที่เปนมัคคเหตุกธรรมอาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม   
     มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมัคคเหตุกธรรม                
     มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะ   
กัมมปจจยั   
     คือ เจตนาที่เปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคค       
เหตุกธรรม    
     [๑๗๘๗] มัคคาธิปติธรรม อาศัยมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย   
     คือ เจตนาที่เปนมัคคาธิปติธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนมัคคาธิปติธรรม มีหัวขอ      
ปจจัย ๕    
     [๑๗๘๘] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ฯลฯ    
ไมใชเพราะกัมมปจจัย ในปจจัยสงเคราะหแรก มีหวัขอปจจัย ๓    
     [๑๗๘๙] มัคคเหตุกธรรม อาศัยมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เกิดข้ึน   
ไมใชเพราะกัมมปจจัย ในปจจัยสงเคราะห ตอนท่ี ๒ มีหวัขอปจจยั ๓     
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     [๑๗๙๐] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปาก   
ปจจัย พึงใสใหเต็ม         
     [๑๗๙๑] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะมัคค   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกธรรม ขันธ ๒            
ฯลฯ    
     [๑๗๙๒] มัคคารัมมณธรรม อาศัยมัคคารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
วิปปยุตตปจจยั พึงใสใหเต็ม พึงกําหนดวา อรูป              
     [๑๗๙๓] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย                      มีวาระ   ๑                
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                        มี "    ๑๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                      มี "    ๑๗                
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                     มี "    ๑๗                
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั                      มี "    ๑๙   
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย                         มี "    ๑๗                
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั                        มี "    ๑๗                
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                         มี "     ๑                
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                      มี "    ๑๗               
                                                       พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๗๙๔] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจัย           กับเหตุปจจัย     มีวาระ  ๑๗           
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย        กับ ฯลฯ        มี "    ๑๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย       กับ ฯลฯ        มี "    ๑๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั        กับ ฯลฯ     
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            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย           กับ ฯลฯ        มีวาระ   ๙               
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั          กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั        กับ ฯลฯ        มี "    ๑๗              
                                                       พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๗๙๕] ในอารัมมณปจจัย        กับปจจัยท่ีไมใชเหตปุจจัย     มีวาระ   ๑            
            ในอนนัตรปจจัย                  กับ ฯลฯ        มี "     ๑    
            ในสมนันตรปจจยั                 กับ ฯลฯ        มี "     ๑ ฯลฯ   
            ในปจจัยท้ังปวง                  กับ ฯลฯ        
            ในฌานปจจยั                    กับ ฯลฯ          
            ในสัมปยุตตปจจยั                 กับ ฯลฯ        
            ในวิปปยุตตปจจยั                 กับ ฯลฯ        
            ในนัตถิปจจัย                    กับ ฯลฯ        
            ในวิคตปจจัย                    กับ ฯลฯ         
            ในอวคิตปจจัย                   กับ ฯลฯ        มีวาระ   ๑    
                                                       พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
     สหชาตวารก็ดี ปจจยวารก็ดี นิสสยวารก็ดี สังสัฏฐวารก็ดี สัมปยุตตวารก็ดี เหมือน         
กับปฏิจจวาร   
                          ปญหาวาร    
     [๑๗๙๖] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนมัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดย         
เหตุปจจยั ฯลฯ     
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     [๑๗๙๗] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนมัคคารัมมณธรรม  เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปน     
มัคคาธิปติธรรม โดยเหตุปจจัย    
     [๑๗๙๘] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยเหตุปจจยั ฯลฯ ผูมีปญญาพึงกระทําหัวขอ ๑๗ ดวยเหตุนี้    
     [๑๗๙๙] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พจิารณามรรค             
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม ดดยเจโตปริยญาณ               
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกเจดตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติ     
ญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ ดดยอารัมมณปจจยั            
     [๑๘๐๐] มัคคเหตุกะรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว               
พิจารณา    
     [๑๘๐๑] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม  และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอารัมมณปจจัย              
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว               
พิจารณา    
     [๑๘๐๒] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอารัมมณปจจยั   
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรคื กระทํามรรคหใเปนอารมณอยางหนักแนนแลว              
พิจารณา    
     [๑๘๐๓] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอารัมมณปจจยั   
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พจิารณามรรค             
     รูจิตของบุคคผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม โดยเจโตปริยญาณ   
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     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติ    
ญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั            
     [๑๘๐๔] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอารัมมณปจจัย              
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว               
พิจารณา    
     [๑๘๐๕] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคารัมมณธรรม   
โดยอารัมมณปจจัย              
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พจิารณามรรค             
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม โดย        
เจโตปริยญาณ   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ         
แกปุพเพนิสวาสานุสสติญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาววัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๘๐๖] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคาธิปติธรรม   
โดยอารัมมณปจจัย              
     คือ พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว               
พิจารณา    
     [๑๘๐๗] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคารัมมณธรรม   
และมัคคาธิปติธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ  พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว              
พิจารณา    
     [๑๘๐๘] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม เปนปจจัย       
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั     
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     [๑๘๐๙] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแกอธิปติธรรมท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม เปนปจจัย        
สัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๘๑๐] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม เปน             
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย     
     [๑๘๑๑] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม เปนปจจยั        
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจยั    
     [๑๘๑๒] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม  โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณธิปติ ไดแกพระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรค             
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา    
     [๑๘๑๓] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปน             
อารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุต     
ขันธท้ังหลายที่เปนมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย         
     [๑๘๑๔] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอธิปติปจจัย               
     มี ๒ อยาง คือ  อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ              
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปน             
อารมณหนกัแนนแลว พิจารณา     
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     [๑๘๑๕] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม    
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม เปนปจจยั        
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรมและมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจยั            
     [๑๘๑๖] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ  สหชาตาธิปติ              
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค ฯลฯ พิจารณา   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต    
ขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๘๑๗] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค ฯลฯ พิจารณา   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต    
ขันธท้ังหลายที่เปนมัคคารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย         
     [๑๘๑๘] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยั       
แกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๘๑๙] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอธิปติปจจัย               
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค ฯลฯ    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคาธิปติธรรมเปนปจจัยแกสัมปยุตต     
ขันธท้ังหลายที่เปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย     
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     [๑๘๒๐] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอธิปติปจยั                
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแก    
สัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย               
     [๑๘๒๑] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม   
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิหติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคารัมมณธรรมและ               
มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๘๒๒] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม   
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และ              
มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย ท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๘๒๓] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม   
และมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคา        
ธิปติธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายที่เปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     [๑๘๒๔] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคารัมมณธรรม   
โดยอธิปติปจจัย               
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรคกระทํา                
มรรคใหหนกัแนนแลว พจิารณา    
     [๑๘๒๕] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคเหตุกธรรม    
โดยอธิปติปจยั        
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     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และ               
มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม โดยอธิปติปจจัย     
     [๑๘๒๖] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคาธิปติธรรม   
โดยอธิปติปจจัย               
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค ฯลฯ    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรมและมัคคาธิปตธรรม            
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     [๑๘๒๗] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคารัมมณธรรม   
 และมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค ฯลฯ   
พิจารณา    
     [๑๘๒๘] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคเหตุกธรรม    
และมัคคาธิปติธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และ               
มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม    
โดยอธิปติปจจัย               
     [๑๘๒๙] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายที่    
เปนมัคคารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนนัตรปจจัย             
     อวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม โดยอนันตรปจจยั              
     [๑๘๓๐] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายที่    
เปนมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย       
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     อาวัชชนะเปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม โดยอนันตรปจจัย              
     [๑๘๓๑] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรมและมัคคาธิปติธรรม โดยอนันตร 
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายที่    
เปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรมท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     อาวัชชนะ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรมและมัคคาธิปติธรรม โดย        
อนันตรปจจยั   
     [๑๘๓๒] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
มัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย   
     [๑๘๓๓] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี    
เปนมัคคารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนนัตรปจจัย             
     [๑๘๓๔] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอนันตรปจจัย               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ี    
เปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดหลัง โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๘๓๕] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม   
โดยอนันตรปจจัย               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัย     
แกขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั    
     [๑๘๓๖] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม   
โดยอนันตรปจจัย               
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัย     
แกขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั     
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     [๑๘๓๗] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม   
และมัคคาธิปติธรรม โดยอนันตรปจจยั    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัย     
แกขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย      
     [๑๘๓๘] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยสมนันตรปจจยั   
เหมือนกับ อนนัตรปจจัย        
     เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอัญญมัญญปจจัย เปนปจจัย โดย                
นิสสยปจจัย พงึกระทําหวัขอปจจัย ๑๗ ในปจจัยท้ัง ๓          
     [๑๘๓๙] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสนสยะ ปกตูปนิสสยะ             
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก เปนปจจัยแกปจจเวกขณะ โดยอุปนิสสยะปจจยั            
     [๑๘๔๐] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูนิสสยะ               
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปจจเวกขณะ เปนปจจัยแกปจจเวกขณะ โดย                
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๔๑] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติ    
ธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย       
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปจจเวกขณะ เปนปจจัยแกปจจเวกขณะ โดย                
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๔๒] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจยัแกทุตยิมรรค โดย               
อุปนิสสยปจจยั ตติยมรรค เปนปจจยัแกจตุตมรรค โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๘๔๓] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยักแกมัคคารัมมณธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 545 
     มีอยางเดยีวคือ อารัมมณปูนิสสยะ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํา              
มรรคใหหนกัแนนแลว พจิารณา    
     [๑๘๔๔] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปนปกตูปนิสสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจัยแกทุติยมรรค ตติยมรรค เปน           
ปจจัยแกจตุตถมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๘๔๕] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณูปนิสสยะ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํา             
มรรคใหหนกัแนนแลว พจิารณา    
     [๑๘๔๖] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจยัแกทุตยิมรรค ฯลฯ โดย           
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๔๗] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจัยแกทุติยมรรค ตติยมรรค เปน          
ปจจัยแกจตุตถมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย ปจจเวกขณะ เปนปจจยัแกปจจเวกขณะ โดย               
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๔๘] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอุปนสิสยปจจัย   
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปจจเวกขณะ เปนปจจัยแกปจจเวกขณะ โดย                
อุปนิสสยปจจยั     
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     [๑๘๔๙] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแก ปฐมมรรค ฯลฯ เปนปจจัยแกจตุตถมรรค               
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๑๘๕๐] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปจจเวกขณะ เปนปจจัยแกปจจเวกขณะ โดย                
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๕๑] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแก ปฐมมรรค ฯลฯ เปนปจจัยแกจตุตถมรรค โดย           
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๕๒] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม   
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปจจเวกขณะ เปนปจจัยแกปจจเวกขณะ โดย                
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๕๓] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม   
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปจจเวกขณะ เปนปจจัยแกปจจเวกขณะ โดย                
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๕๔] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม   
และมัคคาธิปติธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย     
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     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปจจเวกขณะ เปนปจจัยแกปจจเวกขณะ โดย                
อุปนิสสยปจจยั                
     [๑๘๕๕] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคารัมมณธรรม   
โดยอุปนสิสยปจจัย             
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณูปนิสสยะ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํา             
มรรคใหหนกัแนนแลว พจิารณา    
     [๑๘๕๖] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคเหตุกธรรม    
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจยัแกทุตยิมรรค ตติยมรรค          
เปนปจจยัแกจตุตถมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๘๕๗] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคาธิปติธรรม   
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจัยแกทุติยมรรค ตติมรรค                
เปนปจจยัแกจตุตถมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๘๕๘] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคารัมมณธรรม   
และมัคคาธิปติธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณูปนิสสยะ ไดแก พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํา             
มรรคใหหนกัแนนแลว พจิารณา    
     [๑๘๕๙] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคเหตกุธรรม    
และมัคคาธิปติธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแก ปฐมมรรค เปนปจจยัแกทุตยิมรรค ตติยมรรค          
เปนปจจยัแกจตุตถมรรค โดยอุปนิสสยปจจัย     
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     [๑๘๖๐] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย       
ท่ีเปนมัคคารัมมณธรรม ท่ีเกดิหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย          
     [๑๘๖๑] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอาเสวนปจจยั    
เหมือนกับอนนัตรปจจัย พึงกระทําหวัขอปจจัย ๙ ไมพึงกระทําอาวัชชนะ    
     [๑๘๖๒] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยกมัมปจจัย    
เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย นานาขณกิ ไมมี    
     มัคคารัมมณธรรม เปนปจจัยแกมัตตารัมมณธรรม โดยอาหารปจจยั เปนปจจยั   
โดยอินทริยปจจัย เปนปจจยั โดยฌานปจจยั เปนปจจัย โดยมัคคปจจยั เปนปจจยั โดย          
สัมปยุตตปจจยั เปนปจจัย โดยอัตถิปจจยั ปจจัย ๗ เหลานี้ แจกเปนหัวขอปจจัย ๑๗         
เหมือนกับเหตุปจจัย           
     เปนปจจยั โดยนัตถิปจจยั เปนปจจัย โดยวิคตปจจยั เหมือนกับอนนัตรปจจัย             
     เปนปจจยั โดยอวิคตปจจยั มีหวัขอปจจยั ๑๗            
     [๑๘๖๓] ในเหตุปจจัย                            มีวาระ   ๑๗    
            ในอารัมมณปจจยั                         มี "      ๙    
            ในอธิปติปจจัย                           มี "     ๒๑    
            ในอนนัตรปจจัย                          มี "      ๙    
            ในสมนันตรปจจยั                         มี "      ๙    
            ในสหชาตปจจัย                          มี "     ๑๗    
            ในอัญญมัญญปจจัย                         มี "     ๑๗    
            ในนิสสยปจจัย                           มี "     ๑๗    
            ในอุปนิสสยปจจัย                         มี "     ๒๑    
            ในอาเสวนปจจยั                         มี "      ๙    
            ในกัมมปจจัย                            มี "     ๑๗     
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            ในอาหารปจจยั     
            ในอินทริยปจจยั    
            ในฌานปจจยั       
            ในมัคคปจจัย      
            ในสัมปยุตตปจจยั                         มีวาระ   ๑๗    
            ในอัตถิปจจัย                            มี "     ๑๗    
            ในนัตถิปจจัย                            มี "      ๙    
            ในวิคตปจจัย                            มี "      ๙    
            ในอวคิตปจจัย                           มี "     ๑๗    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                          อนุโลม จบ    
     [๑๘๖๔] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยสหชาตปจจยั    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๘๖๕] มัคคารัมมณธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยสหชาตปจจัย    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๘๖๖] มัคคารัมมณธรรม เปนปตจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๑๘๖๗] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม โดยสหชาตปจจัย เปน   
ปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย      
     [๑๘๖๘] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๘๖๙] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปฉจัย      
     [๑๘๗๐] มัคคเหตุกธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย      
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     [๑๘๗๑] มัคคเหตุธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม    
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๑๘๗๒] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม โดยสหชาตปจจัย    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๘๗๓] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม โดยอารัมมณปจจยั   
เปนปจจยั โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั      
     [๑๘๗๔] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาเหตุกธรรม โดยสหชาตปจจัย    
เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๘๗๕] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๑๘๗๖] มัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม   
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๑๘๗๗] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม   
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๑๘๗๘] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคาธิปติธรรม   
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๑๘๗๙] มัคคารัมมณธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจยัแกมัคคารัมมณธรรม   
และมัคคาธิปติธรรม โดยสหชาตปจจยั เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๘๘๐] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคารัมมณธรรม   
โดยอารัมมณปจจัย เปนปจจัย โดยอุปนิสสยปจจัย               
     [๑๘๘๑] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคเหตุกธรรม    
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย   
     [๑๘๘๒] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคาธิปติธรรม   
โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจัย    
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     [๑๘๘๓] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคารัมมณธรรม   
และมัคคาธิปติธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๘๘๔] มัคคเหตุกธรรม และมัคคาธิปติธรรม เปนปจจัยแกมัคคเหตุกธรรม    
และมัคคาธิปติธรรม โดยสหชาตปจจยั เปนปจจยั โดยอุปนิสสยปจจยั    
     [๑๘๘๕] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                  มีวาระ   ๒๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                      มี "     ๑๗    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยัซ่ึงผูมีปญญาถือเอา ปกตารัมมณะก็ดี อุปนิสสยารัมมณะ    
ก็ดี ยอมขาดไปท้ังสองอยาง    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                        มีวาระ   ๒๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชสหชาตปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชนิสสยปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั    
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย     
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     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชอัตถิปจจยั    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั    
     ในปจจยัท่ีไมใชอวคิตปจจัย                         มีวาระ    ๒๑    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                          ปจจนยีะ จบ    
     [๑๘๘๖] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย   กับเหตุปจจัย    มีวาระ    ๑๗                
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย            กบั ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย           กบั ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย          กับ ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั          กับ ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย          กบั ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย         กบั ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย          กบั ฯลฯ         
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมมปจจัย             กับ ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย            กับ ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชอาหารปจจัย           กับ ฯลฯ         
     ในปจจยัท่ีไมใชอินทริยปจจัย           กบั ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชฌานปจจัย             กับ ฯลฯ         
     ในปจจยัท่ีไมใชมัคคปจจัย             กับ ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย          กับ ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย             กับ ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั             กับ ฯลฯ       มีวาระ    ๑๗   
                                                 พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ     
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     [๑๘๘๗] ในอารัมมณปจจัย   กับในปจจัยท่ีไมใชเหตปุจจัย  มีวาระ     ๙                
            ในอธิปติปจจัย              กับ ฯลฯ       มี "      ๒๑    
     ในอนันตรปจจัย                    กับ ฯลฯ       มี "       ๙    
     ในสมนันตรปจจัย                   กับ ฯลฯ       มี "       ๙    
     ในสหชาตปจจัย                    กับ ฯลฯ       มี "      ๑๗    
     ในอัญญมัญญปจจัย                   กับ ฯลฯ       มี "      ๑๗    
     ในนิสสยปจจัย                     กับ ฯลฯ       มี "      ๑๗    
     ในอุปนิสสยปจจยั                   กับ ฯลฯ       มี "      ๒๑    
     ในอาเสวนปจจัย                   กับ ฯลฯ       มี "       ๙    
     ในกัมมปจจัย                      กับ ฯลฯ       มี "      ๑๗    
     ในอาหารปจจัย                    กับ ฯลฯ       มี "      ๑๗    
     ในอินทริยปจจัย                    กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั    
     ในฌานปจจัย                      กับ ฯลฯ               
