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論母
論之論母（百二十二門）
（Ａ、三法門（Tika）二十二門）
善法，不善法，無記法。
樂受相應法，苦受相應法，不苦不樂受相應。
異熟法，異熟法法，非異熟非異熟法法。
已取順取法，不已取順取法，不已取不順取法。
已雜染順雜染法，不已雜染順雜染法，不已雜染不順雜染。
有尋有伺法，無尋唯伺法，無尋無伺法。
喜俱行法，樂俱行法，舍俱行法。
見所斷法，修所斷法，非見非修所斷法。
見所斷因法，修所斷因法，非見非修所斷因法。
流轉法，還滅法，非流轉非還滅法。
有學法，無學法，非有學非無學法。
小法，大法，無量法。
小所緣法，大所緣法，無量所緣法。
劣法，中法，無量法。
邪定法，正定法，不定法。
道所緣法，道因法，道增上法。
已生法，不已生法，當生法。
過去法，未來法，現在法。
過去所緣法，未來所緣法，現在所緣法。
內法，外法，內外法。
內所緣法，外所緣法，內外所緣法。
有見有對法，無見有對法，無見無對法。
[B、二法門（Duka）百門]
因法，非因法。
有因法，無因法。
因相應法，因不相應法。
於因法為有因，於有因法為非因。
於因法為因相應，於因相應法為非法。
於非因法為有因為無因（以六種是因類）
有緣法，無緣法。
有為法，無為法。
有見法，無見法。
有對法，無對法。
有色法，無色法。
世間法，出世間法。
所識法，非所識法。
漏法，非漏法。
有漏法，無漏法。
漏相應法，漏不相應法。
於漏法為有漏，於有漏法為非漏。
於漏法為漏相應，於漏相應法為非漏。
於漏不相應法為有漏為無漏。
結法，非結法。
順結法，非順結法。
結相應法，結不相應法。
於結法為順結，於順結法為非結。
於結法為結相應，於結相應法為非結。
於結不相應法為順結為非順結。
系法，非系法。
順系法，非順系法。
系相應法，系不相應法。
於系法為順系，於順系法為非系。
於系法為系相應，於系相應法為非系。
於系不相應法為順系為不順系。
暴流法，非暴流法。
順暴流法，非順暴流法。
暴流相應法，暴流不相應法。
於暴流法為順暴流，於順暴流法為非暴流。
於暴流法為暴流相應，於暴流相應法為非暴流。
於暴流不相應法為順暴流為非順暴流。
軛法，非軛法。
順軛法，非順軛法。
軛相應法，軛不相應法。
於軛法為順軛，於順軛法為非軛。
於軛法為軛相應，於軛相應法為非軛。
於軛不相應法為順軛為不順軛。
順蓋法，非順蓋法。
蓋相應法，蓋不相應法。
于蓋法為順蓋，于順蓋法為非蓋。
于蓋法為蓋相應，于蓋相應法為非蓋。
于蓋不相應法為順蓋為不順蓋。
取著法，非取著法。
已取著法，非已取著法。
取著相應法，取著不相應法。
以取著法為已取著，以已取著法為非取著。
以取著不相應法為已取著為非已取著。
有所緣法，非所緣法。
心法，非心法。
心所法，非心所法。
心相應法，心不相應法。
心相雜法，心不相雜法。
心等起法，心非等起法。
心俱在法，心非俱在法。
心隨轉法，心非隨轉法。
心相雜等起法，心非相雜等起法。
心相雜等起俱在法，心非相雜等起俱在法。
心相雜等起隨轉法，心非相雜等起隨轉法。
內法，外法。
所造法，非所造法。
已取法，非已取法。
取法，非取法。
順取法，非順取法。
取相應法，取不相應法。
于取法為順取，於順取法為非取。
于取法為取相應，於取相應法為非取。
於取不相應法為順取為非順取。
煩惱法，非煩惱法。
順雜染法，非順雜染法。
已雜染法，非已雜染法。
煩惱相應法，煩惱不相應法。
於煩惱法為順雜染，於以順雜染法為非煩惱。
於煩惱法為已雜染，於以已雜染法為非煩惱。
於煩惱法為煩惱相應，於煩惱相應法為非煩惱。
於煩惱不相應法為順雜染而為非順雜染。
見所斷法，非見所斷法。
修所斷法，非修所斷法。
見所斷因法，非見所斷因法。
修所斷因法，非修所斷因法。
有尋法，無尋法。
有伺法，無伺法。
有喜法，無喜法。
喜俱行法，喜不俱行法。
樂俱行法，樂不俱行法。
舍俱行法，舍不俱行法。
欲纒法，非欲纒法。
色纒法，非色纒法。
無色纒法，非無色纒法。
所攝（系）法，非所攝法。
出法，不出法。
定法，不定法。
有上法，無上法。
有諍法，無諍法。
經之論母（四十二門）
明分法，無明分法。
電光喻法，金剛喻法。
愚法，賢法。
黑法，白法。
苦行法，非苦行法。
增語法，增語道法。
詞法，詞道法。
施設法，施設道法。
名及色
無明及有愛
有見及無有見
常見及斷見。
有邊見及無邊見。
隨前邊見及隨後邊見。
無慚及無愧。
慚及愧。
惡言及惡友。
善言及善友。
入罪善巧及出罪善巧。
入定善巧及出定善巧。
界善巧及作意善巧。
處善巧及緣起善巧。
處善巧及非處善巧。
質直及柔和。
堪忍及可樂。
和順及供養。
不護根門及食不知量。
能護根門及於食知量。
失念及不正知。
正念及正知。
思擇力及修習力。
止及觀。
止相及勤勵相。
勤勵及不散亂。
破戒及破見。
具戒及具見。
淨戒及淨見。
見清淨及如見精進。
於順厭處厭與厭者之如理精勤。
於善法不喜足，於精勤不被遮止。
明及解脫。
盡智及無生智。
第一篇 心生起品
第一  善心
欲纏八大心
第一心
一  云何是善法耶？喜俱行智相應而以色為所緣；若以聲為所緣，若以香、味、觸、法為行緣，若依彼等令欲纒善心生起之時，其時有觸、受、想、思、心，有尋、伺、喜、樂、心一境性，有信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根，有正見、正思惟、正精進、正念、正定，有信力、進力、念力、定力、慧力、慚力、愧力，有無貪、無瞋、無癡、無貪欲、無瞋恚，有正見、慚、愧、有身輕安、心輕安，有身輕性、心輕性，有身軟性、心軟性，有身適應性、心適應性，有身正性、心正性，有身直性、心直性，有念、正知，有止、觀、勤勵、不散亂，其或亦有他緣已生之無色法-----此等為善法。
二  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸。】
三  云何其時有受？其時有所有適應之意識界觸所生之心悅、心樂、心觸所生之悅樂已受，心觸所生之悅樂受-----是為【其時有受。】
四  云何其時有想？其有所有適應之意識界觸所生之想、等想、已等想性-----是為【其時有想。】
五  云何其時有思？其時有所有適應之意識界觸所生之思、等思、已等思性-----是為【其時有思。】
六  云何其時有心？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊以及適應之意識界-----是為【其時有心。】
七  云何其時有尋？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思以及心之專注、正思惟-----是為【其時有尋。】
八  云何其時有伺？其時有所有之伺察、伺、隨伺、近伺以及心之適應、專注-----是為【其時有伺。】
九  云何其時有喜？其時有所有之勝喜、歡喜、極歡喜、喜悅、極喜悅、幸福、大歡喜以及心之悅豫-----是為【其時有喜。】
一○  云何其時有樂？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之受-----是為【其時有樂。】
一一  云何其時有心一境性？其時有所有之心住、等住、堅住、不散、不亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有心一境性。】
一二  云何其時有信根？其時有所有之信、確信、善解、現前信、信、信根、信力------是為【其時有信根。】
一三  云何其時有進根？其時有所有之心發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正策勵-----是為【其時有進根。】
一四  云何其時有念根？其時有所有之念、隨念、專念、念、億念性、億持性、不浮遊性、不忘性、念、念根、念力、正念-----是為【其時有念根。】
一五  云何其時有定根，其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有定根。】
一六  云何其時有慧根？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為【其時有慧根。】
一七  云何其時有意根？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊、適應之意識界-----是為【其時有意根。】
一八  云何其時有喜根？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之受-----是為【其時有喜根。】
一九  云何其時有命根？其時有所有之彼無色諸法之壽、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【其時有命根。】
二○  云何其時有正見？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為【其時有正見。】
二一  云何其時有正思惟？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注、正思惟-----是為【其時有正思惟。】
二二  云何其時有正勤？其時有所有之心發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正策勵-----是為【其時有正勤。】
二三  云何其時有正念？共時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮遊性、不忘性、念，念根、念力、正念-----是為【其時有正念。】
二四  云何其時有正定？其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有正定。】
二五  云何其時有信力？其時有所有之信、確信、善解、現前信、信、信根、信力-----是為【其時有信力。】
二六  云何其時有精進力？其時有所有之心發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、幼力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正策勵-----是為【其時有精進力。】
二七  云何其時有念力？其時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮遊性、不忘性、念、念根、念力、正念-----是為【其時有念力。】
二八  云何其時有定力？其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等住、定根、定力、正定-----是為【其時有定力。】
二九  云何其時有慧力？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為【其時有慧力。】
三○  云何其時有慚力？其時有所有之慚、慚應慚之事、慚惡不善法之成就-----是為【其時有慚力。】
三一  云何其時有愧力？其時有所有之愧、愧應愧之事、愧惡不善法之成就-----是為【其時有愧力。】
三二  云何其時有無貪？其時有所有之無貪、無貪著、無已貪著性、無徧貪、無戀著、無已戀著性、無貪欲、無貪、善根-----是為【其時有無貪。】
三三  云何其時有無瞋？其時有所有之無瞋、無污穢、無已污穢性、無瞋恚、無惱害、無瞋、善根-----是為【其時有無瞋。】
三四  云何其時有無癡？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為【其時有無癡。】
三五  云何其時有無貪欲？其時有所有之無貪、無貪著、無已貪著性、無徧貪、無戀著、無已戀著性、無貪欲、無貪、善根-----是為【其時有無貪欲。】
三六  云何其時有無瞋恚？其時有所有之無瞋、無污穢、無已污穢性、無瞋恚、無惱害、無瞋、善根-----是為【其時有無瞋恚。】
三七  云何其時有正見？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為【其時有正見。】
三八  云何其時有慚？其時有所有之慚、慚應慚之事、慚惡不善法之成就-----是為【其時有慚。】
三九  云何其時有愧？其時有所有之愧、愧應愧之事、愧惡不善法之成就-----是為【其時有愧。】
四○  云何其時有身輕安？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之輕安、休息、靜沈、靜止、巳靜止性-----是為【其時有身輕安。】
四一  云何其時有心輕安？其時有所有之識蘊之輕安、休息、靜沈、靜止、已靜止性-----是為【其時有心輕安。】
四二  云何其時有身輕性？其時有所有之受蘊、想蘊，行蘊之輕性、輕轉變性、不鈍重性、不強直性-----是為【其時有身輕性。】
四三  云何其時有心輕性？其時有所有之識蘊之輕性。輕轉變性、不飩重性、不強直性-----是為【其時有心輕性。】
四四  云何其時有身軟性？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之軟性、柔軟性、不硬性、不堅實性------是為【其時有身軟性。】
四五  云何其時有心軟性?其時有所有之識蘊之軟性、柔軟性、不硬性、不堅實性-----是為【其時有心軟性。】
四六  云何其時有身適應性？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之適應性、適應、適應狀態-----是為【其時有身適應性。】
四七  云何其時有心適應性？其時有所有之識蘊之適應性、適應、適應狀態-----是為【其時有心適應性。】
四八  云何其時有身正性？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之正性、正、正狀態-----是為【其時有身正性。】
四九  云何其時有心正性？其時有所有識蘊之正性、正、正狀態-----是為【其時有心正性。】
五○  云何其時有身直性？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之直性、真直性、不邪歪性、不歪性、不奸詐性-----是為【其時有身直性。】
五一  云何其時有心直性？其時有所有識蘊之直性、真直性、不邪歪性、不歪性、不奸詐性-----是為【其時有心直性。】
五二  云何其時有念？其時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮遊性、不忘性、念、念根、念力、正念-----是為【其時有念。】
五三  云何其時有正知？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為【其時有正知。】
五四  云何其時有止?其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有止。】
五五  云何其時有觀？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為【其時有觀。】
五六  云何其時有勤勵？其時有所有之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅心、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正策勵-----是為【其時有勤勵。】
五七  云何其時有不散亂？其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不  散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有不散亂。】
或其時又有他緣已生之無色法。是等為善法。
    句分別竟---------------第一誦終
五八  其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、五支靜慮、五支道、七力、三因，有一觸、一受、一想、一思、一心、一受蘊、一想蘊、一行蘊、一識蘊、一意處、一意根、一意識界、一法處、一法界，或其時又有他緣已生之無色法。是等為善法。
五九  云何其時有四蘊？即受蘊、想蘊、行蘊、識蘊。 

六○  云何其時有受蘊？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之受-----是為其時有受蘊。
六一  云何其時有想蘊？其時有所有之想、等想、已等想性-----是為其時有想蘊。
六二  云何其時有行蘊？其時有所有之觸、思、尋、伺、喜、樂、心一境性，有信根、進根、念根、定根、慧根、命根、正見、正思惟、正精進、正念、正定、信力、進力、念力、定力、慧力、慚力、愧力、無貪、無瞋、無癡、無貪欲、無瞋恚、正見、慚、愧、身輕安、心輕安、身輕性、心輕性、身軟性、心軟性、身適應性、心適應性、身正性、心正性、身直性、心直性、念、正知、止、觀、勤勵、不散亂，又其時除受蘊、想識蘊或又有他緣已生之無色諸法。是為其時有行蘊。
六三  云何其時有識蘊？其時有所有之心、意、故意、堅實、淨意、意處、意根、識、識蘊以及相應之意識界-----是為【其時有識蘊。】
六四  云何其時有二處？即意處、法處。
六五  云何其時有意處？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意處、意根、
識、識蘊以及相應之意識界-----是為其時有意處。
六六  云何其時有法處?即受蘊、想蘊、行蘊-----是為其時有法處。
    是等【其時有二處】。
六七  云何其時有二界？即意識界、法界。
六八  云何其時有意識界？其時有所有之心、意、故意、堅實心、浮意、意處、意根、識、識蘊以及相應之意識界-----是為其時有意識界。【參照第六.六三.六五項】
六九  云何其時有法界？即受蘊、想蘊、行蘊-----是為其時有法界。
    是等【其時有二界】。
七○  云何其時有三食?即觸食、意思食、識食。
七一  云何其時有觸食？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為其時有觸食。【參照第二項】
七二  云何其時有意思食？其時有所有之思、等思、已等思性-----是為其時有意思食。【參照第五項】
七三  云何其時有識食？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意處、意根、 

識、識蘊及相應之意識界-----是為其時有識食。【參照第六三項等】
    是等為【其時有三食。】
七四  云何其時有八根？即信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根。
七五  云何其時有信根？其時有所有之信、確信、善解、現前信、信、信根、信力-----是為其時有信根。【自本項至八二項止參照第一二乃至一九項】
七六  云何其時有進根？其時有所有心之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正策勵-----是為其時有進根。
七七  云何其時有念根？其時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮遊性、不忘性、念、念根、念力、正念-----是為其時有念根。
七八  云何其時有定根？其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為其時有定根。
七九  云何其時有慧根？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為其時有慧根。
八○  云何其時有意根？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意處、意根、識、識蘊及相應之意識界-----是為其時有意根。
八一  云何其時有喜根？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受，心觸所生悅樂之受-----是為其時有喜根。
八二  云何其時有命根？其時有所有之彼無色諸法之壽、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為其時有命根。
  是等為【其時有八根。】
八三  云何其時有五支靜慮？即尋、伺、喜、樂、心一境性。
八四  云何其時有尋？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注、正思性-----是為其時有尋。【自本項至八八項止參照第七乃至一一項】
八五  云何其時有伺？其時有所有之伺察、伺、隨伺、近伺、心之適應、專注-----是為其時有伺。
八六  云何其時有喜？其時有所有之喜、勝喜、歡喜、極歡喜、喜悅、極喜悅、幸福、大歡喜、心之極悅-----是為其時有喜。
八七  云何其時有樂？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之受-----是為其時有樂。
八八  云何其時有心一境性？其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為其時有心一境性。
    是等為【其時有五支靜慮】。
八九  云何其時有五支道？正見、正思惟、正精進、正念、正定。
九○  云何其時有正見？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為其時有正見。【自本項至九四項止參照第二○乃至第二四項】
九一  云何其時有正思惟？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注、正思惟-----是為其時有正思惟。
九二  云何其時有正勤？其時有所有之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正勤-----是為其時有正勤。
九三  云何其時有正念？其時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮遊性、不忘性、念、念根、念力、正念-----是為其時有正念。
九四  云何其時有正定？其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為其時有正定。
是等為【其時有五支道。】
九五  云何其時有七力？信力、進力、念力、定力、慧力、慚力、愧力。
九六  云何其時有信力？其時有所有之信、確信、善解、現前信、信、信根、信力-----是為其時有信力。【自本項至一○二項止參閱第二五乃至三一項】
九七  云何其時有進力？其時有所有之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正勤-----是為其時有進力。
九八  云何其時有念力？其時有所有念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮遊性、不忘性、念、念根、念力、正念-----是為其時有正念。
九九  云何其時有定力？其時有所有之心住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為其時有定力。
一○○  云何其時有慧力？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見-----是為其時有慧力。
一○一  云何其時有慚力？其時有所有之慚、慚應慚之事、慚惡不善法之成就-----是為【其時有慚力。】
一○二  云何其時有愧力？其時有所有之愧、愧應愧之事、愧惡不善法之成就-----是為其時有愧力。
是等為【其時有七力。】
一○三  云何其時有三因？即無貪、無瞋、無癡。
一○四  云何其時有無貪？其時有所有之無貪、無貪著、無已貪著性、無徧貪、無戀著、無已戀著性、無貪欲、無貪（等）善根-----是為其時有無貪。（自本項至一○六項止參閱第三二乃至三四項）
一○五  云何其時有無瞋？其時有所有之無瞋、無污穢、無已污穢性、無瞋恚、無惱害、無瞋（等）善根-----是為其時有無瞋。
一○六  云何其時有無癡？其時有所有之慧、智慧……乃至（三四）……無癡、擇法、正見-----是為其時有無癡。
一○七  云何其時有一觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有一觸】。（自本項至一一一項止參閱第二乃至六項）
一○八  云何其時有一受？其時有所有之心悅、心樂、心觸、所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之受-----是為其時有一受。
一○九  云何其時有一想？其時有所有之想、等想、已等想性-----是為【其時有一想。】
一一○  云何其時有一思？其時有所有之思、等思、已等思性-----是為【其時有一思。】
一一一  云何其時有一心？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊、相應之意識界-----是為【其時有一心。】
一一二  云何其時有一受蘊？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之受-----是為【其時有一受蘊。】
一一三  云何其時有一想蘊？其時有所有之想、等想、已等想性-----是【為其時有一想蘊。】
一一四  云何其時有一行蘊？其時有所有之觸、思、尋、伺、喜、樂、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、命根、正見、正思惟、正精進、正念、正定、信力、進力、念力、定力、慧力、慚力、愧力、無貪、無瞋、無癡、無貪欲、無瞋恚、正見、慚、愧、身輕安、心輕安、身輕性、心輕性、身軟性、心軟性、身適應性、心適應性、身正性、心正性、身直性、心直性、念、正知、止、觀、勤勵、不散亂，其時除受蘊、想識蘊、識蘊或又有他緣已生之無色諸法-----是為【其時有一行蘊。】
一一五  云何其時有一識蘊？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意處、意根、識、識蘊及相應之意識界-----是為【其時有一識蘊。】
一一六  云何其時有一意處？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意處、意根、識、識蘊及相應之意識界-----是為【其時有一意處。】
一一七  云何其時有一意根？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意處、意根、識、識蘊及相應之意識界-----是為【其時有一意根。】
一一八  云何其時有一意識界？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意處、意根、識、識蘊及相應之意識界-----是為【其時有一意識界。】
一一九  云何其時有一法處？即受蘊、想蘊、行蘊-----是為【其時有一法處。】（自本項及次項參閱第六六項）
一二○  云何其時有一法界？即受蘊、想蘊、行蘊-----是為【其時有一法界。】
　　其時或又有他緣已生無色之諸法-----是等為善法。
一二一  其時更有諸法、識蘊、諸處、諸界、諸食、諸根、靜慮、道、諸力、諸因、觸、受、想、思、心、受蘊、想蘊、行蘊、識蘊及意處、意根、意識界、法處、法界，其時或又有他緣已生無色之諸法？-----是等為善法。
一二二  云何其時有諸法？即受蘊、想蘊、行蘊、識蘊-----是等為【其時有諸法。】
一二三  云何其時有諸蘊？即受蘊、想蘊、行蘊、識蘊-----是等為【其時有諸蘊。】
一二四  云何其時有諸處？即意處、法處-----是等為【其時有諸處。】（自本項至第一四五項止參閱第六四  六七  七○  七四  八三  八九  九五  一○三項）
一二五  云何其時有諸界？即意識界、法界-----是等為【其時有諸界。】
一二六  云何其時有諸食？即觸食、意思食、識食-----是等為【其時有諸食。】
一二七  云何其時有諸根？即信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根-----是等為【其時有諸根。】
一二八  云何其時有靜慮？即尋、伺、喜、樂、心一境性-----是為【其時有靜慮。】
一二九  云何其時有道？即正見、正思惟、正勤、正念、正定-----是為【其時有道。】
一三○  云何其時有諸力？即信力、進力、念力、定力、慧力、慚力、愧力-----是為【其時有諸力。】
一三一  云何其時有諸因？即無貪、無瞋、無癡-----是為【其時有諸因。】
一三二  -----一四五（同於一○七-----一二○……乃至……有觸、受、；想、思、心、受蘊、想蘊、行蘊、識蘊、意處、意根、識界、法處、法界，于其時所有之或又有他緣已生無色之諸法。
【133-145為空段，原書沒有】
第二心
一四六  云何是善法耶？喜俱行智相應而依共行以色為所緣，若以……乃至……法為所緣，若依彼彼令欲纒善心生起之時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至(一四七)……是等為善法。
第三心
一四七  云何是善法耶？喜俱行智不相應而以色為所緣；若以聲為所緣，以香、味、觸、法為所緣，若又依彼彼令欲纒善心生起之時，其時有觸、受、想、思、心，有尋、伺、喜、樂、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根、正見、正思惟、正精進、正念、正定、信力、進力、念力、定力、慧力、慚力、愧力、無貪、無瞋、無癡、無貪欲、無瞋恚、正見、慚、愧、有身輕安、心輕安、身輕性、心輕性，有身軟性、心軟性、身適應性、心適應性、身正性、心正性、身直性、心直性及念、止、勤勵、不散亂，其時所有之或又有他緣已生無色之諸法-----是等為善法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、七根、五支靜慮、四支道、六力、二因、一觸……乃至……有一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生之無色之諸法。是等為善法。
第四心
一四八  云何其時有行蘊？有觸……乃至（六二）……行蘊……乃至……是等為善法。
一四九  云何為善法耶？欲纒之善……乃至……（一四七）……不散亂……乃至(一四七)……是等為善法。
第五心
一五○  云何為善法耶？……欲纒之善……乃至(一五六)……其時有……乃至……不散亂……乃至......是等為善法。
一五一  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸。】
一五二  云何其時有受？其時有所有相應意識界觸所生之心非悅、非不悅、心觸所生非苦非樂之已受、心觸所生非苦非樂之受-----是為【其時有受。】……乃至……。
一五三  云何其時有舍？其時有所有之心非悅、非不悅、心觸所生不苦非樂之已受、心觸所生非苦樂之受-----是為【其時有舍。】……乃至……。
一五四  云何其時有舍根？其時有所有之心……乃至（一五三）……受-----是為【其時有舍根。】……乃至……其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、四支靜慮、五支道、七力、三因、一觸、……乃至（一五八）……一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至……（五九-----六一）。
一五五  云何其時有行蘊？有觸……乃至（六二）……行蘊。是等為善法。
第六心
一五六  云何是善法耶？舍俱行智相應而依共行以色為所緣……乃至……以法為所緣，若依彼等令欲纒善心生起之時，其時有觸……乃至……不散亂……乃至……是等為善法。
第七心
一五七  云何是善法耶？舍俱行智不相應而以色為所緣；若以聲為所緣，以香、味、觸、法為所緣，若又依彼等令欲纒善心生起之時，其時有觸、受、想、思、心，有尋、伺、舍、心一境性、信根、進根、念根、定根、意根、舍根、命根、正思惟、正勤、正念、正定、信力、進力、念力、定力、慚力、愧力、無貪、無瞋、無貪欲、無瞋恚、慚、愧、身輕安、心輕安、身輕性、心輕性、身軟性、心軟性、身適應性、心適應性、身正性、心正性、身直性、心直性、念、正知、止、勤勵、不散亂，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、七根、四支靜慮、四支道、六力、二因、一觸……乃至（五八）……有一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生之無色之諸法-----是等為善法……乃至……（五九-----六一）
一五八  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性、信根、進根、念根、定根、命根、正思惟、正勤、正念、正定、信力、進力、念力、定力、慚力、愧力、無貪、無瞋、無貪欲、無瞋恚、慚、愧、身輕安、心輕安、身輕性、心輕性、身軟性、心軟性、身適應性、心適應性、身正性、心正性、身直性、心直性及念、止、勤勵、不散亂，其時除受蘊、想蘊、識蘊或又有所有之他緣已生無色之諸法，于其時是行蘊，更于其時有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。
第八心
一五九  云何為善法耶？舍俱行智不相應而依共行以色為所緣……乃至（一四七）……以法為所緣，若依彼彼令欲纒善心生起之時，其時有觸……乃至（一四七）……不散亂……乃至（一四七）……是等為善法。
色纏善
一    八遍
地遍
四種法
一六○  云何為善法耶？即修色生之道，離欲離不善法，有尋有伺而由離生喜樂，地徧具足第一靜慮而住時，其時有觸……乃至（一四七）……不散亂。其時更有他緣已生無色之諸觸法-----是等為善法。
一六一  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜之故為內淨而有心一趣性，無尋無伺而由定生喜樂，地徧具足第二靜慮而住時，其時有觸、受、想、思、心、喜、樂、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根、正、正勤……乃至（一五七）……有勤勵、不散亂，其時更有所有之他緣已生無色之諸-----是等為善法，其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、四支道、七力、三因、一觸……乃至……有一法處、一法界，其時更有所有之緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至……。
一六二  云何其時有行蘊？其時有觸、思、喜、心一境性，有信根、進根、念根、定根、慧根、命根，有正見、正勤……乃至（一五七）……有勤勵、不散亂，其時除受蘊、想蘊、識蘊，更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為其時有行蘊……乃至……是等為善法。
一六三  云何為善法耶？即修色生之道，由第喜離貪故舍住而有念、正知、于身受樂-----此乃聖者所宣說之舍念樂住-----地徧具足第三靜慮而住時，其時有觸、受、想、思、心、樂、心一境性、信根、進根、念根、定根、意根、喜根、命根、正見、正念、正勤……乃至（一五七）……有勤勵、不散亂，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至……其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、三支靜慮、四支道、七力、三因、一觸……乃至……一法處、一法界，其時更有所有之緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至……。
一六四  云何其時有行蘊？其時有觸、思、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、命根、正見、正勤……乃至（一四八）……有勤勵、不散亂，其時除受蘊、想蘊、識蘊，更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為其時有行蘊，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。
一六五  云何為善法耶？即修色生之道，由於斷樂斷苦故先沒喜憂，故有不苦不樂舍念清淨，而地徧具足第四靜慮而住時，其時有觸、受、想、思、心、舍、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、意根、舍根、命根、正見、正勤……乃至（一五七）……有勤勵、不散亂，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至……其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、三支靜慮、四支道、七力、三因、一觸……乃至（一五八）……有一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至（五九-----六一）……。
一六六  云何其時有行蘊？其時有觸、思、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、命根、正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時除受蘊、想蘊、識蘊，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為其時有行蘊……乃至……是等為善法。
五種法
一六七  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……地徧具足第一靜慮而住時，其時有觸……乃至……不散亂……乃至……其是等為善法。
一六八  云何為善法耶？即修色生之道，有尋有伺而由定生喜樂，地徧具足第二靜慮而住時，其時有觸、受、想、思、心、伺、喜、樂、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根、正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至……其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、四支靜慮、四支道、七力、三因、一觸……乃至……有一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至（五九-----六一）。
一六九  云何其時有行蘊？其時有觸、思、伺、喜、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、命根，亦有正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時除受蘊、想蘊、識蘊，更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為其時有行蘊……乃至……是等為善法。
一七○  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜故……乃至……地徧具足第三靜慮而住時，其時有觸、受、想、思、心、喜、樂、心一境性，或有信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根、正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至（一五七）。其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、三支靜慮、四支道、七力、三因、一觸……乃至……有一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至（五九-----六一）。
一七一  云何其時有行蘊？其時有觸、思、喜（樂）、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、命根、正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時除受蘊、想蘊、識蘊，更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為其時有行蘊……乃至……是等為善法。
一七二  云何為善法耶？即修色生之道，由喜離貪故……乃至……地徧具足第四靜慮而住時，其時有觸、受、想、思、心、樂、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根、正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至……其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、二支靜慮、四支道、七力、一因、一觸……乃至……有一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至（五九-----六一）。
一七三  云何其時有行蘊？其時有觸、思、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、命根、正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時除受蘊、想蘊、識蘊，更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為其時有行蘊……乃至……是等為善法。
一七四  云何為善法耶？即修色生之道，斷樂……乃至……地徧具足第五靜慮而住時，其時有觸、受、想、思、心、舍、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、意根、舍根、命根、正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至（一五七）……其時更有四蘊、二處、二界、三食、八根、二支靜慮、四支道、七力、二因、一觸……乃至（一五八）……有一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法……乃至（五九-----六一）……。
一七五  云何其時有行蘊？其時有觸、思、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、命根、正見、正勤……乃至……有勤勵、不散亂，其時除受蘊、想蘊、識蘊，更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為其時有行蘊……乃至……是等為善法。
四行
一七六  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦遲通行、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一七七  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦速通行、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一七八  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂遲通行、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一七九  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂速通行、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一八○  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜故……乃至……苦遲通行、地徧……乃至……苦速通行、地徧……乃至……樂遲通行、地徧……乃至……樂速通行、地徧具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
四所緣
一八一  云何為善法耶？即修色生之道，離欲，且小、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一八二  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……小、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一八三  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……無量、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一八四  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……無量、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一八五  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜故……小、小所緣、地徧……乃至……小、無量所緣、地徧……乃至……無量、小所緣、地徧……乃至……無量、無量所緣、地徧具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂-----是等為善法。
十六組合
一八六  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦遲通行、小、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂-----是等為善法。
一八七  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦遲通行、小、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一八八  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦遲通行、無量、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一八九  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦遲通行、無量、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九○  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦速通行、小、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九一  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦速通行、小、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九二  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦速通行、無量、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九三  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……苦速通行、無量、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九四  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂遲通行、小、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九五  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂遲通行、小、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九六  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂遲通行、無量、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九七  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂遲通行、無量、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九八  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂速通行、小、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
一九九  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂速通行、小、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二○○  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂速通行、無量、小所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二○一  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……樂速通行、無量、無量所緣、地徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二○二  云何為善法耶？即苦遲通行、小、小所緣、地徧……乃至……苦遲通行、小、無量所緣、地徧……乃至……苦遲通行、無量、小所緣、地徧……乃至……無量、無量所緣、地徧……乃至……苦速通行、小、小所緣、地徧……乃至……苦速通行、小、無量所緣、地徧……乃至……苦速通行、無量、小所緣、地徧……乃至……苦速通行、無量、無量所緣……乃至……樂遲通行、小、小所緣、地徧……乃至……樂遲通行、小、無量所緣、地徧……乃至……樂遲通行、無量、小所緣、地徧……乃至……樂遲通行、無量、無量所緣……乃至……樂速通行、小、小所緣、地徧……乃至……樂速通行、小、無量所緣、地徧……乃至……樂速通行、無量、小所緣、地徧……乃至……樂速通行、無量、無量所緣、地徧具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
水遍：：：：：：：白遍
二○三  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……水徧……乃至……火
徧……乃至……風徧……乃至……青徧……乃至……黃徧……乃至……赤徧……乃至……白徧具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。以上為八徧十六組合。
二  勝處
一．色少
四種法：五種法
二○四  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二○五  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至…………初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