     ในมัคคปจจัย                      กับ ฯลฯ              
     ในสัมปยุตตปจจัย                   กับ ฯลฯ       มีวาระ    ๑๗    
     ในอัตถิปจจัย                      กับ ฯลฯ       มี "      ๑๗    
     ในนัตถิปจจัย                      กับ ฯลฯ       มี "       ๙    
     ในวิคตปจจัย                      กับ ฯลฯ       มี "       ๙    
     ในอวิคตปจจัย                     กับ ฯลฯ       มี "      ๑๗    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปญหาวาร จบ    
                    มัคคารัมมณัตติกะ ท่ี ๑๖ จบ       
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                         อุปปนนัตติกะ    
                          ปญหาวาร    
     [๑๘๘๘] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตต               
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และ           
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจัย    
     [๑๘๘๙] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลพิจารณาเห็นจกัขุท่ีเปนอุปปนนธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความ          
เปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้ ราคะ         
เกิดข้ึน ทิฏฐิเกดิข้ึน วจิิกิจฉา ฯลฯ อุทธัจจะ ฯลฯ โทมนัส ฯลฯ    
     โสตะท่ีเปนอุปปนนธรรม ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ                
หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายที่เปนอุปปนนธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง     
โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน      
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกอาวัชชนะ โดย             
อารัมมณปจจยั   
     [๑๘๙๐] อนุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ รูปท่ีเปนอนุปปนนธรรม ฯลฯ เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ฯลฯ บุคคลพิจารณา              
เห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอนปุปนนธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความ     
เปนอนัตตา ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก         
อนาคตตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
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     [๑๘๙๑] อุปปาทิธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ จักขุท่ีเปนอุปปาทิธรรม ฯลฯ กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ฯลฯ   
หทัยวัตถุ บุคคลพิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายที่เปนอุปปาทิธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดย     
ความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา โทมนัส เกิดข้ึน             
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปาทิธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ ฯลฯ แก      
อาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย     
     [๑๘๙๒] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําจักขุท่ีเปนอุปปนนธรรมใหเปนอารมณ          
อยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุนัน้ ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน     
     โสตะท่ีเปนอุปปนนธรรม ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ                
หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายที่เปนอุปปนนธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว     
ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําโสตะเปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ     
เกิดข้ึน ฯลฯ   
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแก                
สัมมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏรูปฐานท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๘๙๓] อนุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก รูปท่ีเปนอนุปนนธรรม ฯลฯ เสียง กล่ิน          
รส โผฏฐัพพะ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนอนุปนนธรรมใหเปนอารมณอยางหนกัแนน       
แลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทํารูปเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน      
ราคะ เกิดข้ึน ทิฏฐิเกิดข้ึน    
     [๑๘๙๔] อุปปาทิธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก จักขุท่ีเปนอุปปาทิธรรม ฯลฯ กาย รูป ฯลฯ        
โผฏฐัพพะ หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายที่เปนอุปปาทิธรรมใหเปนอารมณอยาง         
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หนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิง่ เพราะกระทําจักขุเปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยาง    
หนักแนน ราคะ เกิดข้ึน ทิฏฐ ิเกิดข้ึน    
     [๑๘๙๕] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจยัแกขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยสหชาต           
ปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และกฏัตตารูป            
ท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย ขันธ ๒ เปนปจจัยแกขันธ ๒ และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยสหชาต       
ปจจัย ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยสหชาตปจจัย หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธ    
ท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย มหาภูตรูป ๑ เปนปจจยัแกมหาภูตรูป ๓ โดยสหชาตปจจัย มหาภูตรูป     
๒ ฯลฯ มหาภตูรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอุปาทารูปท้ังหลาย โดยสหชาต     
ปจจัย พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ มหาภูตรูป ๒ ฯลฯ มหาภตูรูป   
ท้ังหลาย เปนปจจัยแกกฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูปท้ังหลาย โดยสหชาตปจจัย   
     [๑๘๙๖] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอัญญมัญญปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ โดยอัญญมัญญปจจัย                
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และหทัยวัตถุ            
โดยอัญญมัญญปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลายเปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยอัญญมัญญปจจัย       
หทัยวัตถุเปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดยอัญญมัญญปจจัย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ        
อาหารมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ เปนปจจยัแกมหาภูตรูป ๓ โดยอัญญ              
มัญญปจจัย มหาภูตรูป ๒ ฯลฯ    
     [๑๘๙๗] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยนิสสยปจจยั    
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     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๑ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย        
โดยนิสสยปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุเปนปจจัยแกขันธ        
ท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ             
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ มหาภูตรูปท้ังหลายเปนปจจัยแก             
กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูปท้ังหลาย จักขายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณ กายายตนะ เปน       
ปจจัยแกกายวญิญาณ หทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม โดยนิสสยปจจัย    
     [๑๘๙๘] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยฤดูท่ีเปนอุปปนนธรรม แลวยัง         
ฌานใหเกิดข้ึน วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ กอมานะ ถือทิฏฐิ              
     บุคคลเขาไปอาศัยโภชนะท่ีเปนอุปปนนธรรม ฯลฯ เสนาสนะ แลวยังฌานใหเกดิข้ึน            
วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ อภิญญา ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ กอมานะ ถือทิฏฐิ    
     ฤดูท่ีเปนอุปปนนธรรม ฯลฯ โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปน               
อุปปนนธรรม แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกมรรค แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสย        
ปจจัย    
     [๑๘๙๙] อนุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลปรารถนาวรรณสมบัติท่ีเปนอนุปนนธรรม              
ยอมใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรม    
     บุคคลปรารถนาสัททสมบัติท่ีเปนอนุปปนนธรรม ฯลฯ คันธสมบัติ รสสมบัติ    
โผฏฐัพพสมบัติ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนุปปนนธรรม ยอมใหทาน ฯลฯ ศีล ฯลฯ   
อุโบสถกรรม ฯลฯ วรรณสมบัติท่ีเปนอนุปปนนธรรม ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนุปปนนธรรม      
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เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอุปปนนธรรม แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกมรรค        
แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๑๙๐๐] อุปปาทิธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลปรารถนาจักขุสมบัติท่ีเปนอุปปาทิธรรม             
ยอมใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ    
     บุคคลปรารถนาโสตสมบัติท่ีเปนอุปปาทิธรรม ฯลฯ กายสมบัติ วรรณสมบัติ คันธ               
สมบัติ ฯลฯ รสสมบัติ ฯลฯ โผฏฐัพพสมบัติ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปาทิธรรม ยอม           
ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ    
     จักขุสมบัติท่ีเปนอุปปาทิธรรม ฯลฯ กายสมบัติ วรรณสมบัติ ฯลฯ โผฏฐัพพสมบัติ             
ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปาทิธรรม เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอุปปนนธรรม แกปญญา แก    
สุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกผลสมบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย      
     [๑๙๐๑] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเหน็หทัยวตัถุ โดย   
ความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง      
เพราะปรารภจกัขุเปนตนนั้น ราคะ เกิดข้ึน โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ ฯลฯ หทัยวัตถุ         
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๑๙๐๒] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม ท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน    
โดยปจฉาชาตปจจัย        
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     [๑๙๐๓] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยกัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป             
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และกฏัตตารูป         
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     [๑๙๐๔] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยวิปากปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอุปปนนธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจยัแกขันธ ๓ และจิตต           
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิากปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และกฏัตตารูป            
ท้ังหลาย ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวตัถุ โดยวิปากปจจัย   
     [๑๙๐๕] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอาหารปจจยั    
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตต              
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอาหารปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ กวฬิงการาหาร เปนปจจัยแกกายน้ี โดยอาหารปจจยั    
     [๑๙๐๖] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอินทริยปจจัย    
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตต           
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอินทริยปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ จกัขุนทรีย เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ กายินทรียเปนปจจยัแก            
กายวิญญาณ รูปชีวิตินทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอินทริยปจจยั   
     [๑๙๐๗] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยฌานปจจยั เปนปจจยั   
โดยมัคคปจจยั เปนปจจยั โดยสัมปยุตตปจจัย เปนปจจยั โดยวิปปยุตตปจจัย   
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกจิตต              
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย          
โดยวิปปยุตตปจจัย ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย    
โดยวิปปยุตตปจจัย             
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จกัขายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณ กายายตนะ ฯลฯ               
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย   
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกกายนี้          
ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย    
     [๑๙๐๘] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ มหาภูตรูป ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ            
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข            
ฯลฯ หทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยอัตถิปจจยั                
     จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ         
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอุปปนนธรรม เปนปจจยัแกกายนี้          
ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหาร เปนปจจยัแกกายน้ี รูปชีวิตนิทรีย เปนปจจยัแก    
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยอัตถิปจจัย    
     [๑๙๐๙] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอวิคตปจจยั     
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     [๑๙๑๐] ในเหตุปจจยั                               มีวาระ   ๑    
            ในอารัมมณปจจยั                            มี "     ๓    
            ในอธิปติปจจัย                              มี "     ๓    
            ในสหชาตปจจัย                             มี "     ๑    
            ในอัญญมัญญปจจัย                            มี "     ๑    
            ในนิสสยปจจัย                              มี "     ๑    
            ในอุปนิสสยปจจัย                            มี "     ๓    
            ในปุเรชาตปจจัย                            มี "     ๑    
            ในปจฉาชาตปจจัย    
            ในกัมมปจจัย      
            ในวิปากปจจยั     
            ในอาหารปจจยั     
            ในอินทริยปจจยั    
            ในฌานปจจยั       
            ในมัคคปจจัย      
            ในสัมปยุตตปจจยั    
            ในวิปปยุตตปจจยั    
            ในอัตถิปจจัย     
            ในอวคิตปจจัย                              มี "     ๑    
                                                    พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๙๑๑] อุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย            
เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดย อาหารปจจยั เปนปจจยัโดย  อินทริยปจจยั       
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     [๑๙๑๒] อนุปปนนธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน   
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย      
     [๑๙๑๓] อุปปาทิธรรม เปนปจจยัแกอุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย      
     [๑๙๑๔] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                      มีวาระ    ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                   มี "      ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                     มี "      ๓ ฯลฯ             
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                   มี "      ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชอัตถิปจจัย                      มี "      ๒   
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                      มี "      ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                      มี "      ๓   
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย                     มี "      ๒   
                                                     พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๙๑๕] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย         กับเหตุปจจัย   มีวาระ ๑ ฯลฯ            
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย        กบั ฯลฯ     
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย        กับ ฯลฯ        มีวาระ    ๑   
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๙๑๖] ในอารัมมณปจจัย        กับปจจัยท่ีไมใชเหตปุจจัย  มีวาระ    ๓              
            ในอธิปติปจจัย                กับ ฯลฯ        มี "      ๓    
            ในสหชาตปจจัย               กับ ฯลฯ        มี "      ๑    
            ในอัญญมัญญปจจัย              กับ ฯลฯ        มี "      ๑     
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            ในนิสสยปจจัย                กับ ฯลฯ        มี "      ๑    
            ในอุปนิสสยปจจัย              กับ ฯลฯ        มี "      ๓    
            ในปุเรชาตปจจัย              กับ ฯลฯ        มี "      ๑    
            ในกัมมปจจัย                 กับ ฯลฯ            
            ในวิปากปจจยั                กับ ฯลฯ            
            ในอาหารปจจยั               กับ ฯลฯ             
            ในอินทริยปจจยั               กับ ฯลฯ           
            ในฌานปจจยั                 กับ ฯลฯ             
            ในมัคคปจจัย                 กับ ฯลฯ            
            ในสัมปยุตตปจจยั              กับ ฯลฯ           
            ในวิปปยุตตปจจยั              กับ ฯลฯ           
            ในอัตถิปจจัย                 กับ ฯลฯ           
            ในอวคิตปจจัย      กบัปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั      มีวาระ    ๑              
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปญหาวาร จบ    
                      อุปนนัตติกะ ท่ี ๑๗ จบ                
                                 อตีตัตติกะ   
                                  ปญหาวาร   
     [๑๙๑๗] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยเหตุปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธและจิตตสมุฏฐาน      
รูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ   
     [๑๙๑๘] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ แลวพจิารณา    
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     พิจารณากศุลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน    
     ออกจากฌาน พิจารณาฌาน     
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พิจารณามรรค พิจารณาผล พิจารณากิเลสท่ีละแลว               
พิจารณากเิลสท่ีขมแลว        
     พิจารณาเหน็จักขุท่ีเปนอตีตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข             
โดยความเปนอนัตตา ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     โสตะท่ีเปนอตีตธรรม ฯลฯ ฆานะ ชิวหา กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ   
หทัยวัตถุ ฯลฯ พิจารณาเห็นขันธท้ังหลายที่เปนอตีตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความ     
เปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภโสตะเปนตนนั้น        
ราคะ เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน วจิิกิจฉา ฯลฯ อุทธัจจะ ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน   
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนะ โดยอารัมมณปจจยั อากิญจัญ               
ญายตนะ เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอตีตธรรม เปนปจจยัแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แกปุพเพ       
นิวาสานุสสติ แกยถากัมมุปคญาณ แกอาวชัชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๙๑๙] อนาคตธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ จักขุท่ีเปนอนาคตธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตธรรม            
โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน   
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก            
อนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๙๒๐] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปนนธรรม โดยอารัมมณปจจยั    
     คือ จักขุท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ฯลฯ กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ   
หทัยวัตถุ ฯลฯ ขันธท้ังหลายที่เปนปจจุปปนนธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส       
เกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
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     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
ขันธท้ังหลายที่เปนปจจุปปนนธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๙๒๑] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุนนธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน ศีล ฯลฯ    
     กระทํากุศลกรรมท้ังหลายที่เคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ใหเปนอารมณอยางหนักแนน         
แลว พิจารณา   
     ออกจากฌาน กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา    
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว   
พิจารณา กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา       
     จักขุท่ีเปนอตีตธรรม ฯลฯ กาย รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ หทัยวัตถุ ฯลฯ               
บุคคลกระทําขันธท้ังหลายที่เปนอตีตธรรมใหหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง        
เพราะกระทําจกัขุเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ราคะ เกดิข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน         
     [๑๙๒๒] อนาคตธรรม เปนปจจยัแกปจจุปนนธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก จักขุท่ีเปนอนาคตธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ            
ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี       
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําจักขุเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ เกิดข้ึน     
ทิฏฐิ เกิดข้ึน                
     [๑๙๒๓] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปนนธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก จกัขุท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ            
บุคคลกระทําขันธท้ังหลายที่เปนปจจุปปนนธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี      
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําจักขุเปนตนนั้น ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ เกิดข้ึน    
ทิฏฐิ เกิดข้ึน        
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     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปจจุปปนนธรรม เปนปจจัยแก             
สัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย     
     [๑๙๒๔] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอตีตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน      
ปจจุปปนนธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย   
     อนุโลม เปนปจจยัแก โคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปน    
ปจจัยแกมรรค โวทาน เปนปจจัยแกมรรค มรรค เปนปจจัยแกผล ผล เปนปจจยัแกผล             
อนุโลม เปนปจจัยแกผลสมาบัติ เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจยั        
แกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจัย    
     [๑๙๒๕] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนธรรม โดยสมนันตรปจจัย เหมือน   
กับอนันตรปจจัย               
     [๑๙๒๖] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยสหชาตปจจัย    
เปนปจจยัโดย อัญญมัญญปจจัย เปนปจจยัโดย นิสสยปจจยั ฯลฯ    
     [๑๙๒๗] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก ฯลฯ บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอตีตธรรม             
แลว ใหทาน ศีล ฯลฯ กระทําอุโบสถกรรม ฌาน ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ มรรค ฯลฯ    
อภิญญา ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ           
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอตีตธรรม ฯลฯ สัญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทางกาย              
ฯลฯ ทุกขทางกายแลว ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกิดข้ึน ฆาสัตว          
ทําลายสงฆ    
     ศรัทธาท่ีเปนอตีตธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา ทุกขทางกาย ฯลฯ    
สุขทางกาย เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนปจจปุปนนธรรม แกปญญา แกราคะ แกความปรารถนา        
ฯลฯ แกผลสมาบัติ โดยอุปนสิสยปจจัย    
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     [๑๙๒๘] อนาคตธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลปรารถนาจักขุสมบัติท่ีเปนอนาคตธรรม               
โสตสมบัติ ฯลฯ ฆานสมบัติ ชิวหาสมบัต ิกายสมบัติ วรรณสมบัติ สัททสมบัติ คันธ   
สมบัติ รสสมบัติ ฯลฯ ปรารถนาโผฏฐัพพสมบัติ ปรารถนาขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตธรรมแลว        
ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ    
     จักขุสมบัติ ฯลฯ วรรณสมบัติ ฯลฯ โผฏฐัพพสมบัติ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปน                
อนาคตธรรม เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนปจจุปปนนธรรม แกปญญา แกสุขทางกาย แกทุกข         
ทางกาย แกมรรค แกผลสมาบัติ โดยอุปนสิสยปจจัย               
     [๑๙๒๙] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยอุปนสิสยปจจัย   
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยฤดูท่ีเปนปจจปุปนนธรรมแลว          
ยังฌานใหเกดิข้ึน วิปสสนา ฯลฯ    
     บุคคลเขาไปอาศัยโภชนะท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ฯลฯ เสนาสนะแลว ยังฌานใหเกิด             
ข้ึน ยังสมาบัตใิหเกดิข้ึน    
     ฤดูท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ฯลฯ โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจยัแกศรัทธา   
ท่ีเปนปจจุปปนนธรรม แกปญญา แกสุขทางกาย ฯลฯ แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจยั            
     [๑๙๓๐] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยปุเรชาตปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเหน็หทัยวตัถุ โดย                
ความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย      
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     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ กายายตนะ              
เปนปจจยัแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนปจจุปปนนธรรม โดย      
ปุเรชาตปจจัย   
     [๑๙๓๑] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนธรรมท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน    
โดยปจฉาชาตปจจัย             
     [๑๙๓๒] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอตีตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปน      
ปจจุปปนนธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย   
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค        
โวทาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย    
     [๑๙๓๓] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอตีตธรรม เปนปจจัยแกวบิาก             
ขันธท่ีเปนปจจุปปนนธรรม และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     [๑๙๓๔] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนปจจุปปนนธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป          
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ในปฏิสนธิขณะ เจตนาท่ีเปนปจจุปปนนธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธ และ               
กฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     [๑๙๓๕] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยวิปากปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓ และจิตต        
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิากปจจยั ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลาย เปนปจจยั      
แกหทัยวัตถุ โดยวิปากปจจัย     
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     [๑๙๓๖] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยอาหารปจจัย    
เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั เปนปจจยัโดย ฌานปจจยั เปนปจจยัโดย มัคคปจจัย เปน         
ปจจัยโดย สัมปยุตตปจจยั เปนปจจยัโดย วิปปยุตตปจจยั       
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกจิตต           
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยวปิปยุตตปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย       
โดยวิปปยุตตปจจัย ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ โดยวิปปยุตตปจจัย หทัยวัตถุ เปน    
ปจจัยแกขันธท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจยั    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจัยแกจกัขุวญิญาณ กายายตนะ ฯลฯ               
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนธรรม โดยวิปปยตุตปจจัย               
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนธรรม เปนปจจัยแกกายน้ี       
ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจัย    
     [๑๙๓๗] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยอัตถิปจจัย    
เหมือนกับอัตถิปจจัย ในอุปปนนัตติกะ    
     [๑๙๓๘] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนธรรม โดยนัตถิปจจัย เปนปจจยั                
โดย วิคตปจจยั                
     [๑๙๓๙] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยอวิคตปจจัย    
     [๑๙๔๐] ในเหตุปจจัย                           มีวาระ   ๑    
            ในอารัมมณปจจยั                        มี "     ๓    
            ในอธิปติปจจัย                          มี "     ๓    
            ในอนนัตรปจจัย                         มี "     ๑    
            ในสมนันตรปจจยั                        มี "     ๑     
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           ในสหชาตปจจัย      
           ในอัญญมัญญปจจัย    
           ในนิสสยปจจัย                           มีวาระ   ๑    
           ในอุปนิสสยปจจัย                         มี "     ๓    
           ในปุเรชาตปจจัย    
           ในปจฉาชาตปจจัย    
           ในอาเสวนปจจยั                         มีวาระ   ๑    
           ในกัมมปจจัย                            มี "     ๒    