四行（206）
二○六  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二○七  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦速通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二○八  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……是等為善法。
二○九  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂速通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二一○  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……苦遲通行……乃至……苦速通行……乃至……樂遲通行……乃至……樂速通行具足第二靜慮……乃至第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二所緣
二一一  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……小、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二一二  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……無量、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二一三  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……小、小所緣……乃至……無量、小所緣具足第二靜慮……乃至第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
八組合（214）
二一四  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦遲通行、小、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二一五  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦遲通行、無量、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二一六  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦速通行、小、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二一七  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦速通行、無量、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二一八  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂遲通行、小、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二一九  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂遲通行、無量、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二二○  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂速通行、小、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二二一  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂速通行、無量、小所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二二二  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……苦遲通行、小、小所緣……乃至……苦遲通行、無量、小所緣……乃至……苦速通行、小、小所緣……乃至……苦速通行、無量、小所緣……乃至……樂遲通行、小、小所緣……乃至……樂遲通行、無量、小所緣……乃至……樂速通行、小、小所緣……乃至……樂速通行、無量、小所緣具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二   色少.好色.惡色

二二三  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，(若)好(若)惡，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二二四  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，(若)好(若)惡，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。此亦為八組合。
三   色無量
四種法：五種法（225）
二二五  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二二六  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色少，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
四行（227）
二二七  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二二八  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦速通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二二九  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……是等為善法。
二三○  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂速通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二三一  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……苦遲通行……乃至……苦速通行……乃至……樂遲通行……乃至……樂速通行具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二所緣（232）
二三二  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……小、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二三三  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……無量、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二三四  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……小、無量所緣……乃至……無量、無量所緣具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
八組合（235）
二三五  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦遲通行、小、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二三六  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦遲通行、無量、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二三七  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦速通行、小、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二三八  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……苦速通行、無量、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二三九  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂遲通行、小、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二四○  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂遲通行、無量、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二四一  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂速通行、小、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二四二  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……樂速通行、無量、無量所緣具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二四三  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至……苦遲通行、小、無量所緣……乃至……苦遲通行、無量、無量所緣……乃至……苦速通行、小、無量所緣……乃至……苦速通行、無量、無量所緣……乃至……樂遲通行、小、無量所緣……乃至……樂遲通行、無量、無量所緣……乃至……樂速通行、小、無量所緣……乃至……樂速通行、無量、無量所緣具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法，更為八組合。
四  色無量：好色惡色
四種法：五種法（244）
二四四  云何為善法耶？其時修色生之道，內無色想，外觀色無量，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二四五  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀色無量，若好若惡，於彼（之諸色）我勝而知見，尋伺寂靜故……乃至具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。此亦為八組合。
五    色青
二四六  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀諸色，（若）青、青顯、青現、青光，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
六  色黃：色赤：色白
二四七  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀諸色，（若）黃、黃顯、黃現、黃光……乃至……赤、赤顯、赤現、赤光……乃至……白、白顯、白現、白光，於彼（之諸色）我勝而知見，離欲……乃至……具足初靜慮而住之時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。是等亦為（八）勝處十六組合。
三   三解脫
二四八  云何為善法耶？即修色生之道，有色（想）者，觀諸色，離欲……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。（初解脫）
二四九  云何為善法耶？即修色生之道，內無色想，外觀諸色，離欲……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。（第二解脫）
二五○  云何為善法耶？即修色生之道，【淨也】與（唯觀）離欲……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。（第三解脫）
四   四梵住靜慮
慈
四種法（251）
二五一  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……慈俱行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二五二  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜之故……乃至……慈俱行具足第二靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二五三  云何為善法耶？即修色生之道，由喜離貪故……乃至……慈俱行第三靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
五種法（254）
二五四  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……慈俱行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二五五  云何為善法耶？即修色生之道，無尋唯伺、定所生喜樂……乃至……慈俱行具足第二靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二五六  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜之故……乃至……慈俱行具足第三靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二五七  云何為善法耶？即修色生之道，由喜離貪故……乃至……慈俱行第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
悲
二五八  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……悲俱行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二五九  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜故……乃至……悲俱行具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
喜
二六○  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……喜俱行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二六一  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜故……乃至……喜俱行具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
舍
二六二  云何為善法耶？即修色生之道，斷樂之故……乃至……舍俱行具足第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。四梵住靜慮十六組合
五   不淨靜慮
二六三  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……膨脹想俱行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二六四  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……青瘀想俱行……乃至……膿爛想俱行……乃至……斬斫離散想俱行……乃至……啄噉想俱行……乃至……離散想俱行……乃至……殺戮離散想俱行……乃至……赤塗想俱行……乃至……蟲啖想俱行……乃至……骸骨想俱行具足初靜慮而住之時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
無色纏善
四無色靜慮
一  虛空無邊處
二六五  云何為善法耶？即修色生之道，超越一切色想，滅有對想，不思惟種種想故，斷（虛空無邊之）虛空無邊處想俱行及樂故……乃至……舍俱行具足第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二   識無邊處
二六六  云何為善法耶？即修無色生之道，超越一切虛空無邊處故，斷（識無邊之）識無邊處想俱行及樂故……乃至……舍俱行具足第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三   無所有處
二六七  云何為善法耶？即修無色生之道，超越一切識無邊處故，斷（無所有之）無所有處想俱行及樂故……乃至……舍俱行具足第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
四   非想非非想處
二六八  云何為善法耶？即修無色生之道，超越一切之無所有處故，斷非想非非想處俱行及樂故……乃至……舍俱行具足第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三纏善
一  欲塵善
二六九  云何為善法耶？即喜俱行智相應而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……欲增上……乃至……勤增上……乃至……心增上……乃至……觀增上……乃至……欲增上而劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……勤增上而劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……心增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……觀增上而為劣……乃至……中……乃至……令勝欲界善心生起時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二七○  云何為善法耶？即依喜俱行智相應而共行……乃至……為喜俱行智相應……乃至……依喜俱行智相應而共行……乃至……為舍俱行智相應……乃至……依舍俱行智相應共行為劣……乃至……為中……乃至……為勝……乃至……為欲增上……乃至……勤增上……乃至……心增上……乃至……欲增上而為劣……乃至……為中……乃至……為勝……乃至……勤增上而為劣……乃至……為中……乃至……為勝……乃至……心增上而為劣……乃至……為中……乃至……令勝欲界善心生起時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二  色纏善
二七一  云何為善法耶？即修色生之道，離欲……乃至……地徧而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……欲增上……乃至……勤增上……乃至……心增上……乃至……觀增上……乃至……欲增上而劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……勤增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……心增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……觀增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二七二  云何為善法耶？即修色生之道，尋伺寂靜故……乃至……地徧而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……欲增上……乃至……為勤增上……乃至……為心增上……乃至……觀增上……乃至……欲增上而劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……勤增上而劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……心增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……觀增上而為劣……乃至……中……乃至……勝具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三   無色纏善
二七三  云何為善法耶？即修無色生之道，超越一切色想，滅有對想，不思惟種種想故，斷（虛空無邊之）虛空無邊處想俱行及樂故……乃至……為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……欲增上……乃至……勤增上……乃至……心增上……乃至……觀增上……乃至……欲增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……勤增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……心增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……觀增上而為劣……乃至……中……乃至……具足勝第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二七四  云何為善法耶？即修無色生之道，超越一切虛空無邊處，斷（識無邊之）識無邊處想俱行及樂故……乃至……為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……欲增上……乃至……勤增上……乃至……心增上……乃至……觀增上……乃至……欲增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……心增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……觀增上而為劣……乃至……中……乃至……勝具足勝第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二七五  云何為善法耶？即修無色生之道，超越一切之識無邊處，斷（無所有之）無所有處想俱行及樂故……乃至……為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……欲增上……乃至……勤增上……乃至……心增上……乃至……觀增上……乃至……欲增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……勤增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……心增上而為劣……乃至……（為中……乃至……勝……乃至……）觀增上而為劣……乃至……中……乃至……勝具足勝第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二七六  云何為善法耶？即修無色生之道，超越一切無所有處故，斷非想非非想處想俱行及樂故……乃至……為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……欲增上……乃至……勤增上……乃至……心增上……乃至……觀增上……乃至……欲增上而劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……勤增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……心增上而為劣……乃至……中……乃至……勝……乃至……觀增上而為劣……乃至……中……乃至……勝具足勝第四靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
出世間心
初道
靜慮
淨行
二七七  云何為善法耶？即修出世間之靜慮道，以出離、還滅而舍離成見，得初地而離欲……乃至……苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、喜、樂、心一境性、信根、進根、念根、定根、慧根、意根、喜根、命根、未知當知根、正見、正思惟、正語、正業、正命、正精進、正念、正定、信力、進力、念力、定力、慧力、慚力、愧力、無貪、無瞋、無癡、無貪欲、無瞋恚、正見、慚、愧、身輕安、心輕安、身輕性、心輕性、身軟性、心軟性、身適應性、心適應性、身正性、心正性、身直性、心直性、念、正智、止、觀、勤勵、不散亂，其時更有所有他緣已生無色之諸法-----此等為善法。
二七八  云何其時有觸？其時有觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸。】（自本項至二九五項之間與二至一九項之間相同）
二七九  云何其時有受？其時有所有之適應意識界觸所生之心悅、心樂、心觸所生之悅樂已受，心觸所生之悅樂受-----是為【其時有受。】
二八○  云何其時有想？其有所有之適應意識界觸所生之想、等想、已等想性-----是為【其時有想。】
二八一  云何其時有思？其時有所有之意識界觸所生之思、等思、已等思性-----是為【其時有思。】
二八二  云何其時有心？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊以及適應之意識界-----是為【其時有心。】
二八三  云何其時有尋？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注、正思惟-----是為【其時有尋。】
二八四  云何其時有伺？其時有所有之伺察、伺、隨伺、近伺、心之適應、集注-----是為【其時有伺。】
二八五  云何其時有喜？其時有所有之喜、勝喜、歡喜、極歡喜、喜悅、極喜悅、幸福、大歡喜以及心之悅豫-----是為【其時有喜。】
二八六  云何其時有樂？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生之悅樂已受、心觸所生之悅樂受-----是為【其時有樂。】
二八七  云何其時有心一境性？其時有所有心之住、等住、堅住、不散、不亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有心一境性。】
二八八  云何其時有信根？其時有所有之信、確信、善解、現前信、信、信根、信力-----是為【其時有信根。】
二八九  云何其時有進根？其時有所有心之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正策勵-----是為【其時有進根。】
二九○  云何其時有念根？其時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮游性、不忘性、念、念根、念力、正念-----是為【其時有念根。】
二九一  云何其時有定根？其時有所有心之住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有定根。】
二九二  云何其時有慧根？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法……道所攝-----是為【其時有慧根。】
二九三  云何其時有意根根？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊以及適應之意識界-----是為【其時有意根。】
二九四  云何其時有喜根？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生之悅樂已受、心觸所生之悅樂受-----是為【其時有喜根。】
二九五  云何其時有命根？其時有所有之彼無色諸法之、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【其時有命根。】
二九六  云何其時有未知當知根？其時有所有法之未知、未見、未得、不明知、未已證作證之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見、擇法菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有未知當知根。】
二九七  云何其時有正見？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見、擇法菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有正見。】
二九八  云何其時有正思惟？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注、正思惟、道分、道所攝-----是為【其時有正思惟。】
二九九  云何其時有正語？其時有所有由四種之語惡行離去、離脫、離出、遠離、不作、不為、不犯、不超界、破路、正語、道分、道所攝-----是為【其時有正語。】
三○○  云何其時有正業？其時有所有由三種身惡行離去、離脫、離出、遠離、不作、不為、不犯、不超界、破路、正業、道分、道所攝-----是為【其時有正業。】
三○一  云何其時有正命？其時有所有之由由邪命離去、離脫、離出、遠離、不作、不為、不犯、不超界、破路、正命、道分、道所攝-----是為【其時有正命。】
三○二  云何其時有正精進？其時有所有心之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛、不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正精進、精進菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有正精進。】（自本項至三三七項之間與二二至五七項之間相同）。
三○三  云何其時有正念？其時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮游性、不忘性、念、念根、念力、正念、念菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有正念。】
三○四  云何其時有正定？其時有所有心之住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定、定菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有正定。】
三○五  云何其時有信力？其時有所有之信、確信、善解、現前信、信、信力-----是為【其時有信力。】
三○六  云何其時有精進力？其時有所有心之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛、不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正策勵、精進菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有精進力。】
三○七  云何其時有念力？其時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮游性、不忘性、念、念根、念力、正念、念菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有念力。】
三○八  云何其時有定力？其時有所有心之住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、正定、定菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有定力。】
三○九  云何其時有慧力？其時有所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰叡、善巧、審悉、審察、思、近解、叡智、憐利、徧察、觀、正知、導慧、慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見、擇法菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有慧力。】
三一○  云何其時有慚力？其時有所有之慚應慚之事、慚惡不善法之成就-----【其時有慚力。】
三一一  云何其時有愧力？其時有所有之愧應愧之事、慚惡不善法之成就-----【其時有愧力。】
三一二  云何其時有無貪？其時有所有之無貪、無貪著、無已貪著性、無徧貪、無戀、無已戀著性、無貪欲、無貪、善根-----【其時有無貪。】
三一三  云何其時有無瞋？其時有所有之無瞋、無污穢、無已污穢性、無瞋恚、無惱害、無瞋、善根-----【其時有無瞋。】
三一四  云何其時有無癡？其時有所有的慧、智慧、擇.......乃至.......擇法菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有無癡。】
三一五  云何其時有無貪欲？其時有所有之無貪、無貪著、無已貪著性、無偏貪、無戀著、無已戀著性、無貪欲、無貪、善根-----是為【其時有無貪欲。】
三一六  云何其時有無瞋恚？其時有所有之無瞋、無污穢、無已汙穢性、無嗔恚、無惱害、無瞋之善根-----是為【其時有無瞋恚。】
三一七  云何其時有正見？其時有所有之慧、智慧、擇.......乃至.......擇法菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有正見。】
三一八  云何其時有慚？其時有所有之慚、慚應慚之事、慚惡不善法之成就-----是為【其時有慚。】
三一九  云何其時有愧？其時有所有之愧、愧應愧之事、愧惡不善法之成就-----是為【其時有愧。】
三二○  云何其時有身輕安？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之輕安、休息、靜沈、靜止、已靜止性、輕安菩提分-----是為【其時有身輕安。】
三二一  云何其時有心輕安？其時有所有識蘊之輕安、休息、靜沈、靜止、已靜止性、輕安菩提分-----是為【其時有心輕安。】
三二二  云何其時有身輕性？其時有所有受蘊、想蘊、行蘊之輕安、輕轉變性、不鈍重性、不強直性-----是為【其時有身輕性。】
三二三  云何其時有心輕性？其時有所有識蘊之輕性、輕轉變性、不鈍重性、不強直性-----是為【其時有心輕性。】
三二四  云何其時有身軟性？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之軟性、柔軟性、不硬性、不堅實性-----是為【其時有身軟性。】
三二五  云何其時有心軟性？其時有所有識蘊之軟性、柔軟性、不硬性、不堅實性-----是為【其時有心軟性。】
云何其時有？其時有所有之-----是為【其時有身輕安。】
三二六  云何其時有身適應性？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之適應性、適應、適應狀態-----是為【其時有身適應性。】
三二七  云何其時有心適應性？其時有所有識蘊之適應性、適應、適應狀態-----是為【其時有心適應性。】
三二八  云何其時有身正性？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之正性、正、正狀態-----是為【其時有身正性。】
三二九  云何其時有心正性？其時有所有識蘊之正性、正、正狀態-----是為【其時有心正性。】
三三○  云何其時有身直性？其時有所有之受蘊、想蘊、行蘊之直性、真直性、不邪歪性、不歪性、不奸詐性-----是為【其時有身直性。】
三三一  云何其時有心直性？其時有所有識蘊之直性、真直性、不邪歪性、不奸詐性-----是為【其時有心直性。】
三三二  云何其時有念？其時有所有之念、隨念、專念、念、憶念性、憶持性、不浮游性；不忘性、念、念根、念力、正念、念菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有念。】
三三三  云何其時有正智？其時有所有之慧、智慧……乃至……擇法菩提分、道分道所攝-----是為【其時有正智。】
三三四  云何其時有止？其時有所有心之住……乃至……定菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有止。】
三三五  云何其時有慧？其時有所有之慧、智慧……乃至……擇法菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有慧。】
三三六  云何其時有勤勵？其時有所有之發勤……乃至……精進菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有勤勵。】
三三七  云何其時有不散亂？其時有所有心之住……乃至……定菩提分、道分、道所攝-----是為其時有不散亂-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、九根、五支靜慮、八支道、七力、二因、一觸、一受、一想、一思、一心、一受蘊、一想蘊、一行蘊、一識蘊、一意處、一意根、一意識界、一法處、一法界-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。……乃至……
三三八  云何其時有行蘊？其時有所有觸、思、尋、伺、喜、心一境性、信根、進根、念根、定、慧根、命根、未知當知根、正見、正思惟、正語、正業、正命、正精進、正念、正定、信力、進力、念力、定力、慧力、慚力、愧力、無貪、無瞋、無癡、無貪欲、無瞋恚、正見、慚、愧、身輕安、心輕安、身輕性、心輕性、身軟性心軟性、身適應性、心適應性、身正性、心正性身正性、心真性及念、正智、止、觀、勤勵、不散亂-----其時除受蘊、想蘊識蘊，更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為【其時有行蘊】……乃至……是等為善法。（參閱六二項）
三三九  云何為善法耶？即修出世間之靜慮，以出離、還滅而舍離成見，得初地而離欲……乃至……苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三四○  云何為善法耶？即修出世間之靜慮，以出離、還滅而舍離成見，得初地而離欲……乃至……苦速通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三四一  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……樂遲……乃至……而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三四二  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……樂速……乃至……而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三四三  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……得初地，尋伺寂靜故……乃至……苦遲通行……乃至……苦速通行……乃至……樂遲通行……乃至……樂速通行……乃至……具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
空
三四四  云何為善法耶？即修出世間之靜慮，以出離、還滅而舍離成見，得初地而離欲……乃至……空具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三四五  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……得初地而離尋伺故……乃至……空具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
空根本行
三四六  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……得初地而離欲……乃至……苦遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三四七  云何為善法耶？即修出世間之靜慮，以出離、還滅而舍離成見，得初地而離欲……乃至……苦速通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三四八  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……離欲……乃至……樂遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三四九  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……得初地而離欲……乃至……樂速通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三五○  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……得初地而尋伺寂靜故……乃至……苦遲通行、空……乃至……苦速通行、空……乃至……樂遲通行、空……乃至……樂速通行、空具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
無願
三五一  云何為善法耶？即修出世間……乃至……得（初地）而（離）欲……乃至……無願具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三五二  云何為善法耶？即修出世間……乃至……得（初地）而尋伺寂靜故……乃至……無願具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
無願根本行
三五三  云何為善法耶？即修出世間……乃至……得初地而離欲……乃至……苦遲通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三五四  云何為善法耶？即修出世間……乃至……得初地而離欲……乃至……苦速通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三五五  云何為善法耶？即修出世間……乃至……得初地而離欲……乃至……樂遲通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三五六  云何為善法耶？即修出世間……乃至……得初地而離欲……乃至……樂速通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三五七  云何為善法耶？即修出世間……乃至……得初地而尋伺寂靜故……乃至……苦遲通行、無願……乃至……苦速通行、無願……乃至……樂遲通行、無願……乃至……樂速通行、無願具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
二十大種法
三五八  云何為善法耶？即修出世間之道……乃至……修出世間之念住……乃至……修出世間之正勤……乃至……修出世間之神足……乃至……修出世間之之根……乃至……修出世間之力……乃至……修出世間之菩提分……乃至……修出世間之諦……乃至……修出世間之止……乃至……修出世間之法……乃至……修出世間之蘊……乃至……修出世間之處……乃至……修出世間之界……乃至……修出世間之食……乃至……修出世間之觸……乃至……修出世間之受……乃至……修出世間之想……乃至……修出世間之思……乃至……修出世間之心，出離還滅而舍離成見，得初地而離欲……乃至……苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
增上
三五九  云何為善法耶？即修出世間之靜慮……乃至……得（初地），苦遲通行、欲增上、勤增上、心增上、觀增上具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三六○  云何為善法耶？即修出世間……乃至……得（初地）而尋伺靜慮故……乃至……苦遲通行、欲增上……乃至……觀增上具足第二靜慮……乃至……第三靜慮……乃至……第四靜慮……乃至……初靜慮……乃至……第五靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
三六一  云何為善法耶？即修出世間之道出離……乃至……修出世間之心，出離、還滅而舍離成見，得初地而離欲……乃至……苦遲通行、欲增上……乃至……觀增上具足第二靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
第二道
三六二  云何為善法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而依輕減欲貪瞋得第二地，離欲……乃至……苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
第三道
三六三  云何為善法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離無餘欲貪瞋，得第三地而離欲……乃至……苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有已知根……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
第四道
三六四  云何為善法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離無餘色貪、無色貪、慢、掉舉、無明，得第四地，離欲……乃至……苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸……乃至……有已知根……乃至……有不散亂……乃至……是等為善法。
云何其時有已知根？其時有所有之法已知、已見、已、已明知、已證所證之慧、智慧、擇、思擇、擇法……乃至……擇法正見、擇法菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有已知根】……乃至……有不散亂……乃至……其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。
第二  不善心
十二不善法
一
三六五  云何為不善法耶？即喜俱行、成見相應而以色為所緣，以聲為所緣，以香、（味）、觸、法為所緣，依彼彼令不善心生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、喜、樂、心一境性，進根、定根意根、喜根、命根、邪見、邪思惟、邪策勵、邪定、進力、定力、無慚力、無愧力、貪、癡、貪欲、邪見、無慚、無愧及止、觀、勤勵、不散亂，其時更有他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。
三六六  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸】。（以下參閱第二項以下）
三六七  云何其時有受？其時有所有之適應意識界觸所生之心悅、心樂、心觸所生之悅樂已受、心觸所生之悅樂受-----是為【其時有受】。
三六八  云何其時有想？其時有所有之適應意識界觸所生之想、等想、已等想性-----是為【其時有想】。
三六九  云何其時有思？其時有所有之適應意識界觸所生之思、等思、已等思性-----是為【其時有思】。
三七○  云何其時有心？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊及相應之意識界-----是為【其時有心】。
三七一  云何其時有尋？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注、邪思惟-----是為【其時有尋】。
三七二  云何其時有伺？其時有所有之伺察、伺、隨伺、近伺、心之適應、集注-----是為【其時有伺】。
三七三  云何其時有喜？其時有所有之喜、勝喜、歡喜、極歡喜、喜悅、極喜悅、幸福、大歡喜、心之悅豫-----是為【其時有喜】。
三七四  云何其時有樂？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生之悅樂已受、心觸所生之悅樂受-----是為【其時有樂】。
三七五  云何其時有心一境性？其時有所有心之住、等住、堅住、不散不亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有心一境性】。
三七六  云何其時有進根？其時有所有心之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、邪策勵-----是為【其時有進根】。
三七七  云何其時有定根？其時有所有心之住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、邪定-----是為【其時有定根】。
三七八  云何其時有意根？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊及相應之意識界-----是為【其時有意根】。
三七九  云何其時有喜根？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生之悅樂已受、心觸所生之悅樂受-----是為【其時有喜根】。
三八○  云何其時有命？其時有所有之彼無色諸法之壽、堅住、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【其時有命根】。
三八一  云何其時有邪見？其時有所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----是為【其時有邪見】。
三八二  云何其時有邪思惟？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注、邪思惟-----是為【其時有邪思惟】。
三八三  云何其時有邪策勵？其時有所有之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛、不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、邪策勵-----是為【其時有邪策勵】。
三八四  云何其時有邪定？其時有所有心之住、等住、安住、不散、不散亂、意不散性、等持、定根、定力、邪定-----是為【其時有邪定】。
三八五  云何其時有進力？其時有所有之發勤……乃至……邪策勵-----是為【其時有進力】。
三八六  云何其時有定力？其時有所有心之住……乃至……邪定-----是為【其時有定力】。