           ในวิปากปจจยั      
           ในอาหารปจจัย                          มีวาระ   ๑ ฯลฯ    
           ในอวิคตปจจัย                           มี "     ๑    
                                               พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๙๔๑] อตีตธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั           
     [๑๙๔๒] อนาคตธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน   
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย      
     [๑๙๔๓] ปจจุปปนนธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนธรรม โดยอารัมมณปจจยั   
เปนปจจยัโดย สหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดย ปุเรชาตปจจยั        
เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดย อาหารปจจยั เปนปจจยัโดย อินทริย              
ปจจัย    
     [๑๙๔๔] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                  มีวาระ    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั               มี "      ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                 มี "      ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย                มี "      ๓ ฯลฯ    
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            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั               มีวาระ    ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั               มี "      ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัตถิปจจัย                  มี "      ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                  มี "      ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                  มี "      ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย                 มี "      ๒    
                                               พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๑๙๔๕] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย   กับเหตุปจจัย   มีวาระ    ๑   
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย     กบั ฯลฯ       
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย    กบั ฯลฯ        
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั   กับ ฯลฯ        
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย   กับ ฯลฯ       
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย   กับ ฯลฯ       
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั   กับ ฯลฯ       
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั   กับ ฯลฯ       
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย      กับ ฯลฯ       
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย      กับ ฯลฯ      มีวาระ     ๑    
                                                พึงนับอยางนี ้   
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๙๔๖] ในอารัมมณปจจัย    กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย  มีวาระ     ๓   
            ในอธิปติปจจัย              กับ ฯลฯ      มี "       ๓    
            ในอนนัตรปจจัย             กับ ฯลฯ              
            ในสมนันตรปจจยั            กับ ฯลฯ            
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            ในสหชาตปจจัย             กับ ฯลฯ               
            ในอัญญมัญญปจจัย            กับ ฯลฯ             
            ในนิสสยปจจัย              กับ ฯลฯ      มี "       ๑    
            ในอุปนิสสยปจจัย            กับ ฯลฯ      มี "       ๓    
            ในปุเรชาตปจจัย            กับ ฯลฯ      มี "       ๑    
            ในปจฉาชาตปจจัย กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    
            ในอาเสวนปจจยั            กับ ฯลฯ      มีวาระ   ฯลฯ    
            ในกัมมปจจัย               กับ ฯลฯ      มี "       ๒    
            ในวิปากปจจยั              กับ ฯลฯ      มี "       ๑    
                 ในบทเหลานี้     มีวาระอยางละ ๑ เทานัน้    
            ในอวคิตปจจัย กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย       มี "       ๑   
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปญหาวาร จบ    
                      อตีตัตติกะ ท่ี ๑๘ จบ   
                        อตีตารัมมณัตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๑๙๔๗] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ขันธ ๒ อาศัยขันธ ๒         
     [๑๙๔๘] อนาคตารัมมณธรรม อาศัยอนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
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     [๑๙๔๙] ปจจุปปนนารัมมณธรรม อาศัยปจจุปปนนารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะ                
เหตุปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ            
     [๑๙๕๐] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณ    
ปจจัย เพราะอธิปติปจจัย ในอธิปติปจจัย ปฏิสนธิไมมี       
     เพราะอนันตรปจจัย เพราะสมนันตรปจจัย เพราะสหชาตปจจัย เพราะอัญญมัญญ   
ปจจัย เพราะนิสสยปจจัย เพราะอุปนิสสยปจจัย เพราะปุเรชาตปจจัย เพราะอาเสวนปจจัย         
ในปุเรชาตปจจัย กด็ี ในอาเสวนปจจยั กด็ ีปฏิสนธิ ไมมี      
     เพราะกัมมปจจัย เพราะวปิากปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก ฯลฯ หัวขอปจจัย ๓ พึงใสให         
เต็ม พึงกระทํา ปวัตติ ปฏิสนธิ    
     เพราะอาหารปจจัย เพราะอินทริยปจจยั เพราะฌานปจจัย เพราะมัคคปจจัย   
เพราะสัมปยุตตปจจัย เพราะวิปปยุตตปจจยั เพราะอัตถิปจจัย เพราะนัตถิปจจัย เพราะ           
วิคตปจจยั เพราะอวิคตปจจัย    
     [๑๙๕๑] ในเหตุปจจัย                          มีวาระ     ๓    
            ในอารัมมณปจจยั                       มี "       ๓    
            ในอธิปติปจจัย                         มี "       ๓ ฯลฯ    
            ในปจจัยท้ังปวง                        มี "       ๓    
            ในวิคตปจจัย                          มี "       ๓    
            ในอวคิตปจจัย                         มี "       ๓    
                                               พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๑๙๕๒] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุ   
ปจจัย     
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     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ           
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัย             
ขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ     
     [๑๙๕๓] อนาคตารัมมณธรรม อาศัยอนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ          
โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา    
ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ          
     [๑๙๕๔] ปจจุปปนนารัมมณธรรม อาศัยปจจุปปนนารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไม   
ใชเพราะเหตุปจจัย           
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒         
ฯลฯ    
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัย             
ขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ ซ่ึงเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม      
     [๑๙๕๕] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติ                
ปจจัย เหมือนกับสหชาตปจจัย ในอนุโลม    
     [๑๙๕๖] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
ปุเรชาตปจจัย                
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ           
ฯลฯ    
     [๑๙๕๗] อนาคตารัมมณธรรม อาศัยอนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
ปุเรชาตปจจัย                
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ฯลฯ ขันธ ๒               
ฯลฯ     
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     [๑๙๕๘] ปจจุปปนนารัมมณธรรม อาศัยปจจุปปนนารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไม   
ใชเพราะปุเรชาตปจจัย        
     คือ ในปฏิสนธิขณะ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ                
     [๑๙๕๙] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
ปจฉาชาตปจจยั ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั เหมือนกับ ไมใชเพราะอธิปติปจจัย   
     ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอตีตารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอตีตารัมมณธรรม               
     [๑๙๖๐] อนาคตารัมมณธรรม อาศัยอนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
กัมมปจจยั   
     คือ เจตนาที่เปนอนาคตารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม             
     [๑๙๖๑] ปจจุปปนนารัมมณธรรม อาศัยปจจุปปนนารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใช                
เพราะกัมมปจจัย               
     คือ เจตนาที่เปนปจจุปปนนารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณ      
ธรรม    
     [๑๙๖๒] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะวิปาก   
ปจจัย ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย ปฏิสนธิ ไมมี          
     [๑๙๖๓] ปจจุปปนนารัมมณธรรม อาศัยปจจุปปนนารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไม   
ใชเพราะฌานปจจัย            
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยปญจวิญญาณ ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๙๖๔] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะมัคค   
ปจจัย    
     คือ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะเหมือนกบัท่ีไมใชเหตุ         
ปจจัย มีหัวขอปจจัย ๓ โมหะ ไมมี    
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     [๑๙๖๕] อตีตารัมมณธรรม อาศัยอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๙๖๖] อนาคตารัมมณธรรม อาศัยอนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
วิปปยุตตปจจยั                
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     [๑๙๖๗] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                   มีวาระ     ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั                  มีวาระ     ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั                   มี "       ๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                   มี "       ๓    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                มี "       ๒   
                                                 พึงนับอยางนี้    
                        ปจจนยีะ  จบ    
     [๑๙๖๘] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย     กับเหตุปจจยั    มีวาระ     ๓               
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   กบั ฯลฯ        
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย  กับ ฯลฯ        
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั   กบั ฯลฯ         
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย      กับ ฯลฯ        
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั     กับ ฯลฯ       มีวาระ     ๓    
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            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั   กับ ฯลฯ       มีวาระ    ๒   
                                                 พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๑๙๖๙] ในอารัมมณปจจัย   กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย   มีวาระ    ๓ ฯลฯ              
            ในปจจัยท้ังปวง            กับ ฯลฯ        มี "      ๓    
            ในอวคิตปจจัย             กับ ฯลฯ        มี "      ๓    
                                                 พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
         สหชาตวารก็ดี ปจจนียวารก็ดี นิสสยวารก็ดี สังสัฏฐวารก็ดี    
                สัมปยุตตวารก็ดี เหมือนกับ ปฏิจจวาร          
                          ปญหาวาร    
     [๑๙๗๐] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอตีตารัมมณธรรม   เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดย       
เหตุปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ            
ท้ังหลาย    
     [๑๙๗๑] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดย        
เหตุปจจยั    
     [๑๙๗๒] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนารัมมณธรรม โดย    
เหตุปจจยั     
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     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุตขันธท้ังหลาย       
โดยเหตุปจจยั   
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต          
ขันธท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั    
     [๑๙๗๓] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยอารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลพิจารณาวิญญาณัญจายตนะที่เปนอตีตธรรม พิจารณาเนวสัญญานาสัญญยตนะ              
พิจารณาอิทธิวิธญาณท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรม เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนิวาสานุส      
สติญาณ ฯลฯ พิจารณายถากมัมุปคญาณ    
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรมกิเลสท่ีขมแลว ฯลฯ       
กิเลสท้ังหลายที่เคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ                
     พิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรม โดยความเปนของ            
ไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภ      
ขันธนั้น ราคะ ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เกดิข้ึน ทิฏฐิ ฯลฯ วิจกิิจฉา ฯลฯ อุทธัจจะ ฯลฯ โทมนัส    
เกิดข้ึน    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แก         
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๙๗๔] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลพิจารณาวิญญาณัญจายตนะที่เปนอนาคตธรรม พิจารณาเนวสัญญานาสัญญา               
ยตนะ พิจารณาอิทธิวิธญาณท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรม เจโตปริยญาณ ฯลฯ               
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปน           
อนาคต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลิน         
ยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน โทมนัส เกิดข้ึน     
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     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ แก        
อนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๙๗๕] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปจจุปนนธรรม ซ่ึงเปนอตีตารัมมณ    
ธรรม โดยเจโตปริยญาณ          
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปนนธรรม ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริย      
ญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๙๗๖] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลพิจารณาอิทธิวิธญาณท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม เจโตปริยญาณ          
ฯลฯ อนาคตังสญาณ ฯลฯ พจิารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม          
โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะ ฯลฯ     
โทมนัส เกิดข้ึน               
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ           
แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมปจจัย   
     [๑๙๗๗] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลพิจารณาอิทธิวิธญาณท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม เจโตปริยญาณ           
ฯลฯ อนาคตังสญาณ ฯลฯ           
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม พิจารณากิเลส            
ท่ีขมแลว กิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ     
     พิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม โดยความเปนของ           
ไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม    
เกิดข้ึน โทมนัส เกิดข้ึน       
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     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ            
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอาวชัชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๙๗๘] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจุปปนนธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ซ่ึงเปนอนาคตา    
รัมมณธรรม โดยเจโตปริยญาณ     
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกเจโต        
ปริยญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๑๙๗๙] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนรัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ซ่ึงเปนปจจปุ    
ปนนารัมมณธรรม โดยเจโตปริยญาณ    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนธรรม ซ่ึงเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแก        
เจโตปริยญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย    
     [๑๙๘๐] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย    
     คือ บุคคลพิจารณาทิพพจักขุท่ีเปนอตีตธรรม พิจารณาทิพพโสตธาตุ พิจารณาอิทธิ            
วิธญาณท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เจโตปริยญาณ ฯลฯ    
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม กิเลสท่ีขม        
แลว ฯลฯ กิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ       
     พิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนปจจุปปนนธรรม โดยความเปนของ            
ไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม    
ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน       
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     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ       
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ   แกยถากัมมุปคญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั   
     [๑๙๘๑] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลพจิารณาทิพพจักขุท่ีเปนอนาคตธรรม พิจารณาทิพพโสตธาตุ พิจารณาอิทธิ            
วิธญาณท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เจโตปริยญาณ ฯลฯ พิจารณาเห็นขันธ          
ท้ังหลายท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ เพราะ       
ปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแกเจโตปริยญาณ      
แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั   
     [๑๙๘๒] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําวิญญาณัญจายตนะท่ีเปนอดีตธรรม   
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา กระทําเนวสัญญานาสัญญายตนะใหเปนอารมณ              
อยางหนกัแนนแลว พจิารณา กระทําอิทธิวิธญาณท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรมใหเปน       
อารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ฯลฯ   
กระทํายถากัมมุปคญาณใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพิจารณา กระทําขันธท้ังหลายท่ีเปน         
อดีต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรม ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา ฯลฯ ยอมยินดี           
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนอตีตารัมมณ    
ธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจัยแก             
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๙๘๓] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย    
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     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําวิญญาณัญจายตนะท่ีเปนอนาคต           
ธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ เนวสัญญานาสัญญายตนะ ฯลฯ กระทําอิทธิวิธญาณ               
ท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปนอตีตารัมมณธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ เจโตปริยญาณ ฯลฯ         
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ กระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคต ซ่ึง            
เปนอตีตารัมมณธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิง่ เพราะ       
กระทําขันธนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     [๑๙๘๔] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอธิปติ    
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําอิทธิวิธญาณท่ีเปนอนาคต ซ่ึงเปน              
อนาคตารัมมณธรรม ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ เจโตปริยญาณ ฯลฯ กระทํา    
อนาคตังสญาณใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา กระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคต          
ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง       
เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ    
เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแก            
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย    
     [๑๙๘๕] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     มี ๒  อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ              
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําอิทธิวิธญาณท่ีเปนอดตี ซ่ึงเปนอนาคตา        
รัมมณธรรม ใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ฯลฯ เจโตปริยญาณ ฯลฯ กระทําอนาคตังสญาณ                
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ฯลฯ กระทําขันธท้ังหลายที่เปนอดีต ซ่ึงเปนอนาคตารัมมณธรรม      
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้น ใหเปน    
อารมณอยางหนักแนน ราคะท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน     
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     [๑๙๘๖] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนารัมมณธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม            
เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย          
     [๑๙๘๗] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําทิพพจักขุท่ีเปนอตีตธรรม             
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา กระทําทิพพโสตธาตุใหเปนอารมณอยางหนักแนน         
แลว พิจารณา กระทําอิทธิวิธญาณท่ีเปนอดตี ซ่ึงเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม ใหเปนอารมณ       
อยางหนกัแนน ฯลฯ กระทําเจโตปริยญาณใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ฯลฯ กระทําขันธ               
ท้ังหลายท่ีเปนอดีต ซ่ึงเปนปจจุปปนนารัมมณธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี    
ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนอตีตารัมมณ    
ธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     [๑๙๘๘] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทําทิพพจักขุท่ีเปนอนาคตธรรม            
ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว พจิารณา กระทําทิพพโสตธาตุใหเปนอารมณอยางหนักแนน         
ฯลฯ กระทําอิทธิวิธญาณท่ีเปนอนาคตซ่ึงเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ใหเปนอารมณอยาง           
หนักแนน กระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว     
ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะท่ีเปน    
อนาคตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     [๑๙๘๙] อตีตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยอนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายที่    
เปนอตีตารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนนัตรปจจัย          
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     [๑๙๙๐] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอนันตรปจจยั   
     คือ ภวังคท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอาวัชชนะท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม          
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๙๙๑] อตีตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดยอนันตร   
ปจจัย    
     คือ จตุิจิตท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปฏิสนธิจิตท่ีเปนปจจปุปนนารัมมณ     
ธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     ภวังคท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอาวัชชนะท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม         
โดยอนันตรปจจัย               
     [๑๙๙๒] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั         
     [๑๙๙๓] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอนันตรปจจยั   
     คือ อิทธิวิธญาณท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะท่ีเปนอตีตารัมมณ         
ธรรม เจโตปริยญาณ เปนปจจัยแกวุฏฐานะท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม อนาคตังสญาณ เปนปจจยั        
แกวุฏฐานะท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกวุฏ     
ฐานะท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม โดยอนันตรปจจัย   
     [๑๙๙๔] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนารัมมณธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ         
ท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั    
     ปฏิสนธิจิตท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแกภวังคท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณ    
ธรรม ภวังคท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแกภวังคท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม    
โดยอนันตรปจจัย     
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     [๑๙๙๕] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอนันตร   
ปจจัย    
     คือ ปฏิสนธิจิตท่ีเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกภวังคท่ีเปนอตีตารัมมณ      
ธรรม ภวังคท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแกภวังคท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ขันธ    
ท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     [๑๙๙๖] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยสมนันตรปจจยั   
เหมือนอนนัตรปจจัย            
     [๑๙๙๗] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยสหชาตปจจยั    
เปนปจจยัโดย อัญญมัญญญปจจัย เปนปจจัยโดย นิสสยปจจัย แมท้ัง ๓ ปจจัย เหมือนกับ        
ปฏิจจวาร    
     [๑๙๙๘] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอนาคตารัมมณธรรม โดยสมนัตรปจจัย   
เหมือน อนนัตรปจจัย           
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ทุกขา            
นุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานุปสสนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม แกทุกขานุ     
ปสสนา แกอนัตตานุปสสนา โดยอุปนิสสยปจจยั   
     [๑๙๙๙] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอนาคตารัมมธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย   
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม   
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม            
แกทุกขานุปสสนา แกอนัตตานุปสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย        
     [๒๐๐๐] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
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     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ทุกขานุ          
ปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานุปสสนาท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม แก         
ทุกขานุปสสนา แกอนัตตานปุสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย           
     [๒๐๐๑] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย    
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม   
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม            
แกทุกขานุปสสนา แกอนัตตานุปสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย        
     [๒๐๐๒] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย    
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม   
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม แก         
ทุกขานุปสสนา แกอนัตตานปุสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย           
     [๒๐๐๓] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มีอยางเดยีว คือ ปกตูปนสิสยะ ไดแก อนิจจานุปสสนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม             
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแก อนิจจานปุสสนา ท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม     
แกทุกขานุปสสนา แกอนัตตานุปสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย        
     [๒๐๐๔] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนารัมมณธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม             
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสา เปนปจจัยแกอนิจจานุปสสนาท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม        
แกทุกขานุปสสนา แกอนัตตานุปสสนา โดย อุปนิสสยปจจัย        
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     [๒๐๐๕] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม             
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม แก         
ทุกขานุปสสนา แกอนัตตานปุสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย           
     [๒๐๐๖] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย                
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม             
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนา ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม           
แกทุกขานุปสสนา แกอนัตตานุปสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย        
     [๒๐๐๗] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย       
ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ท่ีเกดิหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย          
     [๒๐๐๘] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั         
     [๒๐๐๙] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนารัมมณธรรม โดย    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย    
ท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย    
     [๒๐๑๐] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยกัมมปจจัย     
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     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ           
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย        