三八七  云何其時有無慚力？其時有所有之無慚應慚之事、無慚惡不善法之成就-----是為【其時有無慚力】。
三八八  云何其時有無愧力？其時有所有之無愧應愧之事、無愧惡不善法之成就-----是為【其時有無愧力】。
三八九  云何其時有貪？其時有所有之貪、貪著、已貪著住、徧食、戀著、已戀著性、貪欲、貪、不善根-----是為【其時有貪】。
三九○  云何其時有癡？其時有所有之無智、無見、非現觀、非隨覺、非等覺、不通達、不領解、不洞察、不等觀、不妙觀察、不現前業、不淨明、童癡、不正知、癡、極癡、等癡、無明、無明暴流、無明軛、無明隨眠、無明纒、無明柵、癡、不善根-----是為【其時有癡】。
三九一  云何其時有貪欲？其時有所有之貪……乃至……有貪欲、貪、不善根-----是為【其時有貪欲】。
三九二  云何其時有邪見？其時有所有之見、成見……乃至……有顛倒執-----是為【其時有邪見】。
三九三  云何其時有無慚？其時……乃至……無慚……乃至……（無慚）-----是為【其時有無慚】。
三九四  云何其時有無愧？其時……乃至……無愧……乃至……無愧-----是為【其時有無愧】。
三九五  云何其時有止？其時有所有心之住……乃至……有邪定-----是為【其時有止】。
三九六  云何其時有勤勵？其時有所有心之發勤……乃至……有邪策勵-----是為【其時有勤勵】。
三九七  云何其時有不散亂？其時有所有心之住……乃至……有邪定-----是為【其時有不散亂】。
　　其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、五根、五支靜慮、四支道、四力、二因、一觸……乃至……有一法處、一法界-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等其時為不善法。
三九八  云何其時有行蘊？其時有所有之觸、思、尋、伺、喜、心一境性、信根、進根、定根、命根、未知當知根、邪見、邪思惟、邪策勵、邪定、進力、定力、無慚力、無愧力、貪、癡、貪欲、邪見、無慚、無愧及止、勤勵、不散亂-----其時除受蘊、想蘊、識蘊，更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為其時有行蘊……乃至……是等為善法。
二
三九九  云何為不善法？即依喜俱行、成見相應共行以色為所緣……乃至……以法為所緣，若又依彼彼令不善心生起時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為不善法。
三
四○○  云何為不善法？……成見不相應以色為所緣，若以聲為所緣、香、味、觸、法為所緣，依彼彼令不善心生起時，其時有觸、受、想、思、尋、伺、喜、心一境性、進根、定根、意根、（喜根）、命根、邪思惟、邪策勵、邪定、進力、定力、無慚力、無愧力、貪、癡、貪欲、無慚、無愧及止、勤勵、不散亂-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法，是等為不善法。其時更有四蘊……乃至……有三支道……乃至……有一觸……乃至……有一法處、一法界-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法。
四○一  云何其時有行蘊？其時有觸……乃至（三九八）……是等為善法。（除邪見）。
四
四○二  云何為不善法？即依喜俱行、成見不相應共行以色為所緣……乃至……以法為所緣，依彼等令不善心生起之時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為不善法。
五
四○三  云何為不善法？即舍俱行、成見相應以色為所緣，若以聲為所緣、香、味、觸、法為緣，若依彼彼令不善心生起時，其時有觸、受、想、思、尋、伺、舍、心一境性、進根、定根、意根、舍根、命根、邪見、邪思惟、邪策勵、邪定、進力、定力、無慚力、無愧力、貪、癡、貪欲、邪見、無慚、無愧及止、勤勵、不散亂-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等其時為不善法。
四○四  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸】。
四○五  云何其時有受？其時有所有之適應意識界觸所生之心非悅、非不悅、心觸所生之不苦不樂已受、心觸所生之不苦不樂受-----是為【其時有受】。
四○六  云何其時有舍？其時有所有之心非悅、非不悅、心觸所生之不苦不樂已受、心觸所生之不苦不樂受-----是為【其時有舍】。
四○七  云何其時有舍根？其時有心……乃至……有受-----是為【其時有舍根】。……乃至……其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。其時更有四蘊……乃至……有四支靜慮、四支道……乃至……有無色之諸法-----是等為不善法。
四○八  云何其時有行蘊？其時有觸……乃至……（除喜）（三九八）…….除識蘊……乃至……是為其時有行蘊……乃至……是等為不善法。 

六
四○九  云何為不善法耶？即依舍俱行、成見相應有行以色為所緣……乃至……（四○三）……以法為所緣，依彼彼令不善心生起時，其時有觸……乃至……（四○三）……有不散亂……乃至……（四○三）……是等為不善法。
七
四一○  云何為不善法耶？即舍俱行、成見相應以色為所緣，若以聲為所緣、香、味、觸、法為所緣，依彼彼令不善心生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、舍、心一境性、進根、定根、意根、舍根、命根、邪思惟、邪策勵、邪定、進力、定力、無慚力、無愧力、貪、癡、貪欲、邪見、無慚、無愧及止、勤勵、不散亂-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、五根、四支靜慮、三支道、四力、二因、一觸……乃至……有一法處、一法界-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。
八
四一一  云何其時有行蘊？其時有觸、思……乃至……（除喜及邪見）…….除識蘊……乃至……是為其時有行蘊……乃至……是等為不善法。 

四一二  云何為不善法耶？即舍俱行、成見不相應而依共行以色為所緣……乃至……以法為所緣，依彼彼令不善心生起時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至………是等為不善法。
九
四一三  云何為不善法耶？即憂俱行、成見相應以色為所緣，若以聲為所緣、香、味、觸、法為所緣，若又依彼彼令不善心生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、苦、心一境性、進根、定根、意根、憂根、命根、邪思惟、邪策勵、邪定、進力、定力、無慚、無愧、瞋、癡、瞋恚、無慚、無愧及止、勤勵、不散亂-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。
四一四  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸。】
四一五  云何其時有受？其時有所有之適應意識界觸所生之心非悅、心苦、心觸所生之非悅、苦、已受、心觸所生之諸非悅、苦、受-----是為【其時有受】。
四一六  云何其時有苦？其時有所有之心非悅、心苦、心觸所生之非悅、苦、已受、心觸所之諸非悅、苦、受-----是為【其時有苦】。
四一七  云何其時有憂根？其時有所有之心非悅、心苦、心觸所生之非悅、苦、已受、心觸所之諸非悅、苦、受-----是為【其時有憂根】。
四一八  云何其時有瞋？其時有所有之瞋、污穢、已污穢性、害惡、恚害、恚害性、違、逆、忿然性、粗暴、心之非悅性-----是為【其時有瞋】。
四一九  云何其時有瞋恚？其時有所有之瞋……乃至………有心之非悅-----是為【其時有瞋恚】。……乃至………其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為善法。其時更有四蘊、二處、二界、二食、五根、四支靜慮、三支道、四力、二因、一觸……乃至……有一法處、一法界-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。
四二○  云何其時有行蘊？其時有所有之觸、思、尋、伺、心一境性、進根、定根、命根、邪思性、邪策勵、邪定、進力、定力、無慚力、無愧力、瞋、癡、瞋恚、無慚、無愧及止、勤勵、不散亂-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊……乃至………是等為不善法。
十
四二一  云何為不善法耶？即依憂俱行、恚相應共行以色為所緣……乃至……法為所緣……乃至……依彼彼令不善心生起之時，其時有觸……乃至……有不散亂……乃至……是等為不善法。
十一
四二二  云何為不善法耶？即舍俱行、疑相應以色為所緣，若以聲為所緣、香、味、觸、法為所緣，依彼彼令不善心生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、舍、心一境性、進根、定根、意根、舍根、命根、邪思惟、邪策勵、進力、無慚力、無愧力、疑、癡、無慚、無愧及勤勵-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法
四二三  云何其時有觸？其時有所有之觸……乃至……是為【其時有觸】。……乃至……
四二四  云何其時有心一境性？其時有所有心之住……乃至……-----是為【其時有心一境性】。
四二五  云何其時有疑？其時有所有之惑、疑惑、已疑惑性、猶豫、疑、二分、二路、躊躇、非一向執、懷疑、遲疑、不沒入、硬心、心之當惑-----是等為不善法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、四根、四支靜慮、二支道、三力、一因、一觸……乃至……有一法處、一法界-----其時更有他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。
四二六  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性、進根、命根、邪思惟、邪策勵、進力、無慚力、無愧力、疑、癡、無慚、無愧及勤勵、不散亂-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊。……乃至……是等為善法。
十二
四二七  云何為不善法耶？即舍俱行、掉舉相應以色為所緣……乃至……依彼彼令不善心生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、舍、心一境性、進根、定根、意根、舍根、命根、邪思惟、邪策勵、進力、定力、無慚力、無愧力、掉舉、癡、無慚、無愧及止、勤勵-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。
四二八  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸】。
四二九  云何其時有掉舉？其時有所有之掉舉、不寂、心之不靜、心之騷亂性-----是為【其時有掉舉】……乃至……其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、五根、四支靜慮、三支道、四力、一因、一觸……乃至……有一法處、一法界，其時更有所有他緣已生無色之諸法-----是等為不善法。
四三○  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性、進根、定根、命根、邪思惟、邪策勵、邪力、進力、定力、無慚力、無愧力、掉舉、癡、無慚、無愧及止、勤勵、不散亂-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊……乃至……是等為不善法。
第三  無記心
一  異熟
（一）善業
欲纏異熟
善異熟五識
一
四三一  云何為無記法耶？即由舍俱行而色為所緣，令欲纒之善業己作、已積集之異熟眼識生起時，其時有觸、受、想、思、心、舍、心一境性、意根、舍根、命根-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
四三二  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸】。
四三三  云何其時有受？其時有所有之適應眼識觸所生之心非悅、非不悅、心觸所生之不苦不樂之已受、心觸所生之不苦不樂諸受-----是為【其時有受】。
四三四  云何其時有想？其時有所有之適應眼識觸所生之想、等想、已等想性-----是為【其時有想】。
四三五  云何其時有思？其時有所有之適應眼識觸所生之思、等思、已等思性-----是為【其時有思】。
四三六  云何其時有心？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊及適應之眼識界-----是為【其時有心】。
四三七  云何其時有舍？其時有所有心之非悅、非不悅、心觸所生之不苦不樂之已受、心觸所生之不苦不樂諸受-----是為【其時有舍】。
四三八  云何其時有心一境性？其時所謂所有之心一境性是心之住……乃至……是為【其時有心一境性】。
四三九  云何其時有意根？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊及適應之眼識界-----是為【其時有意根】。
四四○  云何其時有舍根？其時有所有心之……乃至……諸受-----是為【其時有舍根】。
四四一  云何其時有命根？其時有所有之彼無色諸法之壽、堅住、住、保持、保有、轉、持續、護寺、活命、命根-----是為【其時有命根】。其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、三根、一觸……乃至……有一眼識界、一法處、一法界，其時更有所有他緣已生無色之諸法-----是等為無記法……乃至……。
四四二  云何其時有行蘊？其時有觸、思、心一境性、命根-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊……乃至……是等為無記法。
二：：：：五
四四三  云何為無記法？即由舍俱行而聲為所緣，令欲纒之善業已作、已積集之異熟耳識生起時……乃至……舍俱行而香為所緣……乃至……鼻識生起時……乃至……舍俱行而味為所緣……乃至……舌識生起時……乃至……舍俱行而香為所緣……乃至……其時有觸、受、想、思、心、舍、心一境性、意根、舍根、命根-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
四四四  云何其時有觸？其時有所有觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸。】
四四五  云何其時有受？其時有所有之適應身識界觸所生之身悅、身樂、身觸所生悅樂之已受、身觸所生悅樂之諸受-----是為【其時有受。】
四四六  云何其時有想？其時有所有之適應身識界觸所生之想、等想、已等想性-----是為【其時有想。】
四四七  云何其時有思？其時有所有之適應身識界觸所生之思、等思、已等思性-----是為【其時有思。】
四四八  云何其時有心?其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意、意處、意根、識、識蘊及適應之身識界-----是為【其時有心。】
四四九  云何其時有樂？其時有所有之身悅、身樂、身觸所生悅樂之已受、身觸所生悅樂之諸受!是為【其時有樂。】
四五○  云何其時有心一境性？其時有所有心之住.......乃至.......是為【其時有心一境性。】
四五一  云何其時有意根？其時有所有之心.......乃至....... 有【身】識界-----是為【其時有意根。】
四五二  云何其時有樂根？其時有所有之身悅.......乃至.......有樂受.......是為【其時有樂根。】
四五三  云何其時有命根?其時有所有之彼無色諸法之壽、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【其時有命根】。其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是為無記法，其時更有四蘊、二處、二界、三食、三根、一觸.......乃至.......有一身識界、一法處、一法界-----其時更有他緣已生無色之諸法-----是等為無記法.......乃至.......。
四五四  云何其時為行蘊？其時有觸、思、心一境性、命根-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊.......乃至.......是等為無記法。
二  善異熟意界
四五五  云何為無記法耶？即捨俱行而色為所緣.......乃至.......觸為所緣，依彼彼令欲纏善業之已作、已積集之異熟意界生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、捨、心一境性及意根、捨根、命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
四五六  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸。】
四五七  云何其時有受？其時有所有之適應意界觸所生心之非悅、非不悅、心觸所生不苦不樂之已受、心觸所生下苦不樂之諸受-----是為【其時有受。】
四五八  云何其時有想？其時有所有之適應意界觸所生之想、等想、已等想性-----是為【其時有想。】
四五九  云何其時有思？其時有所有之適應意界觸所生之思、等思、巳等思性-----是為【其時有思。】
四六○  云何其時有心？其時有所有之心、意、故意、堅實心、淨意、意之意處、意根、識、識蘊及適應之意界-----是為【其時有心。】
四六一  云何其時有尋？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注-----是為【其時有尋。】【參閱第七項】
四六二  云何其時伺？其時有所有之伺察、伺、隨伺、近伺、心之適應、專注-----是為【其時有伺。】
四六三  云何其時有捨？其時有所有之心非悅、非不悅、心觸所生不苦不樂之已受、心觸所生不苦不樂之諸受-----是為【其時有捨。】
四六四  云何其時有心一境性？其時有所有心之住.......乃至【一一】....... 是為【其時有心一境性。】
四六五  云何其時有意根？其時有所有之心、意.......乃至【一七】.......適應之意界-----是為【其時有意根。】
四六六  云何其時有舍根？其時有所有之心非悅.......乃至.......不苦不樂諸受-----是為【其時有捨根。】
四六七  云何其時有命根？其時有所有之彼無色之諸法.......乃至【一九】....... 命根-----是為【其時有命根。】-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。其時更有四蘊、二處、一界、三食、三根、一觸.......乃至【五八】.......有一意界、一法處、法界-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法乃至.......。
四六八  云何其時為行蘊？其時有觸，思、尋、伺、心一境性、命根。其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊.......乃至.......是等為無記法。
三  善異熟意識界
四六九  云何為無記法耶？即喜俱行而色為所緣.......乃至【一四七】.......法為所緣，依彼彼令欲纏善業之已作、已積集之異熟意識界生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、喜、樂、心一境性及意根、喜根、命根-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
四七○  云何其時有觸？其時有所有的觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸。】
四七一  云何其時有受？其時有所有之適應意識界觸所生之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之諸受-----是為【其時有受。】
四七二  云何其時有想？其時有所有之適應意識界觸所生之想、等想、已等想性-----是為【其時有想。】
四七三  云何其時有思？其時有所有之適應意識界觸所生之思、等思，已等思性 -----是為【其時有思。】
四七四  云何其時有心？其時有所有之心、意、故意、堅實心，淨意、意之意處、意根、識、識蘊及適應之意識界-----是為【其時有心。】
四七五  云何其實有尋？其時有所有之尋求、尋、思惟、凝想、凝思、心之專注-----是為【其時有尋。】
四七六  云何其時有伺？其時有所有之伺察、伺、隨伺、近伺、心之適應、集注-----是為【其時有伺。】
四七七  云何其時有喜？其時有所有之喜、勝喜、歡喜、極歡喜、喜悅、極喜悅、幸福、大歡喜、心之極悅-----是為【其時有喜。】
四七八  云何其時有樂？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之諸受-----是為【其時有樂。】
四七九  云何其時有心一境性？其時有所有心之住.......乃至【一一】.......是為【其時有心一境性。】
四八○  云何其時有意根？其時有所有之心、意、故意....... 乃至【一七】....... 識界-----是為【其時有意根。】
四八一  云何其時喜根？其時有所有之心悅、心樂、心觸所生悅樂之已受、心觸所生悅樂之諸受-----是為【其時有喜根。】
四八二  云何其時有命根？其時所有無色諸法之壽、堅住、保持.......乃至.......命根-----是為【其時有命根】-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。其時更有四蘊、二處、二屆、三食、三根、一觸.......乃至【五八】.......有一意識界、一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
四八三  云何其時為行蘊，其時有觸、思、尋、伺、喜、心一境性及命根。其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊.......乃至.......是等為無記法。
四   善異熟捨俱行意識界
四八四  云何為無記法耶？即捨俱行而色為所緣......乃至.......法為所緣，依彼彼令欲纏善業之已作、已積集之異熟意識界生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、捨、心一境性及意根、捨根、命根-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
四八五  云何其時有觸？其時有所有之觸、等觸、已等觸性-----是為【其時有觸。】
四八六  云何其時有受？其時有所有之適應意識界.......乃至.......不苦不樂之諸受-----是為【其時有受。】
四八七  云何其時有想?其時有所有之適應意識界.......乃至.......已等想性-----是為【其時有想。】
四八八  云何其時有思，其時所有之適應意識界.......乃至.......已等思性-----是為【其時有思。】
四八九  云何其時有心？其時有所有之心、意、故意、堅實心.......乃至.......識界-----是為【其時有心。】
四九○  云何其時有尋？其時有所有之尋求.......乃至.......心之專注-----是為【其時有尋。】
四九一   云何其時有伺?其時有所有之伺察.......乃至.......專注-----是為【其時有伺。】
四九二  云何其時有捨？其時有所有之心非悅.......乃至.......不苦不樂之諸受------是為【其時有捨。】
四九三  云何其時有心一境性？其時有所有心之住.......乃至.......是為【其時有心一境性。】
四九四  云何其時有意根？其時有所有之心、意、故意.......乃至.......識界-----是為【其時有意根。】
四九五  云何其時有舍根？其時有心非悅.......乃至.......不苦不樂之諸受-----是為【其時有舍根。】
四九六  云何其時有命根？其時有所有之彼無色諸法之壽、堅住、保持.......乃至.......命根-----是為【其時有命根】-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、三根、一觸.......乃至.......有一意識界、一法處、一法界-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
四九七  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性及命根。其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為【其時有行蘊】.......乃至.......是等為無記法。
五  八大異熟
四九八  云何為無記法耶？即由喜俱行、慧相應而.......乃至.......喜俱行、慧相應而共行.......乃至......由喜俱行、慧不相應而.......乃至.......喜俱行、慧不相應而共行.......乃至.......由舍俱行、慧相應而.......乃至.......捨俱行、慧相應而共行.......乃至.......由捨俱行，慧不相應而.......乃至.......捨俱行、慧不相應而共行。色為所緣.......乃至......
以法為所緣-----依彼彼令欲纏善業之已作、已積集之異熟意識界生起時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。即無貪欲、無記根........乃至....... 無瞋、無記根-----是等為無記法。
  二  色纏異熟
四九九  云何為無記法？即修色生之道，離欲.......乃至.......地遍具足初靜慮而住，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法------即由其色纏善業之已作、已積集之異熟，離欲.......乃至.......地遍具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......    有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五○○  云何為無記法耶？【參閱第一六○項】即修生之道，尋伺寂靜故.......乃至.......地遍具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住，其時有觸.......乃至.......不散亂.......乃至.......是等為善法。即由其色纏善業之已作、已積集之異熟，斷樂.......乃至.......地遍具足第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......不散亂.......乃至.......是等為無記法。
    三  無色纏異熟
五○一  云何為無記法耶？即修無色生之道，超越一切色想而滅有對想，不思惟種種想故，斷【虛空無邊之】虛空無邊處想俱行及樂故.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸....... 乃至.......不散亂.......乃至....... 是等為善法、即由其欲纏善業之已作、已積集之異熟，超越一切色想而滅有對想，不思惟種種想故，斷【虛空無邊之】虛空無邊處想俱行及樂故.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸 .......乃至.......不散亂....... 乃至....... 是等為無記法。
五○二  云何為無記法耶？即修無色生之道．超越一切之虛空無邊處，斷【識無邊之】識無邊處想俱行及樂故.......乃至.......具足第四靜慮住時，其時有觸.......乃至.......不散亂.......乃至.......是等為善法。即由其無色纏善業之已作，已積集之異熟，超越一切之虛空無邊處故，斷【識無邊之】識無邊處想俱行及樂故.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五○三  云何為無記法耶？即修無色生之道，由超越一切之識無邊處故，斷【無所有之】無所有處想俱行及樂故.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至....... 有不散亂.......乃至....... 是等為善法。即由其無色纏善業之已作，日積集之異熟，超越一切之識無邊處故，斷【無所有之】無所有處想俱行及樂故.......乃至....... 具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五○四  云何為無記法耶？即修無色生之道，由超越一切無所有處故，斷非想非非想處想俱行及樂故.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由其無色纏善業之已作，已積集之異熟，超越一切無所有處故，斷非想非非想處想俱行及樂故.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
四   出世間異熟   

初道
靜慮   

淨行
五○五  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而捨離成見，得初地離欲.......乃至....... 苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由其出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸.......有已知根.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五○六  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地離欲.......乃至.......苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂 .......乃至.......是等為無為法。即由其出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......  .......苦遲通行、無相具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至....... 有已知根.......乃  至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五○七  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地，離欲.......乃至.......苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有慧根....... 乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由其出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有已知根.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五○八  云何為無記法耶？即由出離、還滅而舍離成見，得初地而尋伺寂靜故.......乃至.......苦遲通行，【以上善】.......乃至.......苦遲通行．空【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行，【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無相，【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行，【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無願，【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五○九  云何為無記法耶？即修世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地離欲.......乃至.......苦速通行.......乃至.......樂遲通行.......乃至.......樂速通行之初靜慮而住.......乃至.......樂速通行，【以上善】.......乃至.......樂速通行、空【以上異熟】.......乃至.......樂速通行，【以上善】.......乃至.......樂速通行、無相，【以上異熟】.......乃至.......樂速通行，【以上善】.......乃至.......樂速通行、無願，【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
淨空
五一○  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地離欲.......乃至....... 空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至 .......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至....... 有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五一一 云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，離欲.......乃至.......空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......無相具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五一二  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地，離欲.......乃至.......空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五一三  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地，尋伺寂靜故.......乃至.......空【以上善】.......乃至.......空【以上異熟】.......乃至.......空【以上善】.......乃至....... 無相【以上異熟】.......乃至....... 空【以上善】.......乃至.......無願【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五一四  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而捨雕成見，得初地，離欲.......乃至....... 苦遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、巳修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不敢亂.......乃至…….是等為無記法。
五一五  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地，離欲.......乃至.......苦遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無相具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五一六  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地，離欲.......乃至.......苦遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至....... 是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熱，離欲.......乃至.......苦遲通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五一七  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地，尋伺寂靜故，苦遲通行、空【以上善】.......乃至.......苦遲通行、空【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、空【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無相【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、空【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無願【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至....... 有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五一八  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地，離欲.......乃至.......苦遲通行、空.......乃至.......樂遲通行、空.......乃至.......樂速通行、空具足初靜慮而住.......乃至.......樂速通行、空【以上善】.......乃至.......樂速通行、空【以上異熟】.......乃至.......樂速通行、空【以上善】.......樂速通行、無相【以上異熟】.......乃至.......樂速通行、空【以上善】.......乃至.......樂速通行、無願【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
淨無願
五一九  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地，
離欲.......乃至.......無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃
至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......無
願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......是等為善法。
五二○  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由以出離、還滅而舍離成見，得初
地雕欲.......乃至.......無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至....... 有不散亂.......
乃至.......是等為善法。即由出世間善法之已作、已修之異熟。離欲.......乃至.......無
相具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五二一 云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，得初地離欲.......乃至....... 無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至....... 是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五二二  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離、還滅而舍離成見，尋伺寂靜故.......乃至.......無願【以上善】.......乃至.......無願【以上異熟】.......乃至.......無願【以上善】.......乃至.......無相【以上異熟】.......乃至.......無願【以上善】.......乃至.......空【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
無願行
五二三  云何為無記法耶?  得【初地】離欲.......乃至.......苦遲通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五二四  云何為無記法耶?  得【初地】離欲.......乃至.......苦遲通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法、即由出世間善靜慮之己作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無相具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五二五  云何為無記法耶?.......得初地離欲.......乃至.......苦遲通行、無願具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟。離欲.......乃至.......苦遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五二六  云何為無記法耶?.......得初地離欲.......乃至.......苦遲通行、無願【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無願【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、無願【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無相【以上異熱】.......乃至.......苦遲通行、無願【以上善】.......乃至.......苦遲通行、空【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時。其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五二七  云何為無記法耶？.......得【初地】離欲.......乃至.......苦速通行、無願.......乃至.......樂遲通行、無願.......乃至.......樂速通行、無願之初靜慮而住時.......乃至.......樂速通行、無願【以上善】.......樂速通行、無願【以上異熟】.......乃至.......樂速通行、無願【以上善】.......乃至.......樂速通行、無相【以上異熟】.......乃至.......樂速通行．無願【以上善】.......乃至.......樂速通行、空具足第二靜盧.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法．
二十大種法
五二八  云何為無記法耶？即修出世間之道.......乃至.......修出世間之念住.......乃至.......    修出世間之正勤.......乃至.......修出世間之神足.......乃至.......修出世間之根.......乃至.......修出世間之力.......乃至.......修出世間之菩提分.......乃至.......修出世間之諦.......乃至.......修出世間之止.......乃至.......修出世間之法.......乃至.......修出世間之蘊.......乃至.......修出世間之處.......乃至.......修出世間之界.......乃至.......修出世間之食.......乃至.......修出世間之觸.......乃至.......修出世間之受.......乃至.......修出世間之想.......乃至.......修出世間之思.......乃至.......修出世間之心.......，出離、還滅而舍離成見，得初地離欲.......乃至.......苦遲通行具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂------是等為善法。即由出世間善心之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、空.......乃至.......無相.......乃至.......無願之初靜慮而住時，其時有觸.......
  乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
欲增上淨行
五二九  云何為無記法耶？即修世間定，以出離、還滅而.......乃至.......離諸欲.......乃至.......苦遲通行、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至....... 苦遲通行、空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三○  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮，由出離.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦遲通行、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無相、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三一  云何為無記法耶？即出世間.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦遲通行、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、巳修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三二  云何為無記法耶？即修出世間之 .......乃至達.......尋伺寂靜故.......乃至.......苦遲通行、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無相、欲增上【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三三  云何為無記法耶？即修出世間之.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦速通行、欲增上.......乃至.......樂遲通行、欲增上具足初靜慮而住.......乃至.......樂速通行、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、空、欲增上【以上異熟】.......乃至.......樂速通行、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、無相、欲增上【以上異熟】 .......乃至.......樂速通行、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、無願、欲增上【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。 

 欲增上淨空
五三四  云何為無記法耶?.......達【初地】離欲.......乃至.......空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......空，欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三五  云何為無記法耶？達.......【初地】離欲.......乃至.......空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間之善靜慮已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......無相、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三六  云何為無記法耶？達.......【初地】離欲.......乃至.......空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不敢亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......無願、欲增上具足初靜慮而住時， 其時有觸.......乃至.......有下散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三七  云何為無記法耶？達.......尋伺寂靜故.......乃至.......空、欲增上【以上善】.......乃至.......空、欲增上【以上異熟】.......乃至.......空、欲增上【以上善】.......乃至.......無相、欲增上【以上異熟】.......乃至.......空、欲增上【以上善】.......乃至.......無願、欲增上【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三八  云何為無記法耶？即修出世間之.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦遲通行、空，欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五三九  云問為無記法耶？即修出世間.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無相、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四○  云何為無記法耶？達.......離欲.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四一  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮.......乃至達.......尋伺寂靜故.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無相、欲增上【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四二  云何為無記法耶？即修出世間.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦速通行、空、欲增上.......乃至.......樂遲通行、空、欲增上.......乃至.......樂速通行、空、欲增上之初靜慮而住.......乃至.......樂速通行、空、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、空、欲增上【以上異熟】.......乃至.......樂速通行、空、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、無相、欲增上【以上異熟】.......乃至.......樂速通行、空、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、無願、欲增上【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記。
五四三  云何為無記法耶？即修出世間.......乃至達.......離欲.......乃至.......無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四四  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮.......乃至達.......離欲.......乃至.......無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間之善靜慮已作、巳修之異熟，離欲.......乃至.......無相、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四五  云何為無記法耶？即修出世間.......乃至達.......離欲.......乃至.......無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四六  云何為無記法耶？即修出世間.......乃至達.......尋伺寂靜故.......乃至.......無願、欲增上【以上善】.......乃至.......無願、欲增上【以上異熟】.......乃至.......無願、欲增上【以上善】.......乃至.......無相、欲增上【以上異熟】.......乃至.......無願、欲增上【以上善】.......乃至.......空、欲增上【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四七  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四八  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、無相、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五四九  云何為無記法耶?即修出世間之靜慮.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至 .......是等為無記法。
五五○  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮.......乃至達.......尋伺寂靜故.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、無相、欲增上【以上異熟】.......乃至.......苦遲通行、無願、欲增上【以上善】.......乃至.......苦遲通行、空、欲增上【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五五一  云何為無記法耶？即修出世間之靜慮.......乃至達.......離欲.......乃至.......苦速通行、無願、欲增上.......乃至.......樂遲通行、無願、欲增上.......乃至.......樂速通行、無願、欲增上之初靜慮而住時.......乃至.......樂速通行、無願、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、無願、欲增上【以上異熟】.......乃至.......樂速通行、無願、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、無相、欲增上【以上異熟】.......乃至樂速通行、無願、欲增上【以上善】.......乃至.......樂速通行、空、欲增上【以上異熟】具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五五二  云何為無記法耶？即修出世間之道.......乃至.......修出世間之念住.......乃至.......修出世間之正勤.......乃至.......修出世間之神足.......乃至.......修出世間之根.......乃至.......修出世間之力.......乃至.......修出世間之菩提分.......乃至.......修出世間之諦.......乃至.......修出世間之止.......乃至.......修出世間之法.......乃至.......修出世間之蘊.......乃至.......修出世間之處.......乃至.......修出世間之界.......乃至.......修出世間之食.......乃至.......修出世間之觸.......乃至.......修出世間之受.......乃至.......修出世間之想.......乃至.......修出世間之思.......乃至.......修出世間之心，出離、還滅而舍離成見，達初地離欲.......乃至.......苦遲通行、欲增上具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、空.......乃至.......無相.......乃至.......無願、欲增上.......乃至.......勤增上.......乃至.......心增上.......乃至.......觀增上之初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
第二道     第四道
五五三  云何為無記法耶？即修出世間靜慮，以出離、還滅而減輕欲、貪、嗔，達第二地離欲.......乃至.......觀增上.......乃至.......其時有觸.......乃至.......舍離無餘欲、貪、嗔而達第三地.......乃至.......舍離無餘色貪，無色貪、慢、掉舉、無明而達第四地離欲.......乃至.......苦遲通行具足初地而住時，其時有觸.......乃至.......有已知根.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為善法。即由出世間善靜慮之已作、已修之異熟，離欲.......乃至.......苦遲通行、空具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有已知根.......乃至.......有不散亂.......乃至.......其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
五五四  云何其時有觸?其時有所有之觸、接觸，等觸、已等觸性-----是為【其時有觸】.......乃至.......
五五五  云何其時有已知根？即彼巳知者有所有諸法之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰睿、善巧、審悉、審察、思、近解、睿智、伶俐、遍察、觀，正智，導慧、慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法、正見、擇法菩提分、道分、道所攝-----是為【其時有已知根。】乃至.......有不散亂.......乃至.......其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
    【二】 不善業
不善異熟無記
五五六  云何為無記法耶？即捨俱行而以色為所緣，令不善業之巳作、已積集之異熟眼識生起時，舍俱行而以聲為所緣.......乃至.......令耳識生起時，捨俱行以香為所緣.......乃至.......令鼻識生起時，捨俱行而以味為所緣.......乃至.......令舌識生起時，苦俱行而以觸為所緣.......乃至.......令身識生起時，其時有觸、受、想、思、心、苦、心一境性、意根、苦根、命根、.......乃至.......其時更有所有之他緣已生無色之諸法，是等為無記法。
五五七  云何其時有觸？其時有所有之觸.......乃至有.......-----是為【其時有觸。】
五五八  云何其時有受？其時有所有之適應身識界觸所生之身不悅、身苦、身觸所生不悅、苦之已受、身觸所生之不悅、苦受-----是為【其時有受。】
五五九  云何其時有苦？其時有所有之身不悅、身苦、身觸所生不悅、苦之已受、身觸所生之不悅、苦受-----是為【其時有苦。】
五六○  云何其時有苦根？其時有所有之身【不悅】.......乃至.......有苦受-----是為【其時有苦根。】.......乃至.......其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、三根、一觸.......乃至.......有一身識、一法處、一法界-----其時更有他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。.......乃至.......
五六一  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性以及命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為【其時有行蘊】.......乃至.......是等為無記法.......乃至.......
五六二  云何為無記法耶？即舍俱行而以色為所緣.......乃至.......以觸為所緣，若依彼彼令不善業之已作、已積集之異熟意界生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、捨、心一境性、意根、捨根、命根，其時更有他緣已生無色之諸法-----是等為無記法.......乃至.......其時更有四蘊、二處、二界、三食、三根、一觸.......乃至.......有一意界、一法處、一法界-----其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。.......乃至.......