ท่ีเปนอตีตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั           
     [๒๐๑๑] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอนาคตารัมมณธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรมเปนปจจยัแกขันธ        
ท้ังหลายท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย    
     [๒๐๑๒] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดยกัมมปจจัย                
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอตีตารัมมณธรรมเปนปจจยัแกขันธ        
ท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๒๐๑๓] อนาคตรัมมณธรรม เปนปจจยัแกอนาคตารัมมณธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ          
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั        
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย       
ท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย          
     [๒๐๑๔] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแก           
ขันธท้ังหลายที่เปนอตีตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๒๐๑๕] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดยกัมม    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม เปนปจจยัแก           
ขันธท้ังหลายที่เปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย    
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     [๒๐๑๖] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจปุปนนารัมมณธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกสัมมปยตุต        
ขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรมเปนปจจัยแกขันธ           
ท้ังหลายท่ีเปนปจจุปปนนารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๒๐๑๗] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยกัมม    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแก      
ขันธท้ังหลายที่เปนอตีตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๒๐๑๘] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยกัมม    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนปจจปุปนนารัมมณธรรม เปนปจจัย         
แกขันธท้ังหลายท่ีเปนอนาคตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย    
     [๒๐๑๙] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยวปิากปจจยั    
เปนปจจยัโดย อาหารปจจัย เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั เปนปจจยัโดย ฌานปจจยั             
เปนปจจยัโดย มัคคปจจัย เปนปจจยัโดย สัมปยุตตปจจยั เปนปจจยัโดย อัตถิปจจัย เปน      
ปจจัยโดย นัตถิปจจัย เปนปจจัยโดย วิคตปจจัย เปนปจจัยโดย อวิคตปจจัย   
     [๒๐๒๐] ในเหตุปจจัย                             มีวาระ   ๓    
            ในอารัมมณปจจยั                          มี "     ๙    
            ในอธิปติปจจัย                            มี "     ๗    
            ในอนนัตรปจจัย                           มี "     ๗    
            ในสมนันตรปจจยั                          มี "     ๗    
            ในสหชาตปจจัย                           มี "     ๗     
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            ในอัญญมัญญปจจัย                          มีวาระ   ๓    
            ในนิสสยปจจัย                            มีวาระ   ๓    
            ในอุปนิสสยปจจัย                          มี "     ๙    
            ในอาเสวนปจจยั                          มี "     ๓    
            ในกัมมปจจัย                             มี "     ๙    
            ในวิปากปจจยั                            มี "     ๓    
            ในอาหารปจจยั                           มี "     ๓    
            ในอินทริยปจจยั    
            ในฌานปจจยั       
            ในมัคคปจจัย      
            ในสัมปยุตตปจจยั                          มีวาระ   ๓    
            ในอัตถิปจจัย                             มี "     ๓    
            ในนัตถิปจจัย                             มี "     ๗    
            ในวิคตปจจัย                             มี "     ๗    
            ในอวคิตปจจัย                            มี "     ๓ พึงนับอยางนี้            
                          อนุโลม จบ    
     [๒๐๒๑] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยอารัมมณปจจยั   
เปนปจจยัโดย สหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย           
     [๒๐๒๒] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย    
     [๒๐๒๓] อตีตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย    
     [๒๐๒๔] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนสิสยปจจัย เปนปจจยัโดย              
กัมมปจจยั     
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     [๒๐๒๕] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอตีตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย    
     [๒๐๒๖] อนาคตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั    
     [๒๐๒๗] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแกปจจุปปนนารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจยั โดยเปนปจจยั  อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย       
กัมมปจจยั    
     [๒๐๒๘] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอตีตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ   
ปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย    
     [๒๐๒๙] ปจจุปปนนารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอนาคตารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั    
     [๒๐๓๐] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                      มีวาระ   ๙   
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย                            มี "     ๙   
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                           มี "     ๙   
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                          มี "     ๙ ฯลฯ               
     ในปจจยัท้ังปวง                                    มี "     ๙    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                             มีวาระ   ๙   
     ในปจจยัท่ีไมใชอวิคตปจจัย                            มี "     ๙   
                                                    พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๒๐๓๑] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย     กับเหตปุจจัย     มีวาระ   ๓               
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย              กบั ฯลฯ     
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย             กับ ฯลฯ      
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย            กับ ฯลฯ    
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     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั            กับ ฯลฯ     
     ในปจจยัท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย            กับ ฯลฯ      
     ในปจจยัท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย           กับ ฯลฯ      
     ในปจจยัท่ีไมใชอาเสวนปจจัย            กับ ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชกัมปจจัย                กับ ฯลฯ      
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย              กบั ฯลฯ        มีวาระ   ๓   
     ในปจจยัท้ังปวง                      กับ ฯลฯ        มี "   ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย               กบั ฯลฯ     
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั               กับ ฯลฯ        มี "     ๓   
                                                    พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๒๐๓๒] ในอารัมมณปจจัย      กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย    มีวาระ   ๙               
     ในอธิปติปจจัย                       กับ ฯลฯ        มี "     ๗    
     ในอนันตรปจจัย                      กับ ฯลฯ        มีวาระ   ๗    
     ในสมนันตรปจจัย                     กับ ฯลฯ        มี "     ๗    
     ในสหชาตปจจัย                      กับ ฯลฯ        มี "     ๓    
     ในอัญญมัญญปจจัย                     กับ ฯลฯ        มี "     ๓    
     ในนิสสยปจจัย                       กับ ฯลฯ        มี "     ๓    
     ในอุปนิสสยปจจยั                     กับ ฯลฯ        มี "     ๓    
     ในอาเสวนปจจัย                     กับ ฯลฯ        มี "     ๓    
     ในกัมมปจจัย                กบัปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยั    
                                                    มีวาระ   ๙    
     ในวิปากปจจัย                       กับ ฯลฯ        มี "     ๓    
     ในอาหารปจจัย                      กับ ฯลฯ     
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     ในอินทริยปจจัย                      กับ ฯลฯ           
     ในฌานปจจัย                        กับ ฯลฯ             
     ในมัคคปจจัย                        กับ ฯลฯ            
     ในสัมปยุตตปจจัย                     กับ ฯลฯ           
     ในอัตถิปจจัย                        กับ ฯลฯ        มีวาระ   ๓    
     ในนัตถิปจจัย                        กับ ฯลฯ        มี "     ๗    
     ในวคิตปจจัย                        กับ ฯลฯ        มี "     ๗    
     ในอวิคตปจจัย                       กับ ฯลฯ        มี "     ๓    
                                                    พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปญหาวาร จบ    
                    อตีตารัมมณัตติกะ ท่ี ๑๙ จบ              
                      ----------------    
                         อัชฌัตตัตติกะ    
                          ปฏิจจวาร    
     [๒๐๓๓] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ            
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ขันธ ๒            
ฯลฯ หทัยวัตถุอาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุมหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑    
จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลาย    
     [๒๐๓๔] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ     
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     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรม ขันธ ๒             
อาศัยขันธ ๒ หทัยวัตถุอาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป ๓ อาศัย    
มหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลาย              
     [๒๐๓๕] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม อาศัยขันธ ๒    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ขันธท้ังหลายอาศัยหทัย         
วัตถุ    
     [๒๐๓๖] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ               
     [๒๐๓๗] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ            
อาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย           
     [๒๐๓๘] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม ฯลฯ เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
อาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย   
     [๒๐๓๙] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม ฯลฯ เพราะอนันตรปจจัย เพราะ    
สมนันตรปจจยั เพราะ สหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ            
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ขันธ ๒            
ฯลฯ หทัยวัตถุอาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุมหาภูตรูป ๓ อาศัยมหาภูตรูป ๑    
จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูปอาศัยมหาภตูรูปท้ังหลาย อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ       
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ         
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     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลายอาศัยมหาภูตรูป ๑ กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหา        
ภูตรูปท้ังหลาย               
     [๒๐๔๐] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม เกิดข้ึน เพราะสหชาตปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ             
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรม ขันธ ๒             
ฯลฯ หทัยวัตถุอาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุอาศัยมหาภูตรูป ๑ จิตตสมุฏฐาน    
รูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลาย พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป       
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ        
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย อาศัยมหาภูตรูป ๑ กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป อาศัย           
มหาภูตรูปท้ังหลาย             
     [๒๐๔๑] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอัญญมัญญปจจัย    
เพราะ นิสสยปจจัย เพราะ อุปนิสสยปจจยั เพราะ ปุเรชาตปจจัย เพราะ อาเสวนปจจยั             
ในปุเรชาตปจจัย กด็ี ในอาเสวนปจจยั กด็ ีปฏิสนธิ ไมมี      
     เพราะ กัมมปจจัย เพราะ วิปากปจจัย เพราะ อาหารปจจัย เพราะ อินทริย   
ปจจัย เพราะ ฌานปจจยั เพราะ มัคคปจจยั เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ วิปปยุตต             
ปจจัย เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจยั เพราะ วิคตปจจัย เพราะ อวิคตปจจัย            
     [๒๐๔๒] ในเหตุปจจัย                        มีวาระ ๒    
            ในอารัมมณปจจยั                     มี  "  ๒ ฯลฯ    
            ในอวคิตปจจัย                       มี  "  ๒    
                         อนุโลม  จบ    
     [๒๐๔๓] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ        
ขันธ ๒ ฯลฯ    
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     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุอาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ           
มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ      
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัย           
มหาภูตรูปท้ังหลาย โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลาย      
ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ   
     [๒๐๔๔] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรมซ่ึงเปนอเหกกุะ          
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ หทัยวัตถุอาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ           
อาศัยมหาภูตรูป ๑ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย อาศัยมหาภูตรูป ๑ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวจิิกิจฉา                
ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉาท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ          
     [๒๐๔๕] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั                
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนอัชฌัตตธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรมหทัยวัตถุอาศัยขันธ       
ท้ังหลาย อาศัยมหาภูตรูป ๑ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตสุมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก   
อสัญญสัตวท้ังหลายอาศัยมหาภูตรูป ๑    
     [๒๐๔๖] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธท้ังหลายที่เปนพหิทธาธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม หทัยวัตถุ อาศัย           
ขันธท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ         
สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     [๒๐๔๗] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอธิปติปจจัย   
ฯลฯ เหมือนกบั สหชาตปจจยั ในอนุโลมไมมีแตกตางกนั           
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     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญ                
ปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ         
ท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม    
     ปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ          
หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ อาศัยมหาภูตรูป ๑ อาหารสมุฏฐานรูป    
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ        
     [๒๐๔๘] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป             
อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม    
     ในปฏิสนธิขณะ พึงใสใหเต็ม มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ พาหริรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป              
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ            
     [๒๐๔๙] อาศัยอัชฌัตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะ    
อาเสวนปจจยั ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอัชฌัตตธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม อาหารสมุฏ          
ฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     [๒๐๕๐] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนพหิทธาธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม พาหิรรูป ฯลฯ          
อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตสุมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     [๒๐๕๑] อาศัยอัชฌัตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจัย ปฏิสนธิ ไมมี    
     ไมใชเพราะอาหารปจจยั    
     คือ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     [๒๐๕๒] อาศัยพหิทธาธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอาหารปจจัย      
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ     
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     [๒๐๕๓] อาศัยอัชฌัตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอินทริยปจจยั    
     คือ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย   
รูปชีวิตินทรีย อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     [๒๐๕๔] อาศัยพหิทธาธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะอินทริยปจจัย    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญ                
สัตวท้ังหลาย รูปชีวิตินทรีย อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย       
     [๒๐๕๕] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจัย    
     คือ ปญจวญิญาณ ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก    
อสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ        
     [๒๐๕๖] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจัย    
     คือ ปญจวญิญาณ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ               
สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     [๒๐๕๗] อาศัยอัชฌัตตธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะมัคคปจจัย เหมือนกับท่ีไมใช   
เหตุปจจยั โมหะ ไมมี         
     ไมใชเพราะสัมปยุตตปจจัย ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตว              
ท้ังหลาย ฯลฯ   
     [๒๐๕๘] อาศัยพหิทธาธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ   
สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย           
     [๒๐๕๙] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                       มีวาระ ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                    มี  "  ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                      มี  "  ๒    
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            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย                     มีวาระ ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั                    มี  "  ๒ ฯลฯ                
            ในปจจัยท้ังปวง                              มี  "  ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                       มี  "  ๒    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๒๐๖๐] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย          กับเหตุปจจัย มีวาระ ๒ ฯลฯ            
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั            กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั          กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย             กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย             กับ ฯลฯ    มีวาระ ๒   
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๒๐๖๑] ในอารัมมณปจจัย        กับปจจัยท่ีไมใชเหตปุจจัย   มีวาระ ๒                
            ในอนนัตรปจจัย                    กับ ฯลฯ    มี  "  ๒ ฯลฯ    
            ในมัคคปจจัย                      กับ ฯลฯ    มี  "  ๒    
            ในอวคิตปจจัย                     กับ ฯลฯ    มี  "  ๒    
                                                   พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
                  สหชาตวาร เหมือนกับ ปฏิจจวาร      
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                          ปจจยวาร    
     [๒๐๖๒] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม    
     ขันธ ๒ ฯลฯ              
     ในปฏิสนธิขณะ พึงใสใหเต็ม มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม           
อาศัยหทัยวัตถุ                
     [๒๐๖๓] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม อาศัยหทัยวัตถุ           
     [๒๐๖๔] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอารัมมณปจจยั    
เหมือนกับปฏิจจวาร             
     คือ จักขุวิญญาณ อาศัยจกัขายตนะ กายายตนะ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย ท่ีเปน    
อัชฌัตตธรรม อาศัยหทยัวัตถุ    
     [๒๐๖๕] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม ฯลฯ เหมือนกับปฏิจจวาร    
     คือ จักขายตนะ ฯลฯ กายายตนะ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม อาศัย   
หทัยวัตถุ    
     [๒๐๖๖] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย เพิ่ม   
หทัยวัตถุ เหมือนกับปฏิจจวาร    
     เพราะ อนนัตรปจจัย เพราะ สมนันตรปจจัย เพราะ สหชาตปจจัย ในสหชาตวาร   
พึงใสใหเต็ม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย ภายหลัง มหาภูตรูปและขันธท้ังหลาย พึงกระทํา           
ปญจายตนะ และหทัยวัตถุ        
     เพราะ อัญญมัญญปจจัย เพราะ นิสสยปจจัย ฯลฯ เพราะ อวิคตปจจัย    
     [๒๐๖๗] ในเหตุปจจัย                            มีวาระ ๒    
     ในอารัมมณปจจยั                                        ฯลฯ    
     ในอวิคตปจจัย                                  มี  "  ๒    
                          อนุโลม จบ     
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     [๒๐๖๘] อัชฌัตตธรรม อาศัยอัชฌัตตธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ฯลฯ ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ                
หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป    
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ จกัขายตนะ ฯลฯ กายายตนะ               
ฯลฯ ขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ โมหะ ท่ีสหรคตดวย     
วิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวย       
อุทธัจจะ และหทัยวัตถุ         
     [๒๐๖๙] พหิทธาธรรม อาศัยพหิทธาธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะเหตุปจจยั พึง    
กระทําท้ังปวัตติ ปฏิสนธิ และมหาภูตรูปท้ังหลาย                
     คือ จักขายตนะ ฯลฯ กายายตนะ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม ซ่ึงเปน               
อเหตุกะ อาศัยหทัยวัตถุ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ และหทัยวัตถุ ฯลฯ    
     ไมใชเพราะอารัมมณปจจัย ไมใชเพราะอธิปติปจจัย เหมือนกับสหชาตปจจัย                
     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญ                
ปจจัย ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจัย เหมือนกบัปฏิจจวาร              
     ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั ไมใชเพราะกัมม   
ปจจัย ฯลฯ   
     ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย เหมือนกับ วิปปยุตตปจจยั ในปฏิจจวารปจจนียะ                
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย           
     [๒๐๗๐] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                มีวาระ  ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                    มี  "   ๒ ฯลฯ    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                       มี  "   ๒    
                         ปจจนยีะ จบ     
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     [๒๐๗๑] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย  กับเหตุปจจัย  มีวาระ  ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย           กับ  ฯลฯ    มี  "   ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปากปจจัย           กับ  ฯลฯ    มี  "    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย         กบั  ฯลฯ    มี  "    
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย            กับ  ฯลฯ    มี  "    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั            กับ  ฯลฯ    มี  "   ๒    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๒๐๗๒] ในอารัมมณปจจัย  กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั  มีวาระ  ๒ ฯลฯ   
     ในอวิคตปจจัย                    กับ  ฯลฯ    มี  "   ๒    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                  นิสสยวาร เหมือนกับ ปจจยวาร               
              สังสัฏฐวารก็ดี สัมปยุตตวารก็ดี พึงใหพิสดาร    
                          ปญหาวาร    
     [๒๐๗๓] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมมปยุตตขันธ และจิตต              
สมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยเหตุปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ          
     [๒๐๗๔] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูป       
ท้ังหลาย โดยเหตุปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๒๐๗๕] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว พิจารณา กศุลกรรมนั้น   
     กุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ฯลฯ       
     ออกจากฌาน ฯลฯ     
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     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พิจารณามรรค พิจารณาผล พิจารณากิเลสท่ีละแลว               
พิจารณากเิลสท่ีขมแลว รูซ่ึงกิเลสท้ังหลายที่เคยเกดิข้ึนแลวในกาลกอน    
     จักขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ กาย รูป ฯลฯ โผฏฐัพพะ หทัยวัตถุ ฯลฯ พิจารณา               
เห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความ      
เปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภจักขุเปนตนนั้น ราคะ ฯลฯ โทมนัส        
เกิดข้ึน    
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ           
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนะ โดยอารัมมณปจจยั อากิญ   
จัญญายตนะ เปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอารัมมณปจจยั รูปายตนะ ฯลฯ   
โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ โดยอารัมมณปจจยั        
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ     
แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย    
     [๒๐๗๖] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลอ่ืน พิจารณาเหน็จักขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ    
     หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยความเปนของ         
ไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภ      
หทัยวัตถุเปนตนนั้น ราคะ ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน               
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ           
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยเจโตปริยญาณ            
     รูปายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณท่ีเปนพหทิธาธรรม โผฏ            
ฐัพพายตนะที่เปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกกายวิญญาณท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยอารัมมณปจจยั     
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก          
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณ              
ปจจัย     
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     [๒๐๗๗] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ บุคคลอ่ืน ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ พิจารณากุศลกรรมนั้น    
     พิจารณากศุลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน    
     ออกจากฌาน ฯลฯ            
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค ผล ฯลฯ พิจารณานพิพาน        
     นพิพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล แกอาวัชชนะ โดย    
อารัมมณปจจยั   
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว กิเลสท่ีขมแลว ฯลฯ กิเลสท้ังหลายท่ีเคย        
เกิดข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ     
     บุคคลอ่ืน พิจารณาเห็นจกัขุท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย          
ท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ           
     รูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยเจโตปริยญาณ   
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนะ โดยอารัมมณปจจยั อากิญจัญ               
ญายตนะ เปนปจจัยแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก           
อาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจัย     
     [๒๐๗๘] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย    
     คือ พระอริยะท้ังหลายพิจารณานิพพาน    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล แกอาวัชชนะ โดย    
อารัมมณปจจยั   
     จักขุท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม โดย          
ความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาต      
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     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนพหทิธาธรรม โดยเจโตปริยญาณ             
     รูปายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โผฏ            
ฐัพพายตนะที่เปนพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกกายวิญญาณท่ีเปนอัชฌัตตธรรม    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แก           
ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตงัสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณ              
ปจจัย    
     [๒๐๗๙] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ    
กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพจิารณา      
     กระทํากุศลกรรม ท้ังหลาย ท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอนใหเปนอารมณอยางหนักแนน        
ฯลฯ    
     ออกจากฌาน กระทําฌานใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ฯลฯ       
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ   
กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลวพิจารณา                
     จักขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปน             
อัชฌัตตธรรม ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทํา        
จักขุเปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต       
ขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย            
     [๒๐๘๐] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลอ่ืน จักขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ          
หทัยวัตถุ ฯลฯ กระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรมใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว ยอม     
ยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําจักขุเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ        
เกิดข้ึน ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
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     [๒๐๘๑] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลอ่ืนใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ   
กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ             
     กระทํากุศลกรรมท้ังหลายที่เคยส่ังสมไวแลวในกาลกอนใหเปนอารมณอยางหนักแนน          
ฯลฯ    
     ออกจากฌาน ฯลฯ            
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค กระทํามรรคใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ   
กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล โดยอธิปติปจจัย    
     จักขุท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปน              
พหิทธาธรรม ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทํา         
จักขุเปนตนนัน้ใหหนักแนน ราคะ ฯลฯ ทิฏฐิ ฯลฯ เกิดข้ึน     
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต        
ขันธ จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย               
     [๒๐๘๒] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอธิปติปจจยั    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก พระอริยะท้ังหลายกระทํานพิพานใหเปน             
อารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล โดยอธิปติปจจัย    
     จักขุท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปน              
พหิทธาธรรม ใหเปนอารมณอยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทํา         
จักขุเปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     [๒๐๘๓] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอนันตรปจจัย     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
อัชฌัตตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจัย    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภูเปนปจจยัแก             
มรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค มรรคเปนปจจัยแกผล ฯลฯ อนุโลม เปนปจจยัแกผลสมาบัติ        
เนวสัญญานาสัญญายตนะ ของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจยัแกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจยั         
     [๒๐๘๔] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอนันตรปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เทานี้ท่ีตางกัน นอกจากนัน้มี       
อธิบายตามบาลีขางตนนั้นเอง    
     [๒๐๘๕] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยสมนันตรปจจัย เหมือน   
กับ อนันตรปจจัย              
     ฯลฯ เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อัญญมัญญปจจัย เปนปจจยั                
โดย นิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจัย                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอัชฌัตตธรรมแลว          
ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ ฌาน ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ มรรค อภิญญา ฯลฯ ยงัสมาบัติ             
ใหเกดิข้ึน กอมานะ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทางกาย           
ทุกขทางกาย ฤดู โภชนะ ฯลฯ เสนาสนะแลวใหทาน ฯลฯ ยังสมาบัติใหเกดิข้ึน ฆาสัตว            
ทําลายสงฆ    
     ศรัทธาท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทางกาย ทุกข   
ทางกาย ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจัยแกศรัทธาท่ีเปนอัชฌัตตธรรม แกปญญา แกราคะ แกความ         
ปรารถนา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกมรรค แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจยั                
     [๒๐๘๖] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ       
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     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลอ่ืนเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนอัชฌัตตธรรม          
แลวใหทาน ฯลฯ กอมานะ ถือทิฏฐิ    
     บุคคลอ่ืนเขาไปอาศัยศีลท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ เสนาสนะแลว ใหทาน ฯลฯ ฆาสัตว        
ทําลายสงฆ    
     ศรัทธาท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนพหิทธาธรรม แก        
มรรค แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๐๘๗] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลอ่ืนเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ       
ความปรารถนา สุขทางกาย ฯลฯ เสนาสนะแลว ใหทาน ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     ศรัทธาท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนพหิทธาธรรม             
แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๐๘๘] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ             
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาท่ีเปนพหิทธาธรรมแลว           
ใหทาน ฯลฯ ทําลายสงฆ          
     ศรัทธาท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ เสนาสนะ เปนปจจยัแกศรัทธาท่ีเปนอัชฌัตตธรรม            
แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๐๘๙] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอุปนิสสยปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก จักขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ โดย              
ความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน               
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ     
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     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกกายวิญญาณ                
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ กายายตนะ              
เปนปจจยัแกกายวิญญาณ หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนอัชฌัตตธรรม โดยปุเรชาต    
ปจจัย    
     [๒๐๙๐] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลอ่ืน จักขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ         
หทัยวัตถุ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน       
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณท่ีเปนพหทิธาธรรม โผฏฐัพ         
พายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกกายวิญญาณที่เปนพหิทธาธรรม โดยปุเรชาตปจจัย        
     [๒๐๙๑] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก บุคคลอ่ืน จักขุท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ         
โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ      
     รูปายตนะ ท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณท่ีเปนพหทิธาธรรม โผฏฐัพ         
พายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกกายวิญญาณที่เปนพหิทธาธรรม    
     ท่ีเปน วตัถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ กายายตนะ ฯลฯ              
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๒๐๙๒] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณปุเรชาต ไดแก จกัขุท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ          
โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
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     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ           
     รูปายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ             
โผฏฐัพพายตนะที่เปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกกายวญิญาณท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยปุเรชาต        
ปจจัย    
     [๒๐๙๓] อัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดย    
ปุเรชาตปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ไดแกรูปายตนะท่ีเปนพหทิธาธรรม และจักขายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแก         
จักขุวิญญาณท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย โผฏฐัพพายตนะที่เปนพหิทธาธรรม และ          
กายายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกกายวิญญาณท่ีเปนอัชฌัตตธรรม รูปายตนะท่ีเปน       
พหิทธาธรรม และหทัยวัตถุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม และ           
หทัยวัตถุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๒๐๙๔] อัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดย    
ปุเรชาตปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต              
     ไดแกรูปายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และจักขายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจยัแก         
จักขุวิญญาณท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยปุเรชาตปจจัย โผฏฐัพพายตนะที่เปนอัชฌัตตธรรม และ          
กายายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ แกโผฏฐัพพายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และหทัยวัตถุ ท่ีเปน      
พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกกายวิญญาณท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยปุเรชาตปจจัย รูปายตนะท่ีเปน       
อัชฌัตตธรรม และหทัยวัตถุท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนพหิทธาธรรม     
โดยปุเรชาตปจจัย              
     [๒๐๙๕] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายนี้ ท่ีเกิดกอน    
โดยปจฉาชาตปจจัย    
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     [๒๐๙๖] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยปจฉาชาตปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม ท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายน้ี ท่ีเกิดกอน    
โดยปจฉาชาตปจจัย             
     [๒๐๙๗] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปน    
อัชฌัตตธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค        
โวทาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย    
     [๒๐๙๘] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอาเสวนปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเกดิกอนๆ ฯลฯ เหมือนกับ อัชฌัตต นั่นเอง    
     [๒๐๙๙] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ          
จติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย           
ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     [๒๑๐๐] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยกัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ           
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปน     
พหิทธาธรรม ซ่ึงเปนวิบาก และกฏัตตารูปท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั    
     [๒๑๐๑] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยวิปากปจจัย พึงใสให   
เต็ม เหมือนกบั ปฏิจจวาร        
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     [๒๑๐๒] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอาหารปจจยั    
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏ          
ฐานรูปท้ังหลาย โดยอาหารปจจัย ในปฏิสนธิขณะ กวฬิงการาหารท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปน           
ปจจัยแกกายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยอาหารปจจัย               
     [๒๑๐๓] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอาหารปจจยั    
     คือ กวฬิงการาหารท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกกายท่ีเปนพหิทธาธรรม โดย             
อาหารปจจัย   
     [๒๑๐๔] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอาหารปจจยั พึงกระทํา    
ปวัตติ ปฏิสนธิ                
     กวฬิงการาหารท่ีเปนพหทิธาธรรม เปนปจจยัแกกายที่เปนพหทิธาธรรม โดยอาหารปจจยั       
     [๒๑๐๕] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอาหารปจจยั    
     คือ กวฬิงการาหารท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกกายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดย             
อาหารปจจัย   
     [๒๑๐๖] อัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดย    
อาหารปจจัย   
     คือ กวฬิงการาหารท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรมเปนปจจัยแกกายท่ีเปน              
อัชฌัตตธรรม โดยอาหารปจจัย    
     [๒๑๐๗] อัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดย    
อาหารปจจัย   
     คือ กวฬิงการาหารท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และกวฬิงการาหารท่ีเปนพหทิธาธรรม เปน             
ปจจัยแกกายท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยอาหารปจจัย                
     [๒๑๐๘] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอินทริยปจจัย    
     อินทรียท้ังหลายที่เปนอัชฌัตตธรรม ก็ดี รูปชีวิตินทรีย ก็ดี พึงใหพิสดาร            
     เปนปจจยัโดย ฌานปจจยั เปนปจจยัโดย มัคคปจจัย เปนปจจยัโดย สัมปยุตตปจจยั        
เปนปจจยัโดย วิปปยุตตปจจยั  
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     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     บทมาติกาท้ังหลาย ผูมีปญญา พึงใหพสิดาร               
     [๒๑๐๙] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต ฯลฯ              
     [๒๑๑๐] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ             
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายเปนปจจยัแกหทัยวัตถุ หทัยวัตถุเปนปจจัยแกขันธ         
ท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ เปนปจจัยแก              
มหาภูตรูป ๓   
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ หทัยวตัถุ ฯลฯ เหมือนกับ ปุเรชาตปจจัย               
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และกวฬิงการาหารท่ีเปน       
อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกกายน้ี รูปชีวิตนิทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย            
     [๒๑๑๑] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ ปุเรชาต อาหาร    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก บุคคลอ่ืนพิจารณาเห็นจกัขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ หทัยวตัถุ     
โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ    
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ           
     รูปายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณท่ีเปน            
พหิทธาธรรม โดยอัตถิปจจยั กวฬิงการาหาร ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกกายท่ีเปน         
พหิทธาธรรม โดยอัตถิปจจยั     
     [๒๑๑๒] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอัตถิปจจยั     
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     มี ๕ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย    
     พหิทธาธรรมไมมีอะไรแตกตางกัน บทมาติกาท้ังหลาย พึงใหพิสดาร    
     [๒๑๑๓] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอัตถิปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ ปุเรชาต อาหาร    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขุท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ หทัยวัตถุ ฯลฯ    
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ ฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ           
     รูปายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณท่ีเปน             
อัชฌัตตธรรม โดยอัตถิปจจยั กวฬิงการาหารท่ีเปนพหิทธาธรรมเปนปจจัยแกกายท่ีเปนอัชฌัตต    
ธรรม โดยอัตถิปจจัย          
     [๒๑๑๔] อัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ ปุเรชาต อาหาร    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก รูปายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม และจักขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม          
เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โผฏฐัพพายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม และกายายต 
นะ      
ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม เปนปจจัยแกกายวิญญาณท่ีเปน อัชฌัตตธรรม โดยอัตถิปจจัย รูปายตนะ      
ท่ีเปนพหิทธาธรรม และหทัยวัตถุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะที่เปน พหิทธาธรรม       
และหทัยวัตถุท่ีเปนอัชฌัตตธรรมเปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน อาหาร ไดแก กวฬงิการาหารท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรม เปน               
ปจจัยแกกายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม โดยอัตถิปจจัย               
     [๒๑๑๕] อัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ ปุเรชาต อาหาร    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก รูปายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และจักขายตนะที่เปนพหิทธาธรรม      
เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยอัตถิปจจัย โผฏฐัพพายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม     
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และกายายตนะท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกกายวิญญาณท่ีเปนพหทิธาธรรม โดยอัตถิปจจัย       
รูปายตนะท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และหทัยวัตถุท่ีเปนพหิทธาธรรม เปนปจจัยแกขันธท้ังหลาย       
ท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยอัตถิปจจัย โผฏฐัพพายตนะที่เปนอัชฌัตตธรรม และหทัยวตัถุท่ีเปน       
พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     ท่ีเปน อาหาร ไดแก กวฬงิการาหารท่ีเปนอัชฌัตตธรรม และกวฬิงการาหารท่ีเปน           
พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกกายท่ีเปนพหิทธาธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     [๒๑๑๖] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยนัตถิปจจัย เปนปจจยั                
โดย วิคตปจจยั เปนปจจัยโดย อวิคตปจจัย    
     [๒๑๑๗] ในเหตุปจจัย                   มีวาระ ๒         
            ในอารัมมณปจจยั                มี  "  ๔         
            ในอธิปติปจจัย                  มี  "  ๔        
            ในอนนัตรปจจัย                 มี  "  ๒         
            ในสมนันตรปจจยั                มี  "  ๒         
            ในสหชาตปจจัย     
            ในอัญญมัญญปจจัย    
            ในนิสสยปจจัย                  มีวาระ ๒         
            ในอุปนิสสยปจจัย                มี  "  ๔        
            ในปุเรชาตปจจัย                มี  "  ๖         
            ในปจฉาชาตปจจัย    
            ในอาเสวนปจจยั    
            ในกัมมปจจัย      
            ในวิปากปจจยั                  มีวาระ ๒         
            ในอาหารปจจยั                 มี  "  ๖          
            ในอินทริยปจจยั                 มี  "  ๒       
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            ในฌานปจจยั       
            ในมัคคปจจัย      
            ในสัมปยุตตปจจยั    
            ในวิปปยุตตปจจยั                มีวาระ ๒        
            ในอัตถิปจจัย                   มี  "  ๖        
            ในนัตถิปจจัย                   มี  "  ๒        
            ในวิคตปจจัย                   มี  "  ๒         
            ในอวคิตปจจัย                  มี  "  ๖         
                                     พึงนบัอยางนี้         
                          อนุโลม จบ    
     [๒๑๑๘] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย            
เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย เปนปจจยัโดย อาหารปจจัย           
เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั    
     [๒๑๑๙] อัชฌัตตธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย เปนปจจยัโดย อาหารปจจัย            
     [๒๑๒๐] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย สหชาตปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย            
เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย เปนปจจยัโดย อาหารปจจัย           
เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั    
     [๒๑๒๑] พหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม โดยอารัมมณปจจัย เปน    
ปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย ปุเรชาตปจจัย เปนปจจยัโดย อาหารปจจัย            
     [๒๑๒๒] อัชฌัตตธรรม และพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ ปุเรชาต อาหาร     
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     [๒๑๒๓] อัชฌัตตธรรมและพหิทธาธรรม เปนปจจยัแกพหิทธาธรรม ฯลฯ    
     มี ๒ อยาง คือ ปุเรชาต อาหาร    
     [๒๑๒๔] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                มีวาระ ๖    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั             มี  "  ๖    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย               มี  "  ๖ ฯลฯ    
            ในปจจัยท้ังปวงพึงกระทําหัวขอปจจัย ๖           
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั             มีวาระ ๖    
            ในปจจัยท่ีไมใชอัตถิปจจัย                มี  "  ๔    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                มี  "  ๖    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                มี  "  ๖    
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย               มี  "  ๔    
                                              พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๒๑๒๕] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย  กับเหตุปจจัย  มีวาระ ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย           กับ  ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย          กบั  ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย         กบั  ฯลฯ        
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย         กับ  ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชอุปนิสสยปจจยั         กบั  ฯลฯ    มีวาระ ๒ ฯลฯ    
     ในปจจยัท้ังปวง                   กับ  ฯลฯ    มี  "  ๒    
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย         กบั  ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั         กบั  ฯลฯ       
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย            กับ  ฯลฯ        
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     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั            กับ  ฯลฯ    มีวาระ ๒    
                                            พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๒๑๒๖] ในอารัมมณปจจัย   กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัย มีวาระ ๔    
           ในอธิปติปจจัย              กับ  ฯลฯ    มี  "  ๔    
           พึงกระทําการนับบทท่ีเปนอนุโลม    
           ในอวิคตปจจัย กับปจจัยท่ีไมใชเหตปุจจัย      มีวาระ ๖    
                                            พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปญหาวาร จบ    
                     อัชฌัตตัตติกะ ท่ี ๒๐ จบ                
                        -----------    
                       อัชฌัตตารัมมณัตติกะ   
                          ปฏิจจวาร    
     [๒๑๒๗] อัชฌัตตารัมมณธรรม อาศัยอัชฌัตตารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ   
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ               
     [๒๑๒๘] พหิทธารัมมณธรรม อาศัยพหิทธารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุ    
ปจจัย    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ   
     [๒๑๒๙] อัชฌัตตารัมมณธรรม อาศัยอัชฌัตตารัมมณธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
อารัมมณปจจยั ฯลฯ เพราะอวิคตปจจยั     
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     [๒๑๓๐] ในเหตุปจจัย                         มีวาระ ๒    
           ในอารัมมณปจจยั                       มี  "  ๒ ฯลฯ    
           ในปจจยัท้ังปวง                        มี  "  ๒    
           ในอวิคตปจจัย                         มี  "  ๒    
                                             พึงนับอยางนี้    
                          อนุโลม จบ    
     [๒๑๓๑] อัชฌัตตารัมมณธรรม อาศัยอัชฌัตตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ        
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ   
โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา    
ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ          
     [๒๑๓๒] พหิทธารัมมณธรรม อาศัยพหิทธารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ          
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจกิิจฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัย             
ขันธท้ังหลายที่สหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ     
     [๒๑๓๓] อัชฌัตตารัมมณธรรม อาศัยอัชฌัตตารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใช    
เพราะอธิปติปจจัย เหมือนกบัสหชาตปจจยั ในอนุโลมไมมีแตกตางกนั    
     ไมใชเพราะปุเรชาตปจจยั    
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ                
     [๒๑๓๔] พหิทธารัมมณธรรม อาศัยพหิทธารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
ปุเรชาตปจจัย   
     คือ ในอรูปภูมิ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ในปฏิสนธิ         
ขณะ ฯลฯ     
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     ไมใชเพราะปจฉาชาตปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจยั เหมือนกับสหชาตปจจยั               
     ไมใชเพราะกัมมปจจัย    
     คือ เจตนาที่เปนอัชฌัตตารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม         
     [๒๑๓๕] พหิทธารัมมณธรรม อาศัยพหิทธารัมมณธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะ    
กัมมปจจยั    
     คือ เจตนาที่เปนพหิทธารัมมณธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนพหทิธารัมมณธรรม             
     [๒๑๓๖] อาศัยอัชฌัตตารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปากปจจัย ปฏิสนธิ    
ไมมี    
     ไมใชเพราะฌานปจจัย     
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ซ่ึงสหรคตดวยปญจวิญญาณ ฯลฯ    
     [๒๑๓๗] อาศัยพหิทธารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะฌานปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ซ่ึงสหรคตดวยปญจวิญญาณ ฯลฯ    
     ไมใชเพราะมัคคปจจยั เหมือนกับท่ีไมใชเหตุปจจัย โมหะไมมี    
     ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ฯลฯ    
     [๒๑๓๘] อาศัยพหิทธารัมมณธรรม ฯลฯ ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจยั    
     คือ ในอรูปภูมิ ขันธ ๑ ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ฯลฯ      
     [๒๑๓๙] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั               มีวาระ ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย              มี  "  ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย            มี  "  ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย           มี  "  ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั   
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั     
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            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั    
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั            มีวาระ ๒    
                                           พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๒๑๔๐] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย   กับเหตุปจจัย  มีวาระ ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั   กับ  ฯลฯ    มี  "  ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั กบั  ฯลฯ    มี  "  ๒    
                                           พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๒๑๔๑] ในอารัมมณปจจัย          กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย    
                                             มีวาระ ๒       
            ในอนนัตรปจจัย          กับ  ฯลฯ     มี  "  ๒    
            ในสมนันตรปจจยั         กับ  ฯลฯ     มีวาระ ๒    
            ในมัคคปจจัย            กับ  ฯลฯ     มี  "  ๒    
            ในอวคิตปจจัย           กับ  ฯลฯ     มี  "  ๒    
                                           พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
               สหชาตวารก็ดี ปจจยวารกด็ี นิสสยวารกด็ี       
           สังสัฏฐวารก็ดี สัมปยตุตวารก็ดี เหมือนกับปฏิจจวาร    
                          ปญหาวาร    
     [๒๑๔๒] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยเหตุ    
ปจจัย     
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     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย          
โดยเหตุปจจยั   
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ         
ท้ังหลาย    