五六三  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性、命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊.......乃至.......是等為無記法。
五六四  云何為無記法耶？即捨俱行而以色為所緣.......乃至.......以法為所緣，若依彼彼令不善業之已作、已積集之異熟意識界生起時，其時有觸、受、想，思、心、尋、伺、捨、心一境性、意根、捨根、命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。.......乃至.......。
    其時更有四蘊、二處、三界、三食、三根、一觸.......乃至.......有一意識界、一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法.......乃至.......。
五六五  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性、命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊.......乃至.......是等為無記法。
    二  所應作
一  欲纏所應作
五六六  云何為無記法耶？即所應作而非善非不善、非業異熟，捨俱行而以色為所緣.......乃至.......以觸為所緣，若更令依彼彼意界生起時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、捨、心一境性、意根、捨根、命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法.......乃至.......其時更有四蘊、二處、二界、三食、三根、一觸.......乃至.......有一意界、一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法。是等為無記法。
五六七  云何其時為行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性、命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為其時有行蘊.......乃至是等為無記法。
五六八  云何為無記法耶？即所應作而非善非不善非業異熟，善俱行而以色為所緣，若.......乃至.......以法為所緣，若更依彼彼令意識界生時，其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、喜、樂、心一境性、進根、定根、意根、喜根、命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法。
五六九  云何其時有觸？其時有所有之觸、接觸、等觸、己等觸性-----是為【其時有觸】。.......乃至.......
五七○  云何其時有心一境性？其時有所有心之住、等住、堅住、不散、不亂、意不散性、等持、定根、定力、正定-----是為【其時有心一境性。】
五七一  云何其時有進根？其時有所有心之發勤、精勤、勇猛、專心、策勵、勤、努力、氣力、堅忍、勇猛不弛緩性、志欲不棄性、不棄勤愛、勤愛努力、精進、精進根、精進力、正策勵-----是為【其時有進根。】
五七二  云何其時有定根？其時有所有心之住.......乃至.......有定力-----是為【其時有定根】.......乃至.......其時更有所有之他緣已生無色之諸法。是等為無記法。其時更有四蘊、二處、二界、三食、五根、一觸.......乃至.......有一意識界、一法處、一法界，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等位無記法。
五七三  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、喜、心一境性、進根、定根、命根，其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為【其時有行蘊】.......乃至.......是等為無記法。
五七四  五何為無記法耶？即所應作而非善非不善非業異熟，捨俱行而以色為所緣．若.......乃至.......以法為所緣，若又依彼彼令意識界生起時。其時有觸、受、想、思、心、尋、伺、捨，心一境性、進根、定根、意根、舍根、命根。其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----是等為無記法.......乃至.......其時更有四蘊、二處、二界、三食、五根、一觸.......乃至.......有一意識界、一法處、一法界。其時更有所有之他緣已生無色之諸法。是等為無記法。
五七五  云何其時有行蘊？其時有觸、思、尋、伺、心一境性、進根、定根、命根。其時更有所有之他緣已生無色之諸法-----除受蘊、想蘊、識蘊-----是為【其時有行蘊】.......乃至.......是為無記法。
五七六  云何為無記法耶？即所應作而非善非不善非業異熟，由喜俱行智相應而.......乃至.......喜俱行智相應而共行.......乃至.......喜俱行智相應.......乃至.......由喜俱行智相應而共行.......乃至.......捨俱行智相應.......乃至.......由舍俱行智相應而共行.......乃至.......由捨俱行智相應.......乃至.......由捨俱行智相應而共行以色為所緣，若.......乃至.......以法為所緣，若依彼彼令意識界生起時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。.......乃至.......無貪是無記根.......乃至.......無嗔是無記根.......乃至.......無癡是無記根.......乃至.......是等為無記根。
二       色纏所應作
五七七  云何為無記法耶？即修色纏之靜慮，以所應作而非善非不善非業異熟，現法樂住而離欲.......乃至.......地遍具足初靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五七八  云何為無記耶？即修色纏之靜慮，以所應作而非善非不善非業異熟，現法樂住而尋伺寂靜故.......乃至.......地遍具足第二靜慮.......乃至.......第三靜慮.......乃至.......第四靜慮.......乃至.......初靜慮.......乃至.......第五靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
三  無色纏所應作
五七九  云何為無記法耶？即修無色纏之靜慮，以所應作而非善非不善非業異熟，現法樂住而超越一切色想故，令滅有對想故，不作意種種想，斷【虛空無邊之】虛空無邊處俱行及樂.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五八○  云何為無記法耶？即修無色纏之靜慮．以所應作而非善非不善非業異熟，現法樂住而超越一切虛空無邊處故，斷【識無邊之】識無邊處想俱行及樂.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂。是等為無記法。
五八一  云何為無記法耶？即修無色纏之靜慮，以所應作而非善非不善非業異熟，現法樂住而超越一切色無邊處故，斷【無所有之】無所有處想俱行及樂.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。
五八二  云何為無記法耶？即修無色纏.......乃至.......超越一切無所有處故，斷非想非非想處想俱行及樂.......乃至.......具足第四靜慮而住時，其時有觸.......乃至.......有不散亂.......乃至.......是等為無記法。.......乃至.......無貪是無記根.......乃至.......無嗔是無記根.......乃至.......無癡是無記根。.......乃至.......是等為無記法。
第二  色  品
  一  論母
一種色聚
五八三  云何為無記法耶？即善不善法異熟之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊、想蘊、行蘊、識蘊以及諸所有之非善非不善非業異熟所應作法及一切之色輿無為界-----是等為無記法。
五八四  云何此中一切之色？即四大種與四大種所造之色-----是言一切之色。一切之色即非因、無因、因不想應、有緣、有為、惱壞、世間、有漏、順結、順系、順暴流、順軛、順蓋、己取著、順取、順雜染、無記、所緣、非心所、心不相應、非異熟非異熟法法、不已雜染不順雜染、非有辱有伺、非無尋唯伺、無尋無伺、非喜俱行、非樂俱行、非捨俱行、非見非修所斷、非見非修所斷因、非流轉非還滅、非有學非無學、小、欲纏、非色纏、非無色纏、所攝、非非所攝、不定、不出、已生、六識所識、無常、老所蔽。如是為一種色聚。
二種色聚
五八五  二種色聚-----有色取、非色取。有色之已取、色之不已取。有色之已取順取、色之不已取順取。有色之有見、色之無見。有色之有對、色之無對。有色之根、非色之根。有色之四大種、非四大種。有色之表、非表。有色之心等起、非心等起。有色之心俱在、非心俱在。有色之心隨轉、非心隨轉。有色之內、色之外。有色之粗、色之細。有色之遠、色之近。有色之眼觸事、非色之眼觸事。有色之眼觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......患.......乃至.......眼識之事、非眼識之事。有色之耳觸.......乃至.......鼻觸之.......乃至.......舌觸.......乃至.......身觸之事、非身觸之事。有色之身觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識之事、非身識之事。有色之眼識所緣、非眼識所緣。有色之眼觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......  思.......乃至.......眼識所緣、非眼識所緣。有色之耳觸.......乃至.......鼻觸.......乃至.......舌觸.......乃至.......身觸所緣、非色之身觸所緣。有色之身觸所生受之.......乃至.......想之.......乃至.......思之.......乃至.......身識之所緣、非身識之所緣。有色之眼處、非眼處。有色之耳處.......乃至.......鼻處.......乃至.......舌處.......乃至.......身處、非色之身處。有色之色處、非色處。有色之聲處.......乃至.......香處.......乃至.......味處.......乃至.......觸處、非觸處。有色之眼界、非眼界。有色之耳界.......乃至.......鼻界.......乃至.......舌界.......乃至.......身界、非身界。有色之色界、非色界。有色之聲界.......乃至.......香界.......乃至.......味界.......乃至.......觸界.......乃至.......非觸。有色之眼  根、非眼根。有色之耳根.......乃至.......鼻根.......乃至.......舌根.......乃至.......身根、非身根。有色之女根、非女根。有色之男根、非男根．有色之命根、非命根。有色之身表、非身表。有色之語表、非語表。有色之空界、非空界。有色之水界、非水界。有色之色輕性、非色輕性。有色之色軟性、非色軟性。有色之色適應性、非色適應性。有色之色增廣、非色增廣。有色之色相續、非色相續．有色之色老性、非色老性。有色之色無常性、非色無常性。有色之搏食、非搏食。
三種色聚
五八六  三種色聚------即所有色之內者為取，所有色之外者為有取、非取。所有色之內者為已取，所有色之外者為有己取、不已取．所有色之內者為已取順取，所有色之外者為有已取順取、不已取順取。所有色之內者為無見，所有色之外者為有有見、無見。所有色之內者為有對，所有色之外者有有對、無對。所有色之內者為根，所有色之外者為有根、非根。所有色之內者為非四大種，所有色之外者為有四大種、非四大種。所有色之內者為非表，所有色之外者為有表、非表。所有色之內者為非心等起，所有色之外者為有心等起、非心等起。所有色之內者為非心俱在，所有色之外者為有心俱在、非心俱在．所有色之內者非心隨轉．所有色之外者為有心隨轉、非心隨轉。所有色之內者為粗，所有色之外者為有粗、細。所有色之內者為近，所有色之外者為有近、遠。所有色之外者為非眼觸事，所有色之內者為有眼觸事、非眼觸事。所有色之外者為眼觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......非眼識事，所有色之內者為有眼識事、非眼識事。所有色之外者為耳觸.......乃至.......鼻觸.......乃至.......舌觸.......乃至.......非身觸事，所有色之內者為有身觸事、非身觸事。所有色之外者為身觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......非身識事，所有色之內者為身識事、非身識事。所有色之內者為眼觸非所緣，所有色之外者為有眼觸所緣、眼觸非所緣。所有色之內者為眼觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識非所緣，所有色之外者為有眼識所緣、眼識非所緣。所有色之內者為耳觸.......乃至.......鼻觸.......乃至.......舌觸.......乃至.......身觸非所緣，所有色之外者有身觸所緣、身觸非所緣。所有色之內者為身觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識非所緣．所有色之外者為有身識所緣、身識非所緣。所有色之外者為非眼處，所有色之內者為有眼處、非眼處。所有色之外者為非耳處.......乃至.......非鼻處.......乃至.......非舌處.......乃至.......非身處，所有色之內者為有身處、非身處。所有色之內者為非色處，所有色之外者為有色處、非色處。所有色之內者為非聲處.......乃至.......非香處.......乃至.......非味處.......乃至.......非觸處，所有色之外者為有觸處、非觸處。所有色之外者為非眼界，所有色之內者為有眼界、非眼界。所有色之外者為非耳界.......乃至.......非鼻界.......乃至.......非舌界.......乃至.......非身界，所有色之內者為有身界、非身界。所有色之內者為非色界，所有色之外者為有色界、非色界。所有色之內者為非聲界.......乃至.......非香界.......乃至.......非味界：；乃至.......非觸界，所有色之外者為有觸界、非觸界。所有色之外者為非眼根，所有色之內者為有眼根、非眼根。所有色之外者為非耳根.......乃至.......非鼻根.......乃至.......非舌根.......乃至.......非身根，所有色之內者為有身根、非身根。所有色之內者為非女根．所有色之外者為有女根、非女根．所有色之內者為非男根，所有色之外者為有男根、非男根。所有色之內者為非命根，所有色之外者為有命根、非命根。所有色之內者為非身表，所有色之外者為有身表、非身表。所有色之內者為非語表，所有色之外者為有語表、非語表。所有色之內者為非空界。所有色之外者為有空界、非空界。所有色之內者為非水界，所有色之外者為有水界、非水界。所有色之內者為非色輕性，所有色之外者為有色輕性、非色輕性。所有色之內者為非色軟性，所有色之外者為有色軟性、非色軟性，所有色之內者為非色適應性．所有色之外者為有色適應性、非色適應性。所有色之內者為非色增廣，所有色之外者為有色增廣、非色增廣。所有色之內者為非色相續，所有色之外者為有色相續、非色相續。所有色之內者為非色老性，所有色之外者為有色老性、非色老性。所有色之內者為非色無常性，所有色之外者為有色無常性，非色無常性。所有色之內者為非搏食，所有色之外者為有搏食、非搏食。如是為三種色聚。
四種色聚
五八七  四種色聚-----即於所有色之取者為有已取、不已取，於所有色之不取者為有已取、不已取。於所有色之取者為有已取順取、不已取順取，於所有色之不取者為有已取順取、不已取順取。於所有色之取者為有有對、無對，於所有色之不取者為有有對、無對。於所有色之取者為有粗、有細，於所有色之非取者為有粗、有細。於所有色之取者為有遠、有近，於所有色之非取者為有遠、有近。於所有色之已取者為有有見、無見，於所有色之不已取者為有有見、無見。於所有色之已取者為有有對、無對，於所有色之不已取者為有有對、無對。於所有色之已取者為有四大種、非四大種，於所有色之不巳取者為有四大種、非四大種。於所有色之已取者為有粗、有細，於所有色之不取者為有粗、有細。於所有色之已取者為有遠、有近，於所有色之不已取者為有遠、有近。於所有色之已取順取者為有有見、無見，於所有色之不已取順取者為有有見、無見．於所有色之已取順取者為有有對、無對，於所有色之不已取順取者為有有對、無對。於所有色之已取順取者為有四大種、非四大種，於所有色之不已取順取者為有四大種、非四大種。於所有色之已取順取有粗、有細，於所有色之不已取順取者為有粗、有細。於所有色之已取順取者為有遠、有近，於所有色之不已取順取者為有遠、有近。於所有色之有對者為有根、非根，於所有色之無對者為有根、非根。於所有色之有對者為有四大種、非四大種，於所有色之無對者為有四大種、非四大種。於所有色之根者為有粗、有細，於所有色之非根者為有粗、有細，於所有色之根者為有遠、有近，於所有色之非根者為有遠、有近。於所有色之四大種者為有粗、有細．於所有色之非四大種者為有粗、有細。於所有色之四大種者為有遠、有近，於所有色之非四大種者為有遠、有近。有見、聞、覺、識之色。-----如是為四種色聚。
五種色聚
五八八  五種色聚-----即地界、水界、火界、風界-----以及色之取者-----如是為五種色聚。
六種色聚
五八九  六種色聚-----即眼所識之色、耳所識之色、鼻所識之色、舌所識之色、身所識之色、意所識之色-----如是為六種色聚。
七種色聚
五九○  七種色聚-----即眼所識之色、耳所識之色、鼻所識之色、舌所識之色、身所識之色、意所識之色、意識界所識之色-----如是為七種色聚。
八種色聚
五九一  八種色聚-----即眼所識之色、耳所識之色、鼻所識之色、舌所識之色、身所識之色-----有樂觸、苦觸-----意界所識之色、意識界所識之色-----如是為八種色聚。
九種色聚
五九二  九種色聚-----即眼根、耳根、鼻根、舌根、身根、女根、男根、命根以及非色根-----如是為九種色聚。
一○種色聚
五九三  十種色聚-----即眼根、耳根、鼻根、舌根、身根、女根、男根，命根及非色根之有對、無對-----如是為十種色聚。
一一種色聚
五九四  十一種色聚-----即眼處、耳處、鼻處、舌處、身處、色處、聲處、香處、味處、觸處及色之無見有對而法處所攝者-----如是為十一種色聚。
    二  註釋
第一注釋
五九五  於一切之色唯有非因、無因、因不相應、有緣、有為、色、世間、有漏、順結、順系、順暴流、鵬軛、順蓋、已取著、順取、順雜染、無記、無所緣、非心所、心不相應、非異熟非異熟法法、不已雜染不順雜染、非有尋有伺、非無尋唯伺、無尋無伺、非喜俱行、非樂俱行、捨俱行、非見非修所斷、非見非修所斷因、非流轉非還滅、非有學非無學、小、欲纏、非色纏、非無色纏、所攝、非非所攝、不定、不出、已生、六識所識、無常、老所蔽而已-----如是為一種色聚。
第二注釋
五九六  云何為【色取】？即眼處、耳處、鼻處、舌處、身處、色處、聲處、香處、味處、女根、男根、命根、身表、語表、空界、色輕性、色軟性、色適應性、色增廣、色相應、色老性、色無常性、搏食也。
五九七  云何為【色之眼處】？為所有眼之四大種所造之淨色、我所攝、不可見、有對之物-----由其不可見、有對之眼，於可見、有對之色，或已見、正見．當見、應見-----亦是為眼、眼處、眼界、眼根、世間、門、海、白、田、事、道路、引導、此岸、空村-----是為【色之眼處。】
五九八  云何為【色之眼處】？為所有眼之.......乃至.......有對之物-----於其不可見、有對之眼，可見、有對之色或已礙、正礙、當礙、應礙，亦是為眼、眼處、眼界、眼根，世間、門、海、白、田、事、道路、引導、此岸、空村------是為【色之眼處。】
五九九  云何為【色之眠處】？為所有之眼之四大種.......乃至.......有對之物-----其不可見、有對之眼．於可見、有對之色或已礙、正礙、當礙、應礙．亦是為眼、眼處、眼界、眼根、世間、門、海、白、田、事、道路、引導、此岸、空村-----是為【色之眼處。】
六○○  云何為【色之眼處】？為所有眼之.......乃至.......有對之物-----依止於所有之眼，因色眼觸或已生、正生、當生、應生，依止於所有之眼，因色眼觸或已生、正生、當生、應生，眼觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識。或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於眼，以色為所緣，眼觸或已生、正生、當生、應生，依止於眼，以色為所緣。眼觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識或已生、正生、當生、應生。亦是為眼、眼處、眼界、眼根、世間、門、海、白、田、事、道路、引導、此岸、空村-----是為【色之眼處。】