     [๒๑๔๓] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยเหตุปจจยั    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนพหิทธารัมมณธรรม ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๒๑๔๔] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลพิจารณาวิญญาณัญจายตนะที่เปนอัชฌัตตารัมมณธรรม พิจารณาเนวสัญญานา            
สัญญายตนะ พิจารณาทิพพจักขุท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม และอัชฌัตตธรรม ทิพพโสตธาตุ            
ฯลฯ อิทธิวิธญาณ ฯลฯ ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ พจิารณา    
อนาคตังสญาณ   
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม พิจารณากิเลสท่ี       
ขมแลว กิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ        
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม            
โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปน    
อัชฌัตตารัมมณธรรม ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกปุพเพ        
นิวาสานุสสติญาณ แกยถากมัมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั             
     [๒๑๔๕] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลอ่ืน วิญญาณัญจายตนะท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ฯลฯ พิจารณา    
เนวสัญญานาสัญญายตนะ บุคคลอ่ืนพิจารณาทิพพจกัขุ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอัชฌัตตา        
รัมมณธรรม ทิพพโสตธาตุ ฯลฯ อิทธิวิธญาณ ฯลฯ ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากัมมุปค           
ญาณ ฯลฯ พิจารณาอนาคตังสญาณ     
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     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม            
โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอัชฌัตตารัมมณ    
ธรรม โดยเจโตปริยญาณ          
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม ซ่ึงเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริย      
ญาณ แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ แกยถากมัมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ   
โดยอารัมมณปจจัย              
     [๒๑๔๖] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลอ่ืนพิจารณาทิพพจักขุท่ีเปนพหิทธาธรรม ซ่ึงเปนพหิทธารัมมณธรรม               
ทิพพโสตธาตุ ฯลฯ อิทธิวิธญาณ ฯลฯ เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ    
ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ พจิารณาอนาคตังสญาณ    
     บุคคลอ่ืนพิจารณาเหน็ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม ซ่ึงเปนพหิทธารัมมณธรรม           
โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความเปนอนัตตา    
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิตท่ีเปนพหทิธาธรรม ซ่ึงเปนพหิทธารัมมณ       
ธรรม โดยเจโตปริยญาณ          
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธาธรรม ซ่ึงเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกเจโตปริยญาณ      
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดย   
อารัมมณปจจยั   
     [๒๑๔๗] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย    
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว พิจารณากศุลกรรมนั้น    
     บุคคลพิจารณากุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน    
     บุคคลออกจากฌาน พจิารณาฌาน    



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 624 
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พิจารณามรรค พิจารณาผล พิจารณากิเลสท่ีละแลว               
กิเลสท่ีขมแลว ฯลฯ กิเลสท้ังหลายท่ีเคยเกิดข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ    
     บุคคลพิจารณาทิพพจกัขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนพหิทธารัมมณธรรม ทิพพโสตธาตุ          
ฯลฯ อิทธิวิธญาณ ฯลฯ เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ฯลฯ ยถากัมมุปค   
ญาณ ฯลฯ อนาคตังสญาณ ฯลฯ      
     บุคคลพิจารณาเห็นขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนพหิทธารัมมณธรรม โดย          
ความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภขันธนั้น ราคะท่ีเปน     
อัชฌัตตารัมมณธรรม ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอิทธิวญิญาณ     
แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดย   
อารัมมณปจจยั   
     [๒๑๔๘] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยอธิปติ   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแกบุคคลกระทําวิญญาณัญจายตนะ ท่ีเปนอัชฌัตตธรรม              
ซ่ึงเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พจิารณา กระทําเนวสัญญานา         
สัญญายตนะใหเปนอารมณอยางหนกัแนน ฯลฯ กระทําทิพพจักขุท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม และ       
อัชฌัตตธรรมใหหนักแนน ฯลฯ ทิพพโสตธาตุ ฯลฯ อิทธิวิธญาณ ฯลฯ ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ           
ฯลฯ ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ กระทําอนาคตังสญาณใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ    
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนอัชฌัตตารัมมณธรรมใหเปน           
อารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณ     
อยางหนกัแนน ราคะท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแก          
สัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย     
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     [๒๑๔๙] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปน            
ปจจัยแกสัมปยุตตขันธท้ังหลาย โดยอธิปติปจจัย              
     [๒๑๕๐] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยอธิปติ    
ปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถ              
กรรมแลว กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พจิารณา    
     กุศลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน ฯลฯ       
     ออกจากฌาน ฯลฯ            
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค มรรค ฯลฯ กระทําผลใหเปนอารมณอยางหนักแนน                
ฯลฯ กระทําทิพพจักขุท่ีเปนอัชฌัตตธรรมซ่ึงเปนพหิทธารัมมณธรรมใหเปนอารมณอยางหนกัแนน     
ฯลฯ ทิพพโสตธาตุ ฯลฯ อิทธิวิธญาณ ฯลฯ เจโตปริยญาณ ฯลฯ ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ ฯลฯ              
ยถากัมมุปคญาณ ฯลฯ บุคคลกระทําอนาคตังสญาณใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว พิจารณา             
     บุคคลกระทําขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตธรรม ซ่ึงเปนพหิทธารัมมณธรรมใหเปนอารมณ       
อยางหนกัแนนแลว ยอมยินดี เพราะกระทําขันธนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะท่ีเปน     
อัชฌัตตารัมมณธรรม ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน    
     [๒๑๕๑] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยอนันตร   
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย    
ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ  โดยอนันตรปจจัย      
     [๒๑๕๒] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ จุติจิตท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิตท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม    
โดยอนันตรปจจัย           
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     ภวังคท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอาวัชชนะท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม           
โดยอนันตรปจจัย               
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม     
โดยอนันตรปจจัย               
     อนุโลมท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลมเปนปจจยัแกโวทาน          
อนุโลมเปนปจจัยแกผลสมาบัติ เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจยั         
แกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจัย    
     [๒๑๕๓] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย      
ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั         
     อนุโลมท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจัยแกโวทาน           
โคตรภู เปนปจจัยแกมรรค โวทาน เปนปจจัยแกมรรค มรรค เปนปจจัยแกผล ผล เปนปจจัย       
แกผล อนุโลม เปนปจจยัแกผลสมาบัติ โดยอนันตรปจจยั         
     [๒๑๕๔] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยอนันตร    
ปจจัย    
     คือ จุติจิตท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอุปปตติจิต ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณ     
ธรรม โดยอนันตรปจจัย         
     ภวังคท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอาวัชชนะท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม           
โดยอนันตรปจจัย               
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกวุฏฐานะท่ีเปนอัชฌัตตาธัมมณธรรม     
โดยอนันตรปจจัย               
     [๒๑๕๕] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยสมนันตร   
ปจจัย เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อัญญมัญญปจจัย เปนปจจยัโดย              
นิสสยปจจัย เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั     
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     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม                
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนาท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม แก      
ทุกขานุปสสนา แกอนัตตานปุสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย           
     [๒๑๕๖] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม                
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนาท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม แก        
ทุกขานุปสสนา แกอนัตตานปุสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย           
     [๒๑๕๗] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย    
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ              
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม   
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนา ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม           
แกทุกขานุปสสนา แกอนัตตานุปสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย        
     [๒๑๕๘] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยอุปนิสสย   
ปจจัย    
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก อนจิจานุปสสนาท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม   
ทุกขานุปสสนา อนัตตานุปสสนา เปนปจจยัแกอนิจจานปุสสนา ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม         
แกทุกขานุปสสนา แกอนัตตานุปสสนา โดยอุปนิสสยปจจัย        
     [๒๑๕๙] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยอาเสวน   
ปจจัย     
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     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย    
ท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจัย       
     [๒๑๖๐] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ อนุโลมท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลมเปนปจจยัแก           
โวทาน โดยอาเสวนปจจัย         
     [๒๑๖๑] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอาเสวน    
ปจจัย    
     คือ อนุโลมท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลมเปนปจจยัแก             
โวทาน โคตรภู เปนปจจัยแกมรรค โวทาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย    
     [๒๑๖๒] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยกัมม    
ปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตต            
ขันธท้ังหลาย โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแกขันธ             
ท้ังหลายท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกมัมปจจัย    
     [๒๑๖๓] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยกัมมปจจยั   
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจยัแก         
ขันธท้ังหลายที่เปนพหิทธารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย    
     [๒๑๖๔] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกพหิทธารัมมณธรรม โดยกัมมปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ          
ท้ังหลาย โดยกัมมปจจยั     
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     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย       
ท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจัย          
     [๒๑๖๕] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยกัมมปจจยั   
     มีอยางเดยีว คือ นานาขณกิ ไดแก เจตนาท่ีเปนพหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแก           
ขันธท้ังหลายที่เปนอัชฌัตตารัมมณธรรม ซ่ึงเปนวิบาก โดยกัมมปจจยั    
     [๒๑๖๖] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยวิปาก    
ปจจัย เปนปจจัยโดย อาหารปจจัย เปนปจจัยโดย อินทริยปจจยั เปนปจจัยโดย ฌาน          
ปจจัย เปนปจจัยโดย มัคคปจจัย เปนปจจยัโดย สัมปยุตตปจจัย เปนปจจัยโดย อัตถิ        
ปจจัย เปนปจจัยโดย นัตถิปจจัย เปนปจจยัโดย วิคตปจจยั เปนปจจัยโดย อวิคตปจจัย      
     [๒๑๖๗] ในเหตุปจจัย                      มีวาระ ๒      
            ในอารัมมณปจจยั                   มี "   ๔      
            ในอธิปติปจจัย                     มี "   ๓     
            ในอนนัตรปจจัย                    มี "   ๔      
            ในสมนันตรปจจยั                   มี "   ๔      
            ในสหชาตปจจัย                    มี "   ๒       
            ในอัญญมัญญปจจัย                   มี "   ๒     
            ในนิสสยปจจัย                     มี "   ๒      
            ในอุปนิสสยปจจัย                   มี "   ๔     
            ในอาเสวนปจจยั                   มี "   ๓       
            ในกัมมปจจัย                      มี "   ๔      
            ในวิปากปจจยั                     มี "   ๒ ฯลฯ    
            ในปจจัยท้ังปวง                    มี "   ๒     
            ในสัมปยุตตปจจยั                   มี "   ๒      



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 630 
            ในวิปปยุตตปจจยั                   มีวาระ ๒     
            ในอัตถิปจจัย                      มี "   ๒     
            ในนัตถิปจจัย                      มี "   ๔     
            ในวิคตปจจัย                      มี "   ๔      
            ในอวคิตปจจัย                     มีวาระ ๒      
                                         พึงนับอยางนี้     
                          อนุโลม จบ    
     [๒๑๖๘] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั           
โดย กัมมปจจยั                
     [๒๑๖๙] อัชฌัตตารัมมณธรรม เปนปจจัยแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย    
     [๒๑๗๐] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกพหิทธารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัยโดย สหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนสิสยปจจัย เปนปจจยัโดย กมัมปจจัย    
     [๒๑๗๑] พหิทธารัมมณธรรม เปนปจจยัแกอัชฌัตตารัมมณธรรม โดยอารัมมณ    
ปจจัย เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจัยโดย กมัมปจจัย    
     [๒๑๗๒] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั             มีวาระ ๔    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั          มี "   ๔    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย            มี "   ๔    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย           มี "   ๔ ฯลฯ    
            ในปจจัยท้ังปวง                    มี "   ๔     
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย   
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั                  ฯลฯ    
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            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั          มีวาระ ๔ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย            มี "   ๔    
                                             พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๒๑๗๓] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย         กับเหตุปจจัยมีวาระ ๒   
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย           กับ ฯลฯ   มี "   ๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย          กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั         กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย         กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั         กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย            กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย            กับ ฯลฯ    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย            กับ ฯลฯ   มีวาระ ๒    
            ในปจจัยท้ังปวง                   กับ ฯลฯ   มี "   ๒    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๒๑๗๔] ในอารัมมณปจจัย        กับปจจัยท่ีไมใชเหตปุจจัยมีวาระ  ๔   
            ในอธิปติปจจัย                    กับ ฯลฯ   มี "   ๓    
            ในอนนัตรปจจัย                   กับ ฯลฯ   มี "   ๔    
            ในสมนันตรปจจยั                  กับ ฯลฯ   มี "   ๔    
            ในสหชาตปจจัย                   กับ ฯลฯ         
            ในอัญญมัญญปจจัย                  กับ ฯลฯ       
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            ในนิสสยปจจัย                    กับ ฯลฯ   มีวาระ ๒    
            ในอุปนิสสยปจจัย                  กับ ฯลฯ   มี "   ๔    
            ในอาเสวนปจจยั                  กับ ฯลฯ   มี "   ๓    
            ในกัมมปจจัย                     กับ ฯลฯ   มี "   ๔    
            ในวิปากปจจยั                    กับ ฯลฯ   มี "   ๒ ฯลฯ    
            ในสัมปยุตตปจจยั                  กับ ฯลฯ   มี "   ๒    
            ในอัตถิปจจัย                     กับ ฯลฯ   มี "   ๒    
            ในนัตถิปจจัย                     กับ ฯลฯ   มี "   ๔    
            ในวิคตปจจัย                     กับ ฯลฯ   มี "   ๔    
            ในอวคิตปจจัย                    กับ ฯลฯ   มี "   ๒    
                                                  พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปญหาวาร จบ    
                   อัชฌัตตารัมมณตัติกะ ท่ี ๒๑ จบ            
                   ----------------------   
                      สนิทัสสนสัปปฏิฆัตติกะ   
                          ปฏิจจวาร    
     [๒๑๗๕] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
เหตุปจจยั    
     คือ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๑              
อาศัยมหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม     
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม จักขายตนะ รสายตนะ อาศัย   
โผฏฐัพพายตนะ    
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     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั                
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม              
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย ท่ีเปนอนิสทัสสนสัปปฏิฆธรรม รูปายตนะ อาศัยโผฏฐัพพายตนะ             
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม             
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาโปธาตุ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร       
อาศัยโผฏฐัพพายตนะ             
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม             
และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม รูปายตนะ          
อาโปธาตุ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัยโผฏฐัพพายตนะ         
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม  และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ มหาภูตรูป ๒ และอาโปธาตุ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม              
มหาภูตรูป ๑ และอาโปธาตุ อาศัยมหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป        
ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปน           
อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรมจักขายตนะ รสายตนะ อาโปธาตุ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัย              
โผฏฐัพพายตนะ   
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม             
และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม รูปายตนะ          
จักขายตนะ รสายตนะ อาศัยโผฏฐัพพายตนะ     
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     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม    
อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั           
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม             
และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลายที่เปน               
อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม รูปายตนะ จักขายตนะ รสายตนะ อาโปธาตุ อินทรียรูป กวฬงิการาหาร          
อาศัยโผฏฐัพพายตนะ             
     [๒๑๗๖] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ฯลฯ เพราะ    
เหตุปจจยั    
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปน        
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ และจิตตสมุฏฐานรูปท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๒      
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ              
๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย       
อาศัยหทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม       
อาศัยอาโปธาตุ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัยอาโปธาตุ        
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน              
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม           
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน          
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆ     
ธรรม อาศัยอาโปธาตุ รูปายตนะ อาศัยอาโปธาตุ   
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ฯลฯ เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน              
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม    
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     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน          
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆ     
ธรรม อาศัยอาโปธาตุ จักขายตนะ รสายตนะ อาศัยอาโปธาตุ         
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม   
ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย           
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน                
สัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และ    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ จิตตสมุฏ         
ฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม      
อาศัยอาโปธาตุ รูปายตนะ อินทรียรูป กวฬงิการาหาร อาศัยอาโปธาตุ    
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม   
ฯลฯ เพราะเหตุปจจัย           
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน                
อัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน            
อัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป           
กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัย        
อาโปธาตุ จักขายตนะ รสายตนะ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัยอาโปธาตุ    
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม                
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม             
อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป     
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ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอาโปธาตุ รูปายตนะ   
จักขายตนะ รสายตนะ อาศัยอาโปธาตุ    
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม    
อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั           
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน                
สัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม               
ขันธ ๒ ฯลฯ   
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และ    
อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม        
ขันธ ๒ ฯลฯ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม          
และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอาโปธาตุ รูปายตนะ จักขายตนะ            
รสายตนะ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัยอาโปธาตุ              
     [๒๑๗๗] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน             
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน         
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปน       
สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย             
และอาโปธาตุ รูปายตนะ อาศัยโผฏฐัพพายตนะ และอาโปธาตุ          
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน             
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย     
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     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน         
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสน           
สัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ มหาภูตรูป ๑ อาศัยมหาภูตรูป ๒ และอาโปธาตุ จิตตสมุฏฐานรูป          
กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลายที่เปน       
อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ จักขายตนะ รสายตนะ อาศัยโผฏฐัพพายตนะ และ   
อาโปธาตุ    
     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม   
เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั      
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน             
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูปท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน          
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปน        
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ          
อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัยโผฏฐัพพายตนะ และอาโปธาตุ      
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั             
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม   
อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูปท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน          
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปน        
สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสน         
สัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ รูปายตนะ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัยโผฏฐัพพายตนะ              
และอาโปธาตุ    
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     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั             
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัย           
ขันธท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม             
อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป         
ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูป         
ท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ จักขายตนะ รสายตนะ อินทรียรูป              
กวฬิงการาหาร อาศัยโผฏฐัพพายตนะ และอาโปธาตุ   
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจยั             
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม             
อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป        
ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูป         
ท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ รูปายตนะ จักขายตนะ รสายตนะ อาศัย           
โผฏฐัพพายตนะ และอาโปธาตุ      
     สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม    
อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะเหตุปจจัย   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย          
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆ                
ธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูป     
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ท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และ         
อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสน         
สัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ รูปายตนะ จักขายตนะ รสายตนะ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร              
อาศัยโผฏฐัพพายตนะ และอาโปธาตุ    
     [๒๑๗๘] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
อารัมมณปจจยั   
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ         
ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ขันธท้ังหลาย อาศัยหทัยวัตถุ    
     [๒๑๗๙] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
อธิปติปจจัย   
     คือ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๑              
อาศัยมหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอุปาทารูป อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม   
     พึงจําแนกหัวขอปจจัย ๗ ดวยเหตนุี้ ในอนิทัสสนสัปปฏิฆมูลกะ บทปลายไมมี                
     [๒๑๘๐] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
อธิปติปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปน        
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ จติตสมุฏฐานรูปท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัย            
อาโปธาตุ    
     พึงจําแนกหัวขอปจจัย ๗ ในอนิทัสสนอัปปฏิฆมูลกะ ดวยเหตนุี้ บทปลายไมมี                
     [๒๑๘๑] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะอธิปติปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน-  
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อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปน       
สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ          
                พึงจาํแนกหัวขอปจจัยแม ๗ ดวยเหตุนี้       
     [๒๑๘๒] อนิทัสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ    
อนันตรปจจยั เพราะสมนันตรปจจัย เหมือนกับอารัมมณปจจัย      
     [๒๑๘๓] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
สหชาตปจจัย   
     คือ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๑              
อาศัยมหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิธรรม       
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม จักขายตนะ รสายตนะ อาศัยโผฏฐัพพาย        
ตนะ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑    
     พึงจําแนกหัวขอปจจัย ๗ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม ดวยเหตนุี้    
     [๒๑๘๔] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
สหชาตปจจัย   
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิธรรม อาศัยขันธ ๑   
ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑            
ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลาย อาศัย    
หทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป อุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอาโป        
ธาตุ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัยอาโปธาตุ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ             
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ            
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัย   
อาโปธาตุ     
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     พึงกระทําหัวขอปจจัย ๗ ในอนิทัสสนอัปปฏิฆมูลกะ ดวยเหตนุี้    
     [๒๑๘๕] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะสหชาตปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน             
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปน   
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป        
ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และ           
อาโปธาตุ รูปายตนะ อาศัยโผฏฐัพพายตนะ และอาโปธาตุ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป              
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ        
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูปท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม       
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ    
                  พึงแจกหัวขอปจจัย ๗ ดวยเหตนุี้          
     [๒๑๘๖] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
อัญญมัญญปจจัย                
     คือ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๑              
อาศัยมหาภูตรูป ๒              
     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะอัญญมัญญปจจัย            
     คือ อาโปธาตุ อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม    
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม   
เกิดข้ึน เพราะอัญญมัญญปจจัย    
     คือ มหาภูตรูป ๒ และอาโปธาตุ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม              
มหาภูตรูป ๑ และอาโปธาตุ อาศัยมหาภูตรูป ๒     
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     [๒๑๘๗] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
อัญญมัญญปจจัย                
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ         
ขันธ ๓ และหทัยวัตถุ อาศัยขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ขันธ ๒ ฯลฯ หทัยวัตถุ        
อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัยหทัยวัตถุ              
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะอัญญมัญญ   
ปจจัย    
     คือ มหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอาโปธาตุ    
     [๒๑๘๘] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะอัญญมัญญปจจัย   
     คือ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ              
มหาภูตรูป ๑ อาศัยมหาภูตรูป ๒ และอาโปธาตุ    
     [๒๑๘๙] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน เพราะ   
นิสสยเปนปจจัย เพราะ อุปนิสสยปจจัย เพราะ ปุเรชาตปจจัย เพราะ อาเสวนปจจยั               
เพราะ กัมมปจจัย เพราะ วิปากปจจยั เพราะ อาหารปจจัย เพราะ อินทริยปจจัย   
เพราะ ฌานปจจัย เพราะ มัคคปจจัย เพราะ สัมปยุตตปจจยั เพราะ วิปปยุตตปจจยั                
เพราะ อัตถิปจจัย เพราะ นัตถิปจจัย เพราะ วิคตปจจยั เพราะ อวิคตปจจัย    
     [๒๑๙๐] ในเหตุปจจัย                   มีวาระ ๒๑        
            ในอารัมมณปจจยั                มี "    ๑        
            ในอธิปติปจจัย                  มี "   ๒๑       
            ในอนนัตรปจจัย                 มี "    ๑        
            ในสมนันตรปจจยั                มี "    ๑        
            ในสหชาตปจจัย                 มี "   ๒๑         
            ในอัญญมัญญปจจัย                มี "    ๖     
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            ในนิสสยปจจัย                  มีวาระ ๒๑        
            ในอุปนิสสยปจจัย                มี "    ๑       
            ในปุเรชาตปจจัย                มี "    ๑        
            ในอาเสวนปจจยั                มี "    ๑         
            ในกัมมปจจัย                   มี "   ๒๑        
            ในวิปากปจจยั     
            ในอาหารปจจยั                 มี "   ๒๑         
            ในอินทริยปจจยั                 มี "   ๒๑       
            ในฌานปจจยั       
            ในมัคคปจจัย                   มีวาระ ๒๑        
            ในสัมปยุตตปจจยั                มี "    ๑       
            ในวิปปยุตตปจจยั                มี "   ๒๑       
            ในอัตถิปจจัย                   มี "   ๒๑       
            ในนัตถิปจจัย                   มี "    ๑       
            ในวิคตปจจัย                   มี "    ๑        
            ในอวคิตปจจัย                  มี "   ๒๑        
                                        พึงนับอยางนี้      
                          อนุโลม จบ    
     [๒๑๙๑] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๑              
อาศัยมหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูปท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัย    
มหาภูตรูปท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม จักขายตนะ รสายตนะ อาศัยโผฏฐัพพายตนะ           
พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ       
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     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสน              
สัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๒   
     ในอนิทัสสนสัปปฏิฆมูลกะ พึงแจกหวัขอปจจัยแม ๗ ดวยเหตนุี้    
     [๒๑๙๒] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะเหตุปจจยั               
     คือ ขันธ ๓ และจิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธ ๑ ท่ี            
เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ ขันธ ๒ ฯลฯ         
     ในอเหตุกปฏิสนธิขณะ ขันธ ๓ และกฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัย             
ขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย ขันธท้ังหลายอาศัย        
หทัยวัตถุ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัย      
อาโปธาตุ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัยอาโปธาตุ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ          
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ            
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆ         
ธรรม อาศัยอาโปธาตุ โมหะ ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ อาศัยขันธท้ังหลาย    
ท่ีสหรคตดวยวิจิกจิฉา ท่ีสหรคตดวยอุทธัจจะ   
     พึงแจกหวัขอปจจัย ๗ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆมูลกะ ดวยเหตนุี้    
     [๒๑๙๓] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะเหตุปจจยั   
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน             
อัปปฏิฆธรรม ซ่ึงเปนอเหตุกะ และมหาภูตรูปท้ังหลาย           
     ในอหตุกปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปน             
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป        
ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลาย ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และ          
อาโปธาตุ รูปายตนะ อาศัยโผฏฐัพพายตนะ และอาโปธาตุ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป              
อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ     
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     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัย   
มหาภูตรูปท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ     
     ผูมีปญญาพึงยังหวัขอปจจัย ๗ ใหพิสดารดวยเหตุนี้    
     [๒๑๙๔] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๑              
อาศัยมหาภูตรูป ๒ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม     
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม จักขายตนะ รสายตนะ อาศัยโผฏฐัพพาย        
ตนะ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐาน ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย           
มหาภูตรูป ๒ อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๑ อาศัยมหาภูตรูป ๒      
     พึงยังหวัขอปจจัย ๗ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆมูลกะใหพิสดารดวยเหตุนี้   
     [๒๑๙๕] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะอารัมมณปจจยั            
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน              
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม           
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท้ังหลายท่ีเปน          
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม หทัยวัตถุ อาศัยขันธท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปน         
อุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอาโปธาตุ อินทรียรูป กวฬิงการาหาร อาศัย         
อาโปธาตุ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆ         
ธรรม อาศัยอาโปธาตุ           
     พึงยังหวัขอปจจัยแม ๗ ในอนิทัสสนอัปปฏิฆมูลกะใหพิสดารดวยเหตุนี้   
     [๒๑๙๖] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะอารัมมณปจจยั        
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     คือ จิตตสมุฏฐานรูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิธรรม อาศัยขันธท่ีเปนอนิทัสสน              
อัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย    
     ในปฏิสนธิขณะ กฏัตตารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยขันธท่ีเปน   
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป        
ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภตูรูปท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และ           
อาโปธาตุ รูปายตนะ อาศัยโผฏฐัพพายตนะ และอาโปธาตุ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป              
ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ        
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆ         
ธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรมและอาโปธาตุ    
     ในปจจยัสงเคราะห พึงแจกหัวขอปจจยัท้ัง ๗ ดวยเหตุนี้    
     [๒๑๙๗] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะอธิปติปจจัย เหมือนกบั สหชาตปจจยั    
     ไมใชเพราะอนันตรปจจยั ไมใชเพราะสมนันตรปจจยั ไมใชเพราะอัญญมัญญ                
ปจจัย    
     คือ จิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม             
อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม จักขายตนะ รสายตนะ อาศัยโผฏฐัพพาย        
ตนะ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆ         
ธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลาย    
                  พึงแจกหัวขอปจจัย ๒๑ ดวยเหตุนี้         
     ไมใชเพราะอุปนิสสยปจจัย ไมใชเพราะปุเรชาตปจจยั ไมใชเพราะปจฉาชาต              
ปจจัย ไมใชเพราะอาเสวนปจจัย    
     ไมใชเพราะกัมมปจจัย     
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     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ มหาภูตรูป ๒   
อาศัยมหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม มหาภูตรูป ๑ อาศัยมหาภูตรูป ๒ อุปาทา           
รูปท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม            
     พึงแจกกัมมปจจัยแลว กระทําหัวขอปจจัย ๒๑ ดวยท่ีไมใชกัมมปจจัยนั่นเอง             
     ไมใชเพราะวิปากปจจยั ปฏิสนธิก็ดี กฏัตตารูปก็ดี ไมมี พึงกระทําในปญจโวการภพ         
เทานั้น    
     ไมใชเพราะอาหารปจจยั    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย ฯลฯ    
                  พึงแจกหัวขอปจจัย ๒๑ ดวยเหตุนี้         
     ไมใชเพราะอินทริยปจจยั    
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ มหาภูตรูป ๑   
ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย รูปชีวิตินทรีย อาศัย            
มหาภูตรูปท้ังหลาย ฯลฯ         
                     พึงแจกหวัขอปจจัยท้ังปวง              
     ไมใชเพราะฌานปจจัย     
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก    
อสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ฯลฯ    
                     พึงแจกหวัขอปจจัยท้ัง ๗               
     [๒๑๙๘] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใช   
เพราะฌานปจจัย                
     คือ ขันธ ๓ อาศัยขันธ ๑ ท่ีสหรคตดวยปญจวิญญาณ ขันธ ๒ ฯลฯ พาหิรรูป ฯลฯ             
อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตสุมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปน        
อุปาทารูป ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม อาศัยอาโปธาตุ          
                  พึงแจกหัวขอปจจัย ๗ ดวยเหตนุี้          
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     [๒๑๙๙] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม เกิดข้ึน ไมใชเพราะฌานปจจัย   
     คือ พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ สวนพวก    
อสัญญสัตวท้ังหลาย กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูป ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม อาศัยมหาภูต      
รูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ           
                  พึงแจกหัวขอปจจัยท้ัง ๗ อยางนี้         
     ไมใชเพราะมัคคปจจยั เหมือนกับ ท่ีไมใชเหตุปจจัย พึงกระทําใหเต็ม โมหะ ไมมี       
     ไมใชเพราะสัมปยุตตปจจัย ไมใชเพราะวิปปยุตตปจจัย    
                                                       พึงใสใหเต็ม    
     ไมใชเพราะนัตถิปจจยั ไมใชเพราะวิคตปจจัย           
     [๒๒๐๐] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                 มีวาระ ๒๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั              มี  "  ๒๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                มี  "  ๒๑ ฯลฯ    
            ในปจจัยท้ังปวง                        มี  "  ๒๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                 มี  "  ๒๑    
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                 มี  "  ๒๑    
                                               พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๒๒๐๑] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย              กบัเหตุปจจยัมีวาระ ๒๑            
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                กับ ฯลฯ   มีวาระ ๒๑ ฯลฯ          
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั                กับ ฯลฯ   มี  "  ๒๑               
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั              กับ ฯลฯ   มี  "  ๒๑              
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั              กับ ฯลฯ   มี  "  ๒๑              
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            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                 กับ ฯลฯ   มีวาระ ๒๑              
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                 กับ ฯลฯ   มี  "  ๒๑               
                                                       พึงนับอยางนี้    
                       อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๒๒๐๒] ในอารัมมณปจจัย              กบัปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจยัมีวาระ ๑             
            ในอนนัตรปจจัย                        กับ ฯลฯ   มี "   ๑    
            ในสมนันตรปจจยั                       กับ ฯลฯ   มี "   ๑    
            ในสหชาตปจจัย                        กับ ฯลฯ   มี "   ๒๑ ฯลฯ   
            ในฌานปจจยั                          กับ ฯลฯ   มี "   ๒๑    
            ในมัคคปจจัย                          กับ ฯลฯ   มี "   ๒๑    
            ในสัมปยุตตปจจยั                       กับ ฯลฯ   มี "   ๑    
            ในวิปปยุตตปจจยั                       กับ ฯลฯ   มี "   ๒๑    
            ในอัตถิปจจัย                          กับ ฯลฯ   มี "   ๒๑    
            ในนัตถิปจจัย                          กับ ฯลฯ   มี "   ๑    
            ในวิคตปจจัย                          กับ ฯลฯ   มี "   ๑    
            ในอวคิตปจจัย                         กับ ฯลฯ   มี "   ๒๑    
                                                       พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปฏิจจวาร จบ    
     สหชาตวารก็ดี ปจจยวารก็ดี นิสสยวารก็ดี เหมือนกับปฏิจจวาร สังสัฏฐวารก็ดี              
สัมปยุตตวารกด็ี พึงกระทําในอรูปภูมิเทานั้น    
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                          ปญหาวาร    
     [๒๒๐๓] อนิทัสสอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยเหตุ   
ปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ และ            
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยเหตุปจจยั    
     ในปฏิสนธิขณะ เหตุท้ังหลายท่ีเปนอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกสัมปยตุต           
ขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยเหตุปจจัย    
     [๒๒๐๔] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดยเหตุ   
ปจจัย    
     คือ เหตุท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลาย       
ท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยเหตุปจจัย ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     ในอนิทัสสนอัปปฏิฆมูลกะ พึงแจกหวัขอปจจัย ๗ ดวยเหตุนี้    
     [๒๒๐๕] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลพิจารณาเห็นรูป โดยความเปนของไมเท่ียง โดยความเปนทุกข โดยความ             
เปนอนัตตา ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะปรารภรูปนั้น ราคะ เกดิข้ึน ทิฏฐิ ฯลฯ วิจกิิจฉา    
ฯลฯ อุทธัจจะ ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     บุคคลเห็นรูปดวยทิพพจกัขุ    
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โดยอารัมมณปจจัย ขันธท้ังหลายท่ีเปน              
สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอิทธิวธิญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติญาณ แกอนาคตัง          
สญาณ แกอาวชัชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
     [๒๒๐๖] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั    
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     คือ จักขุ ฯลฯ กาย เสียง กล่ิน รส ฯลฯ โผฏฐัพพะ โดยความเปนของไมเท่ียง                
ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน           
     บุคคลฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ    
     สัททายตนะ เปนปจจัยแกโสตวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ   
ขันธท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอิทธิวิธญาณ แกปุพเพนวิาสานุสสติ    
ญาณ แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั            
     [๒๒๐๗] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั   
     คือ บุคคลใหทาน สมาทานศีล กระทําอุโบสถกรรมแลว พิจารณากศุลกรรมนั้น    
     พิจารณากศุลกรรมท้ังหลายท่ีเคยส่ังสมไวแลวในกาลกอน    
     ฌาน ฯลฯ   
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค พิจารณามรรค พิจารณาผล พิจารณานิพพาน    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณ            
ปจจัย    
     พระอริยะท้ังหลายพิจารณากิเลสท่ีละแลว พิจารณากิเลสท่ีขมแลว กิเลสท้ังหลายท่ีเคย     
เกิดข้ึนแลวในกาลกอน ฯลฯ     
     หทัยวัตถุ ฯลฯ อิตถินทรีย ปุริสินทรีย ชีวิตินทรีย อาโปธาตุ กวฬิงการาหาร ฯลฯ        
ขันธท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน       
     บุคคลรูจิตของบุคคลผูพรอมเพรียงดวยจิต ท่ีเปนอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดยเจโต         
ปริยญาณ    
     อากาสานัญจายตนะ เปนปจจยัแกวิญญาณัญจายตนะ โดยอารัมมณปจจยั อากิญ   
จัญญายตนะ เปนปจจยัแกเนวสัญญานาสัญญายตนะ ขันธท้ังหลาย ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม      
เปนปจจยัแกอิทธิวิธญาณ แกเจโตปริยญาณ แกปุพเพนิวาสานุสสติญาณ แกยถากัมมุปคญาณ          
แกอนาคตังสญาณ แกอาวัชชนะ โดยอารัมมณปจจยั    
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     [๒๒๐๘] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลกระทํารูปใหนั้นเปนอารมณอยาง            
หนักแนนแลว ยอมยินดี ยอมเพลิดเพลินยิง่ เพราะกระทํารูปใหเปนอารมณอยางหนกัแนน         
ราคะ ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน       
     [๒๒๐๙] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณาธิปติ ไดแก จักขุ ฯลฯ กาย เสียง กล่ิน ฯลฯ   
บุคคลกระทําโผฏฐัพพะใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอมยนิดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะ       
กระทําจกัขุเปนตนนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน   
     [๒๒๑๐] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณาธิปติ สหชาตาธิปติ               
     ท่ีเปน อารัมมณาธิปติ ไดแก บุคคลใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ    
กระทํากุศลกรรมนั้นใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ             
     ออกจากฌาน ฯลฯ            
     พระอริยะท้ังหลายออกจากมรรค ฯลฯ ออกจากผล ฯลฯ กระทําผลใหเปนอารมณ    
อยางหนกัแนน ฯลฯ กระทํานิพพานใหเปนอารมณอยางหนักแนน ฯลฯ    
     นิพพาน เปนปจจยัแกโคตรภู แกโวทาน แกมรรค แกผล โดยอธิปติปจจัย    
     หทัยวัตถุ ฯลฯ อิตถินทรีย ปุริสินทรีย ชีวิตินทรีย อาโปธาตุ กวฬิงการาหาร ฯลฯ        
บุคคลกระทําขันธท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรมใหเปนอารมณอยางหนักแนนแลว ยอม     
ยินดี ยอมเพลิดเพลินยิ่ง เพราะกระทําหทัยวัตถุเปนตนนัน้ใหเปนอารมณอยางหนักแนน ราคะ    
ฯลฯ ทิฏฐิ เกิดข้ึน            
     ท่ีเปน สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยั           
แกสัมปยุตตขันธ และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอธิปติปจจัย       
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     [๒๒๑๑] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
อธิปติปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ สหชาตาธิปติ ไดแก อธิปติธรรมท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม             
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอธิปติปจจยั             
     ในอนิทัสสนอัปปฏิฆมูลกะ พึงแจกหวัขอปจจัย ๗ อธิปติ โดยรูปสังคหะ ๓ อยาง              
     [๒๒๑๒] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อนันตรปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ          
ท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอนันตรปจจยั    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยัแก            
มรรค โวทาน เปนปจจยัแกมรรค มรรค เปนปจจยัแกผล ผล เปนปจจัยแกผล อนุโลม               
เปนปจจยัแกผลสมาบัติ เนวสัญญานาสัญญายตนะของบุคคลผูออกจากนิโรธ เปนปจจัยแกผล          
สมาบัติ โดยอนันตรปจจยั       
     [๒๒๑๓] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
สมนันตรปจจยั เหมือนกับ อนันตรปจจยั    
     [๒๒๑๔] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
สหชาตปจจัย พึงกระทําใหด ีเหมือนกับ ปฏิจจวาร                
     ในอัญญมัญญปจจัย เหมือนกับอัญญมัญญปจจัย ในปฏิจจวาร    
     ในนิสสยปจจัย เหมือนกบัปฏิจจวาร    
     [๒๒๑๕] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลปรารถนาวรรณสมบัติ ใหทาน ศีล ฯลฯ   
อุโบสถกรรม ฯลฯ    
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     วรรณสมบัติ เปนปจจยัแกศรัทธา แกปญญา แกราคะ แกความปรารถนา แกสุข                
ทางกาย แกทุกขทางกาย แกมรรค แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๒๑๖] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลปรารถนาจักขุสมบัติ ฯลฯ กายสมบัติ   
ฯลฯ สัททสมบัติ ฯลฯ ปรารถนาโผฏฐัพพะแลว ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ    
     ฤดู ฯลฯ บุคคลเขาไปอาศัยเสนาสนะแลว ใหทาน ศีล ฯลฯ อุโบสถกรรม ฯลฯ    
ฌาน ฯลฯ วิปสสนา ฯลฯ มรรค อภิญญา ฯลฯ ฆาสัตว ทําลายสงฆ     
     จักขุสมบัติ ฯลฯ โผฏฐัพพสมบัติ ฯลฯ ฤดู ฯลฯ เสนาสนะเปนปจจยัแกศรัทธา   
แกปญญา แกราคะ แกความปรารถนา แกสุขทางกาย แกทุกขทางกาย แกมรรค แกผลสมาบัติ          
โดยอุปนิสสยปจจัย             
     [๒๒๑๗] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
อุปนิสสยปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ อารัมมณูปนิสสยะ อนันตรูปนิสสยะ ปกตูปนิสสยะ    
     ฯลฯ ท่ีเปน ปกตูปนิสสยะ ไดแก บุคคลเขาไปอาศัยศรัทธาแลวใหทาน ศีล ฯลฯ              
อุโบสถกรรม ฯลฯ ฌาน ฯลฯ สมาบัติ ฯลฯ กอมานะ ถือทิฏฐิ         
     บุคคลเขาไปอาศัยศีล ฯลฯ ปญญา ราคะ ความปรารถนา สุขทางกาย ทุกขทางกาย   
ฯลฯ โภชนะแลว ใหทาน ฯลฯ ทําลายสงฆ    
     ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ฯลฯ ศรัทธา ปญญา ราคะ ความปรารถนา            
สุขทางกาย ทุกขทางกาย ฯลฯ โภชนะ เปนปจจัยแกศรัทธา แกปญญา ฯลฯ แกมรรค   
แกผลสมาบัติ โดยอุปนิสสยปจจัย    
     [๒๒๑๘] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
ปุเรชาตปจจัย    
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     มีอยางเดยีว คือ อารัมมณปุเรชาต ไดแก ดวยทิพพจกัขุ ฯลฯ    
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โดยปุเรชาตปจจัย     
     [๒๒๑๙] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
ปุเรชาตปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ กาย ฯลฯ เสียง ฯลฯ โผฏฐัพพะ   
ฯลฯ โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน             
     บุคคลฟงเสียงดวยทิพพโสตธาตุ    
     สัททายตนะ เปนปจจัยแกโสตวิญญาณ ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะเปนปจจัยแกกายวญิญาณ              
โดยปุเรชาตปจจัย              
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ กายายตนะ เปน         
ปจจัยแกกายวญิญาณ โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๒๒๒๐] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
ปุเรชาตปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต             
     ท่ีเปน อารัมมณปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ ฯลฯ อิตถินทรีย ปุริสินทรีย อาโปธาตุ        
กวฬิงการาหาร โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     ท่ีเปน วัตถุปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสน     
อัปปฏิฆธรรม โดยปุเรชาตปจจัย    
     [๒๒๒๑] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต ไดแก รูปายตนะและหทัยวัตถุ               
เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยปุเรชาตปจจัย     
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     [๒๒๒๒] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต ไดแก จกัขายตนะ และหทัยวัตถุ             
ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ และหทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม        
โดยปุเรชาตปจจัย              
     [๒๒๒๓] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยปุเรชาตปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ อารัมมณปุเรชาต วัตถุปุเรชาต ไดแก รูปายตนะและจกัขายตนะ               
เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โดยปุเรชาตปจจัย   
     [๒๒๒๔] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
ปจฉาชาตปจจยั                
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายที่เปน    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรมนี้ ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย        
     [๒๒๒๕] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
ปจฉาชาตปจจยั                
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ท่ีเกิดภายหลัง เปนปจจยัแกกายที่เปน    
สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรมนี้ ท่ีเกิดกอน โดยปจฉาชาตปจจัย        
     พึงแจกหวัขอปจจัย ๗ อยางนี้ รูปสังคหะ ๓ อยาง        
     [๒๒๒๖] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อาเสวนปจจยั   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ท่ีเกิดกอนๆ เปนปจจัยแกขันธ          
ท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ท่ีเกิดหลังๆ โดยอาเสวนปจจยั    
     อนุโลม เปนปจจยัแกโคตรภู อนุโลม เปนปจจยัแกโวทาน โคตรภู เปนปจจยัแกมรรค        
โวทาน เปนปจจัยแกมรรค โดยอาเสวนปจจัย     
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     [๒๒๒๗] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตตขันธ      
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยกัมมปจจัย    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกวิบากขันธ      
และกฏัตตารูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยกัมมปจจัย    
     [๒๒๒๘] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
กัมมปจจยั    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต นานาขณิก    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก เจตนาท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแก   
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยกัมมปจจยั    
     ท่ีเปน นานาขณิก ไดแก เจตนาท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูป       
ท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยกัมมปจจัย            
     พึงแจกหวัขอปจจัย ๗ อยางนี้ ใหเปน สหชาต นานาขณิก โดยเหตุนี้ รูปสังคหะ            
๓ อยาง    
     [๒๒๒๙] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
วิปากปจจัย   
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแกขันธ ๓ และ        
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยวิปากปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ               
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ และ             
กฏัตตารูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยวิปากปจจัย ขันธท้ังหลาย เปนปจจยัแก    
หทัยวัตถุ โดยวิปากปจจัย     
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     [๒๒๓๐] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
วิปากปจจัย   
     คือ ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ซ่ึงเปนวิบาก เปนปจจัยแก              
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยวิปากปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูป          
ท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยวิปากปจจยั           
     หัวขอปจจยั ๗ พึงใหพิสดารอยางนี้ ท้ังปวัตติ และปฏิสนธิ    
     [๒๒๓๑] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อาหารปจจัย   
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และ           
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอาหารปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ อาหารทัง้หลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกสัมปยุตต          
ขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอาหารปจจัย    
     กวฬิงการาหาร เปนปจจยัแกกายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรมน้ี โดยอาหารปจจยั            
     [๒๒๓๒] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
อาหารปจจัย   
     คือ อาหารทั้งหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป              
ท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอาหารปจจยั           
     ในปฏิสนธิขณะ อาหารทัง้หลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูป          
ท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอาหารปจจยั           
     กวฬิงการาหาร เปนปจจยัแกกายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรมน้ี โดยอาหารปจจยั            
     พึงแจกหวัขอปจจัย ๗ ท้ังปวัตติ และปฏิสนธิ อยางนี้ พึงกระทํากวฬงิการาหาร             
ในหวัขอปจจยัท้ัง ๗           
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     [๒๒๓๓] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อินทริยปจจยั   
     คือ จักขุนทรีย เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายินทรีย เปนปจจยัแกกายวิญญาณ           
โดยอินทริยปจจัย              
     [๒๒๓๔] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อินทริยปจจยั   
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตตขันธ และ        
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอินทริยปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสัมปยุตต       
ขันธ และกฏัตตารูปท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอินทริยปจจัย    
     รูปชีวิตินทรีย เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดย         
อินทริยปจจยั   
     [๒๒๓๕] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
อินทริยปจจยั   
     คือ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป           
ท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอินทริยปจจัย         
     ในปฏิสนธิขณะ อินทรียท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตา         
รูปท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอินทริยปจจัย     
     รูปชีวิตินทรีย เปนปจจัยแกกฏัตตารูปท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดย         
อินทริยปจจยั   
     ท้ังปวัตติ และปฏิสนธิ พึงแจกหัวขอปจจัย ๗ อยางนี ้พึงกระทํารูปชีวิตินทรียใน        
ท่ีสุดๆ    
     [๒๒๓๖] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอินทริยปจจัย   
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     คือ จักขุนทรีย และจักขุวิญญาณ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยจักขุ          
วิญญาณ โดยอินทริยปจจยั ฯลฯ กายนิทรียและกายวิญญาณ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย            
ท่ีสหรคตดวยกายวิญญาณ โดยอินทริยปจจัย    
     [๒๒๓๗] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
ฌานปจจยั เปนปจจยัโดย มัคคปจจัย เปนปจจัยโดย สัมปยุตตปจจยั    
     คือ ขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกขันธ ๓ โดยสัมปยุตตปจจยั        
ขันธ ๒ ฯลฯ ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ    
     [๒๒๓๘] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
วิปปยุตตปจจยั                
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ กายายตนะ          
เปนปจจยัแกกายวิญญาณ โดยวิปปยุตตปจจัย    
     [๒๒๓๙] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
วิปปยุตตปจจยั                
     มี ๓ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ปจฉาชาต   
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก           
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ขันธท้ังหลายที่เปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกกฏัตตารูป          
ท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย        
     ขันธท้ังหลาย เปนปจจัยแกหทัยวัตถุ โดยวิปปยุตตปจจัย หทัยวัตถุ เปนปจจยัแก       
ขันธท้ังหลาย โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายที่เปนอนิทัสสน          
อัปปฏิฆธรรม โดยวิปปยุตตปจจัย    
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยั           
แกกายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรมนี้ ท่ีเกิดกอน โดยวปิปยุตตปจจยั     
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     [๒๒๔๐] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
วิปปยุตตปจจยั                
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกจิตต      
สมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั ในปฏิสนธิขณะ ขันธ        
ท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆ    
ธรรม โดยวิปปยุตตปจจยั       
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก        
กายท่ีเปนสนทัิสสนสัปปฏิฆธรรมนี้ ท่ีเกิดกอน โดยวิปปยุตตปจจยั    
     พึงใหหัวขอปจจัยท้ัง ๕ ท่ีเหลือพิสดารอยางนี้ มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต        
     [๒๒๔๑] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก รูป โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส               
เกิดข้ึน    
     เห็นรูปดวยทิพพจักขุ     
     รูปายตนะ เปนปจจยัแกจกัขุวิญญาณ โดยอัตถิปจจยั       
     [๒๒๔๒] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     คือ มหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกมหาภูตรูป ๒ โดย              
อัตถิปจจัย มหาภูตรูป ๒ เปนปจจยัแกมหาภูตรูป ๑ โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปน    
อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูป ท่ีเปนอุปาทารูปท้ังหลาย        
ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจัยแกจักขายตนะ แก         
รสายตนะ โดยอัตถิปจจัย พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ มหาภูตรูป ๑ ท่ีเปน               
อุตุสมุฏฐานรูป เปนปจจยัแกมหาภตูรูป ๒ โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูป ๒ เปนปจจัยแกมหาภตู-  
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รูป ๑ โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอุตุสมุฏฐานรูป เปนปจจยัแกอุปาทารูปท้ังหลาย    
ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย   
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย มหาภูตรูป ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจัย          
แกมหาภูตรูป ๒ โดยอัตถิปจจัย มหาภูตรูป ๒ ฯลฯ               
     [๒๒๔๓] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
อัตถิปจจัย เหมือนกับ นิสสยปจจยัในปฏิจจวาร   
     [๒๒๔๔] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก มหาภูตรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก       
จิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป โดยอัตถิปจจยั    
พึงใหพิสดาร ตลอดถึงพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย   
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขุ ฯลฯ กาย ฯลฯ เสียง ฯลฯ โผฏฐัพพะ โดยความ   
เปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     จักขายตนะ เปนปจจยัแกจักขุวิญญาณ โผฏฐัพพายตนะ เปนปจจยัแกกายวิญญาณ               
โดยอัตถิปจจยั                
     หัวขอปจจยั ๔ ท่ีเหลือพึงใหพิสดาร เหมือนกับสหชาตปจจัย ในปฏิจจวาร ไมมี            
แตกตางกนั    
     [๒๒๔๕] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อัตถิปจจัย   
     มี ๔ อยาง คือ สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย            
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธ ๑ ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจัยแกขันธ ๓         
และจิตตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย ขันธ ๒ ฯลฯ       
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     ในปฏิสนธิขณะ อาโปธาตุ เปนปจจยัแกจิตตสมุฏฐานรูป กฏัตตารูปท่ีเปนอุปาทารูป          
ท้ังหลาย ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และอาโปธาตุ เปนปจจยัแกอินทรีย และกวฬิงการาหาร     
โดยอัตถิปจจยั พาหิรรูป ฯลฯ อาหารสมุฏฐานรูป ฯลฯ อุตุสมุฏฐานรูป ฯลฯ    
     สวนพวกอสัญญสัตวท้ังหลาย อาโปธาตุ เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย ท่ีเปน            
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม           
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก หทัยวัตถุ ฯลฯ อิตถินทรีย ปุริสินทรีย ชีวิตินทรีย อาโปธาตุ    
ฯลฯ กวฬิงการาหาร โดยความเปนของไมเท่ียง ฯลฯ โทมนัส เกิดข้ึน    
     หทัยวัตถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจยั        
     ท่ีเปน ปจฉาชาต ไดแก ขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก        
กายท่ีเปนอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรมนี้ ท่ีเกิดกอน โดยอัตถิปจจัย กวฬิงการาหาร เปนปจจัยแกกาย    
ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรมนี้ โดยอัตถิปจจัย รูปชีวิตินทรีย เปนปจจยัแกกฏัตตารูปท้ังหลาย    
ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย   
     พึงแจกหวัขอปจจัย ๖ ท่ีเหลืออยางนี้ พงึกระทํา สหชาต ปจฉาชาต อาหาร อินทริย          
     [๒๒๔๖] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก รูปายตนะ และหทัยวตัถุ เปนปจจยัแกขันธท้ังหลาย     
ท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย   
     [๒๒๔๗] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     คือ ขันธท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย เปนปจจยัแกจิตตสมุฏ      
ฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     ในปฏิสนธิขณะ ฯลฯ พึงกระทํา ตลอดถึงพวกอสัญญสัตว         
     [๒๒๔๘] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม ฯลฯ        
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     [๒๒๔๙] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     ท่ีเปน สหชาต ไดแก ขันธท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และมหาภูตรูปท้ังหลาย            
เปนปจจยัแกจติตสมุฏฐานรูปท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม พึงกระทํา ตลอดถึงพวก         
อสัญญสัตว    
     ท่ีเปน ปุเรชาต ไดแก จักขายตนะ และหทัยวัตถุ ฯลฯ โผฏฐัพพายตนะ และ   
หทัยวัตถุ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีเปนอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย             
     พึงแจกหวัขอปจจัยท่ีเหลือ    
     [๒๒๕๐] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต ไดแก รูปายตนะ และจักขายตนะ เปนปจจัยแกจักขุวิญญาณ       
โดยอัตถิปจจยั                
     [๒๒๕๑] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอัตถิปจจัย    
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต ไดแก รูปายตนะ และจักขายตนะ และจักขุ   
วิญญาณ เปนปจจัยแกขันธท้ังหลายท่ีสหรคตดวยจักขุวญิญาณ โดยอัตถิปจจัย   
     นัตถิปจจัย และ วิคตปจจยั เหมือนกับ อนันตรปจจยั อวิคตปจจยั เหมือนกับ              
อัตถิปจจัย   
     [๒๒๕๒] ในเหตุปจจยั                      มีวาระ  ๗     
     ในอารัมมณปจจยั                          มี  "   ๓     
     ในอธิปติปจจัย                            มี  "   ๙    
     ในอนันตรปจจัย                           มี  "   ๑     
     ในสมนันตรปจจัย                          มี  "   ๑      



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 665 
     ในสหชาตปจจัย                           มีวาระ ๒๑      
     ในอัญญมัญญปจจัย                          มี  "   ๖    
     ในนิสสยปจจัย                            มี  "  ๒๑     
     ในอุปนิสสยปจจยั                          มี  "   ๓    
     ในปุเรชาตปจจัย                          มี  "   ๖     
     ในปจฉาชาตปจจัย                         มี  "   ๗     
     ในอาเสวนปจจัย                          มี  "   ๑      
     ในกัมมปจจัย                             มี  "   ๗     
     ในวิปากปจจัย                            มี  "   ๗     
     ในอาหารปจจัย                           มี  "   ๗      
     ในอินทริยปจจัย                           มี  "   ๙    
     ในฌานปจจัย                             มี  "   ๗      
     ในมัคคปจจัย                             มี  "   ๗     
     ในสัมปยุตตปจจัย                          มี  "   ๑    
     ในวิปปยุตตปจจัย                          มี  "   ๘    
     ในอัตถิปจจัย                             มี  "  ๒๕    
     ในนัตถิปจจัย                             มี  "   ๑    
     ในวิคตปจจัย                             มี  "   ๑     
     ในอวิคตปจจัย                            มี  "  ๒๕     
     [๒๒๕๓] ในอธิปติปจจยั     กับเหตุปจจัย       มีวาระ  ๗    
     ในสหชาตปจจัย           กบั  ฯลฯ         มี  "   ๗     
     ในอัญญมัญญปจจัย          กับ  ฯลฯ         มี  "   ๑    
     ในนิสสยปจจัย            กบั  ฯลฯ         มี  "   ๗     
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     ในวิปากปจจัย            กบั  ฯลฯ         มีวาระ  ๗    
     ในอินทริยปจจัย           กบั  ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในมัคคปจจัย             กับ  ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในสัมปยุตตปจจัย          กับ  ฯลฯ         มี  "   ๑    
     ในวิปปยุตตปจจัย          กับ  ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอัตถิปจจัย             กับ  ฯลฯ         มี  "   ๗    
     ในอวิคตปจจัย            กบั  ฯลฯ         มี  "   ๗    
     [๒๒๕๔] ในสหชาตปจจัย นิสสยปจจยั อัตถิปจจัย และอวิคตปจจยั กับเหตุปจจัย            
มีวาระ ๗    
     ในสหชาตปจจัย อัญญมัญญปจจัย นิสสยปจจัย อัตถิปจจัย และอวคิตปจจัย กับ              
เหตุปจจยั มีวาระ ๗           
     ในสหชาตปจจัย อัญญมัญญปจจัย นิสสยปจจัย สัมปยุตตปจจยั อัตถิปจจัย และ              
อวิคตปจจยั กบัเหตุปจจยั มีวาระ ๑    
     ในสหชาตปจจัย นิสสยปจจัย วิปปยุตตปจจัย อัตถิปจจัย และอวิคตปจจัย กับเหตุ          
ปจจัย มีวาระ ๗               
     ในสหชาตปจจัย นิสสยปจจัย วิปากปจจัย  อัตถิปจจยั และอวิคตปจจัย กับเหตุ           
ปจจัย มีวาระ ๗              
     ในสหชาตปจจัย อัญญมัญญปจจัย นิสสยปจจัย วิปากปจจยั อัตถิปจจัย และ   
อวิคตปจจยั กบัเหตุปจจยั มีวาระ ๑    
     ในสหชาตปจจัย อัญญมัญญปจจัย นิสสยปจจัย วิปากปจจยั สัมปยตุตปจจัย   
อัตถิปจจัย และอวิคตปจจัย กับเหตุปจจัย มีวาระ ๑           
     ในสหชาตปจจัย นิสสยปจจัย วิปากปจจัย วิปปยุตตปจจัย อัตถิปจจยั และอวิคต           
ปจจัย กับเหตุปจจัย มีวาระ ๗    
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     ในสหชาตปจจัย อัญญมัญญปจจัย นิสสยปจจัย วิปากปจจยั วิปปยตุตปจจัย   
อัตถิปจจัย และอวิคตปจจัย กับเหตุปจจัย มีวาระ ๑           
                    พึงนับคณวารท้ังหมดอยางนี้              
                          อนุโลม จบ    
     [๒๒๕๕] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรมโดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยัโดยปุเรชาตปจจัย    
     [๒๒๕๖] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนสัปปฏิฆธรรม โดย    
สหชาตปจจัย   
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจยั   
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยอารัมมณปจจัย                
เปนปจจยัโดย สหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย อุปนิสสยปจจยั เปนปจจัยโดย ปุเรชาตปจจยั        
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย          
     [๒๒๕๗] อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนทัิสสนอัปปฏิฆธรรม โดย    
อารัมมณปจจยั เปนปจจัยโดย สหชาตปจจยั เปนปจจัยโดย อุปนิสสยปจจัย เปนปจจยั           
โดย ปุเรชาตปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจัย เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย เปน              
ปจจัยโดย อาหารปจจยั เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั       
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     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจยั   
เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย เปนปจจยัโดย อาหารปจจัย           
เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั    
     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจยั   
เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจยั เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย เปนปจจยัโดย อาหารปจจัย           
เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั    
     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจัย เปนปจจัยโดย กัมม              
ปจจัย เปนปจจัยโดย อาหารปจจัย เปนปจจัยโดย อินทริยปจจยั    
     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย ปจฉาชาตปจจัย เปนปจจัยโดย กัมม              
ปจจัย เปนปจจัยโดย อาหารปจจัย เปนปจจัยโดย อินทริยปจจยั    
     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจยัโดย กัมมปจจยั เปนปจจัยโดย อาหารปจจยั            
เปนปจจยัโดย อินทริยปจจยั    
     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
 อัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย ปจฉาชาตปจจัย เปนปจจัยโดย กัมม              
ปจจัย เปนปจจัยโดย อาหารปจจัย เปนปจจัยโดย อินทริยปจจยั    
     อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย เปนปจจัยโดย ปจฉาชาต                
ปจจัย เปนปจจัยโดย กัมมปจจัย เปนปจจยัโดย อาหารปจจัย เปนปจจยัโดย อินทริย         
ปจจัย    
     [๒๒๕๘] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ฯลฯ       
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     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต    
     [๒๒๕๙] อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจยั    
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย    
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสน    
อัปปฏิฆธรรม ฯลฯ              
     มี ๒ อยาง คือ สหชาต ปุเรชาต    
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย          
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย          
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจัย          
     อนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกสนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม  โดยสหชาตปจจัย                
     [๒๒๖๐] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแก    
อนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม ฯลฯ       
     มีอยางเดยีว คือ ปุเรชาต    
     [๒๒๖๑] สนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสนสัปปฏิฆธรรม และอนิทัสสน    
สัปปฏิฆธรรม เปนปจจยัแกอนิทัสสนอัปปฏิฆธรรม โดยสหชาตปจจยั เปนปจจัยโดย                
ปุเรชาตปจจัย   
     [๒๒๖๒] ในปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจยั                         มีวาระ ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชอารัมมณปจจยั                      มี  "  ๒๒   
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย                        มี  "  ๒๕     
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            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย                       มีวาระ ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั                      มี  "  ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชสหชาตปจจัย                       มี  "  ๑๒   
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                      มี  "  ๒๔                
            ในปจจัยท่ีไมใชนิสสยปจจัย                        มี  "   ๙   
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย                      มี  "  ๒๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย                      มี  "  ๒๒   
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย                     มี  "  ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชอาเสวนปจจยั                      มี  "  ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชกัมมปจจัย                         มี  "  ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปากปจจยั                        มี  "  ๒๔   
            ในปจจัยท่ีไมใชอาหารปจจัย                       มี  "  ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชอินทริยปจจยั                       มี  "  ๒๓                
            ในปจจัยท่ีไมใชฌานปจจยั                         มี  "  ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชมัคคปจจัย                         มี  "  ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั                      มี  "  ๒๔                
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั                      มี  "  ๒๒                
            ในปจจัยท่ีไมใชอัตถิปจจัย                         มี  "   ๙                
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย                         มี  "  ๒๕                
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย                         มี  "  ๒๕   
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย                        มี  "   ๙   
     [๒๒๖๓] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย                   กับปจจยัท่ีไมใช           
เหตุปจจยั มีวาระ ๒๒ มีอธิบายเหมือนขอความตามบาลีตอนตน     
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย            กับ ฯลฯ       มีวาระ  ๙         
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     [๒๒๖๔] ในปจจยัท่ีไมใชอธิปติปจจัย กับปจจยัท่ีไมใชเหตุปจจัยและปจจัยท่ีไม     
ใชอารัมมณปจจัย มีวาระ ๒๒    
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย          กับ ฯลฯ       มีวาระ ๒๒                
            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั         กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๒                
            ในปจจัยท่ีไมใชสหชาตปจจัย          กับ ฯลฯ       มี  "   ๙   
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย         กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๒               
            ในปจจัยท่ีไมใชนิสสยปจจัย           กับ ฯลฯ       มี  "   ๙                
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย         กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๑               
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย         กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๒                
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย        กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๒ ฯลฯ            
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั         กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๒               
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั         กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๒               
            ในปจจัยท่ีไมใชอัตถิปจจัย            กับ ฯลฯ       มี  "   ๙               
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย            กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๒               
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย            กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๒                
            ในปจจัยท่ีไมใชอวิคตปจจัย           กับ ฯลฯ       มี  "   ๙                
                                                      พึงนับอยางนี้    
                         ปจจนยีะ จบ    
     [๒๒๖๕] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย         กับเหตุปจจัยมีวาระ  ๗   
            ในปจจัยท่ีไมใชอธิปติปจจัย           กับ ฯลฯ       มี  "   ๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชอนนัตรปจจัย          กับ ฯลฯ       มี  "   ๗            
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            ในปจจัยท่ีไมใชสมนันตรปจจยั         กับ ฯลฯ       มีวาระ  ๗                
            ในปจจัยท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย         กับ ฯลฯ       มี  "   ๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชอุปนิสสยปจจัย         กับ ฯลฯ       มี  "   ๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชปุเรชาตปจจัย         กับ ฯลฯ       มี  "   ๗                
            ในปจจัยท่ีไมใชปจฉาชาตปจจัย        กับ ฯลฯ       มี  " ๗ ฯลฯ              
            ในปจจัยท้ังปวง                   กับ ฯลฯ       มี  "   ๗    
            ในปจจัยท่ีไมใชสัมปยุตตปจจยั         กับ ฯลฯ       มี  "   ๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชวิปปยุตตปจจยั         กับ ฯลฯ       มี  "   ๑               
            ในปจจัยท่ีไมใชนัตถิปจจัย            กับ ฯลฯ       มี  "   ๗               
            ในปจจัยท่ีไมใชวิคตปจจัย            กับ ฯลฯ       มี  "   ๗                
     [๒๒๖๖] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย     กับเหตปุจจัย  สหชาตปจจัย   
     นิสสยปจจยั อัตถิปจจัย อวิคตปจจยั                         มีวาระ  ๗                
     ในปจจยัท่ีไมใชอนันตรปจจัย                 กับ ฯลฯ       มี  "   ๗                
     ในปจจยัท่ีไมใชสมนันตรปจจัย                กับ ฯลฯ       มี  "   ๗                
     ในปจจยัท่ีไมใชอัญญมัญญปจจัย                กับ ฯลฯ       มี  "   ๗               
     แมในท่ีนี้ ฯลฯ          
     ในปจจยัท่ีไมใชสัมปยุตตปจจัย                กับ ฯลฯ       มีวาระ  ๗               
     ในปจจยัท่ีไมใชวิปปยุตตปจจัย                กับ ฯลฯ       มี  "   ๑               
     ในปจจยัท่ีไมใชนัตถิปจจัย                   กับ ฯลฯ       มี  "   ๗               
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั    
     [๒๒๖๗] ในปจจยัท่ีไมใชอารัมมณปจจัย กับเหตุปจจัย สหชาตปจจัย อัญญมัญญปจจัย       
     นิสสยปจจยั อัตถิปจจัย อวิคตปจจยั มีวาระ ๑       
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     ในปจจยัท้ังปวง                          กับ ฯลฯ       มีวาระ  ๑    
     ในปจจยัท่ีไมใชวิคตปจจยั                   กับ ฯลฯ       มี  "   ๑                
     พึงนับอยางนี้           
                      อนุโลมปจจนยีะ จบ    
     [๒๒๖๘] ในอารัมมณปจจัย          กับปจจัยท่ีไมใชเหตุปจจัย   มีวาระ  ๓             
     ในอธิปติปจจัย                           กับ ฯลฯ       มี  "   ๙    
     ในอนันตรปจจัย                          กับ ฯลฯ       มี  "   ๑    
     ในสมนันตรปจจัย                         กับ ฯลฯ       มี  "   ๑    
     ในสหชาตปจจัย                          กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๑    
     ในอัญญมัญญปจจัย                         กับ ฯลฯ       มี  "   ๖    
     ในนิสสยปจจัย                           กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๑    
     ในอุปนิสสยปจจยั                         กับ ฯลฯ       มี  "   ๓    
     ในปุเรชาตปจจัย                         กับ ฯลฯ       มี  "   ๖    
     ในปจฉาชาตปจจัย                        กับ ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในอาเสวนปจจัย                         กับ ฯลฯ       มี  "   ๑    
     ในกัมมปจจัย                            กับ ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในวิปากปจจัย                           กับ ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในอาหารปจจัย                          กับ ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในอินทริยปจจัย                          กับ ฯลฯ       มี  "   ๙    
     ในฌานปจจัย                            กับ ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในมัคคปจจัย                            กับ ฯลฯ       มี  "   ๗    
     ในสัมปยุตตปจจัย                         กับ ฯลฯ       มี  "   ๑     



พระอภิธรรมปฎก เลม ๘ มหาปฏฐานปกรณ ภาค ๒ - หนาท่ี 674 
     ในวิปปยุตตปจจัย                         กับ ฯลฯ       มี  "   ๘    
     ในอัตถิปจจัย                            กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๕    
     ในนัตถิปจจัย                            กับ ฯลฯ       มี  "   ๑    
     ในวิคตปจจัย                            กับ ฯลฯ       มี  "   ๑    
     ในอวิคตปจจัย                           กับ ฯลฯ       มี  "  ๒๕    
                                                      พึงนับอยางนี้    
                       ปจจนยีานุโลม จบ    
                         ปญหาวาร จบ    
                  สนิทัสสนสัปปฏิฆัตติกะ ท่ี ๒๒ จบ           
                  อนุโลมติกปฏฐาน ภาคปลาย จบ                
                      ---------------    