六○一  云何為【色之耳處】？為所有耳之四大種所造之淨色、我所攝、不可見、有對之物-----依其不可見、有對之耳．或巳聞、正聞、當聞、應聞不可見、有對之聲-----亦是為耳、耳處、耳界、耳根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空岸-----是為【色之耳處。】
六○二  云何為【色之耳處】？為所有耳之.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----於其不可見、有對之耳，不可見、有對之聲或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為耳.......乃至.......世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之耳處。】
六○三  云何為【色之耳處】？為所有耳之.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----其不可見、有對之耳。於不可見、有對之聲。或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為耳、耳處、耳界、耳根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之耳處。】
六○四  云何為【色之耳處】？為所有耳之.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----依止於耳，因聲耳觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止所有之耳，因聲耳觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......耳識或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止所有之耳，以聲為所緣，耳觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止所有之耳，以聲為所緣，耳觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......耳識或已生、正生、當生、應生-----亦是為耳、耳處、耳界、耳根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之耳處。】
六○五  云何為【色之鼻處】？為所有鼻之四大種所造之淨色、我所攝、不可見、有對之物-----依其不可見、有對之鼻，於不可見、有對之香，或已嗅、正嗅、當嗅，應嗅-----亦是為鼻、鼻處、鼻界、鼻根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之鼻處。】
六○六  云何為【色之鼻處】？為所有鼻之.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----其不可見、有對之鼻，於不可見、有對之香或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為鼻、鼻處、鼻界、鼻根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之鼻處。】
六○七  云何為【色之鼻處】？為所有鼻之.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----其不可見、有對之鼻，於不可見、有對之香或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為鼻、鼻處、鼻界、鼻根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之鼻處。】
六○八  云何為【色之鼻處】？為所有鼻之.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----依止於鼻，因香鼻觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於所有之鼻，因香鼻觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......鼻識或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於所有之鼻，以香為所緣、鼻觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於所有之鼻，以香為所緣。鼻觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......鼻識或已生、正生、當生、應生-----亦是為鼻、鼻處、鼻界、鼻根，世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之鼻處。】
六○九  云何為【色之舌處】？為所有舌之四大種所造之淨色、我所攝、不可見、有對之物-----依其不可見、有對之舌．於不可見、有對之味，或已味、正味、當味、應味-----亦是為舌、舌處、舌界、舌根、世間、門、海、白．田、事、此岸．空村-----是為【色之舌處。】
六一○  云何為【色之舌處】？為所有之.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----其不可見、見對之舌，於不可見、有對之味或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為舌、舌處、舌界、舌根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之舌處。】
六一一  云何為【色之舌處】？為所有之.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----其不可見、有對之舌，於不可見、有對之味或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為舌、舌處、舌界、舌根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之舌處。】
六一二  云何為【色之舌處】？為所有之；：乃至.......所攝、不可見、有對之物-----依止於舌，因味舌觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止所有之舌，因味舌觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......舌識或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於所有之舌，以味為所緣，舌觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於所有之舌，以味為所緣，舌觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......舌識或已生、正生、當生、應生-----亦是為舌、舌處、舌界、舌根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之舌處。】
六一三  云何為【色之身處】？為所有身之四大種所造之淨色、我所攝、不可見、有對之物-----依其不可見、有對之身，於不可見、有對之觸．或已觸、正觸、當觸、應觸-----亦是身、身處、身界、身根、世間、門、海、白、田、事、此岸、空村-----是為【色之身處。】
六一四  云何為【色之身處】？為所有之身.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----其不可見、有對之身，於不可見、有對之觸或己礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為身.......乃至.......【空】村-----是為【色之身處。】
六一五  云何為【色之身處】？為所有之身.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----其不可見、有對之身，於不可見、有對之觸或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為身.......乃至.......【空】村-----是為【色之身處。】
六一六  云何為【色之身處】？為所有之身.......乃至.......所攝、不可見、有對之物-----依止於身，因觸身觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於身，因觸身觸所生之受；：乃至：；想.......乃至.......思.......乃至.......身識或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於所有之身．以觸為所緣，身觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依止於所有之身．以觸為所緣，身觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識，或已生、正生、當生、應生-----亦是為身.......乃至.......【空】村.......是為【色之身處。】
六一七  云何為【色之色處】？為所有色之四大種所造之如顏色、可見、有對之物-----青、黃、赤、白、黑、茜、哈利、哈利色、嫩芽色、長、短、小、大方、圓、四方、六方、八方、十六方、低、高、影、光、明、暗、云、霧、煙、塵、月輪如顏色、曰輪如顏色、星如顏色、鏡輪如顏色、寶珠、寶螺、真珠、琉璃如顏色、金銀如顏色-----或亦有他色之四大種所造之如顏色、可見、有對-----其可見、有對之色由不可見、有對之眼或已見、正見、當見、應見-----亦是為色、色處、色界-----是為【色之色處。】
六一八  云何為【色之色處】？為所有之色.......乃至.......有對之物-----其可見、有對之色，於不可見、有對之眼或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為色、色處、色界-----是為【色之色處。】
六一九  云何為【色之色處】？為所有之色.......乃至.......有對之物-----其可見、有對之色，於不可見、有對之眼或已癡、正癡、當礙應礙-----亦是為色、色處、色界-----是為【色之色處。】
六二○  云何為【色之色處】？為所有之色.......乃至.......有對之物-----依其色，依止於眼，眼觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......以所有之色為所緣。依止於眼，眼觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識或已生、正生、當生、應生.......乃至.......以色為所緣，依止於眼，眼觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......以色為所緣，依止於眼，眼觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識或已生、正生，當生、應生-----亦是為色，色處、色界-----是為【色之色處。】
六二一  云何為【色之聲處】？為所有聲之四大種所造之不可見、有對之物-----即大鼓聲、杖鼓聲、螺聲、鑼聲、歌聲、樂聲．銅鈴聲、手聲、眾生音聲、物觸發聲、風聲、水聲、人聲、非人聲也-----或亦有所有之他聲四大種所造之不可見、有對之物-----其不可見、有對之聲．由不可見、有對之耳，或已聞、正聞、當聞、應聞-----亦是為聲、聲處、聲界-----是為【色之聲處。】
六二一  云何為【色之聲處】？為所有之聲.......乃至.......有對之物-----其不可見、有對之聲，於不可見、有對之耳或己礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為聲、聲處，聲界-----是為【色之聲處。】
六二三 云何為【色之聲處】？為所有之聲.......乃至.......有對之物-----其不可見、有對之聲，於不可見、有對之耳或巳礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為聲、聲處、聲界-----是為【色之聲處。】
六二四  云何為【色之聲處】？為所有之色.......乃至.......有對之物-----依其聲，依止於耳，耳觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依於聲，依止於耳，耳觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......恩.......乃至.......耳識或已生、正生、當生、應生.......乃至.......以聲為所緣，依止於耳，耳觸或已生，正生、當生、應生.......乃至.......以聲為所緣，依止於耳，耳觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......耳識或已生、正生、當生、應生-----亦是為聲、聲處、聲界-----是為【色之聲處。】
六二五  云何為【色之香處】？為所有香之四大種所造之不可見、有對之物-----即根香、莖香、枝香、葉香、花香、果香、生之香、嗅香、好香、惡香也，或亦有他香之四大種所造之不可見、有對之物-----其不可見、有對之香，於不可見、有對之鼻，或已嗅、正嗅、當嗅、應嗅-----亦是為香、香處、香界-----是為【色之香處。】
六二六  云何為【色之香處】？為所有之香.......乃至.......有對之物-----其不可見、有對之香，於不可見、有對之鼻或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為香、香處、香界-----是為【色之香處。】
六二七  云何為【色之香處】？為所有之香.......乃至.......有對之物-----其不可見、有對之香，於不可見、有對之鼻或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為香、香處、香界-----是為【色之香處。】
六二八  云何為【色之香處】？為所有之香.......乃至.......有對之物-----依其香，依止於鼻，鼻觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依香，依止於鼻，鼻觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......鼻識或已生、正生、當生、應生.......乃至.......以香為所緣。依止於鼻，鼻觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......以所有之香為所緣。依止於鼻，鼻觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......鼻識，或已生、正生、當生、應生-----亦是為香、香處、香界-----是為【色之香處。】
六二九  云何為【色之味處】？為所有味之四大種所造之不可見、有對之物-----即根味、莖味、枝味、葉味、花味、果味、醋、甘、苦、辛、鹹、鹹味、澀味、收斂【味】、美味、惡味也，或亦有所有他味之四大種所造之不可見、有對之物-----其不可見、有對之味，由不可見、有對之舌，或已味、正味、當味、應味-----亦是為味、味處、味界------是為【色之味處。】
六三○  云何為【色之味處】？為所有之味.......乃至.......有對之物-----其不可見、有對之味，於不可見、有對之舌或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為味、味處、味界-----是為【色之味處。】
六三一  云何為【色之味處】？為所有之味.......乃至.......有對之物-----其不可見、有對之味，於不可見、有對之舌或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為味、味處．味界-----是為【色之味處。】
六三二  云何為【色之味處】？為所有之味.......乃至.......有對之物-----依其味，依止於舌，舌觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依味、依止於舌，舌觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......舌識或已生、正生、當生、應生.......乃至.......以味為所緣，依止於舌而舌觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......舌識或已生、正生、當生、應生-----亦是為味、味處、味界-----是為【色之味處。】
六三三  云何為【色之女根】？所有女人之女征、女相、女態、女妝、女勢分、女性-----是為【色之女根。】
六三四  云何為【色之男根】？所有男人之男征、男相、男態、男妝、男勢分、男性-----是為【色之男根。】
六三五  云何為【色之命根】？所有之有色法之壽、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【色之命根。】
六三六  云何為【色之身表】？所有之善心、不善心、無記心者，或進、退、直視、左右視、屈、伸。或身之硬、強硬、強硬性、表、令解、已令解性-----是為【色之身表。】
六三七  云何為【色之語表】？所有之善心、不善心、無記心之語、言辭、語路、言、語音、語音業、語、分別語、是名為語-----所有之語表、令解、已令解性-----是為【色之語表。】
六三八  云何為【色之空界】？所有之為空、屬�空，為無障礙，屬�無障礙，為間隙、屬�間隙，非四大種之觸者-----是為【色之空界。】
六三九  云何為【色之色輕性】？所有色之輕性、輕轉變性、不鈍重性、不強直性-----是為【色之色輕性。】
六四○  云何為【色之色軟性】？所有色之軟性、柔軟性、不硬性、不堅實性-----是為【色之色軟性。】
六四一 云何為【色之色適應性】？所有色之適應性、適應、適應狀態-----是為【色之色適應性。】
六四二  云何為【色之色增廣】？所有處之積者。為所有色之增廣-----是為【色之色增廣。】
六四三  云何為【色之色相續】？所有之色增廣-----所有之色相續-----是為【色之色相續。】
六四四  云何為【色之色老性】？所有色之老、老衰、脫齒、白髮、折皺、壽命衰老，諸根消熟-----是為【色之色老性。】
六四五  云何為【色之色無常性】？所有之色盡、衰、壞、【偏愛】、無常性、滅-----是為【色之色無常性。】
六四六  云何為【色之搏食】？即飯、溫面、面、魚、肉、乳、酪、熟酥、生酥、油、蜜、糖精也-----或亦有所有之他，於彼彼之鄉，麤取于此等眾生之口，咀嚼於齒，舌咽於喉、消化於腹-----依所有之液．有諸眾生之保生-----是為【色之搏食。】
是為色取
取分別  於色品第一誦【終】
六四七  云何為【色之非取】？即所觸處、水界-----是為【非色取。】  六四八  云何為【色之所觸處】？即地界、火界、風界、堅性、軟、滑、麤、觸樂、  觸苦、重、輕，其不可見、有對之所觸，由不可見、有對之身．或已觸、正觸、當觸、應觸-----亦是為所觸、所觸處、所觸界-----是為【色之所觸處。】
六四九  云何為【色之所觸處】？即地界.......乃至.......輕-----由所有之不可見、有對之所觸，於不可見、有對之身，或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為所觸、所觸處、所觸界-----是為【色之所觸處。】
六五○  云何為【色之所觸處】？即地界.......乃至.......輕-----其不可見、有對之所觸，於不可見、有對之身，或已礙、正礙、當礙、應礙-----亦是為所觸、所觸處、所觸界-----是為【色之所觸處。】
六五一  云何為【色之所觸處】？即地界.......乃至.......輕-----依其所觸．依止於身，身觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......依所觸，依止於身，身觸所生之受....... 乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識，或己生、正生、當生、應生.......乃至.......以所觸為所緣，依止於身．身觸或已生、正生、當生、應生.......乃至.......以所有之所觸為所緣，依止於身，身觸所生之受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識，或己生、正生、當生、應生-----亦是為所觸、所觸處、所觸界-----是為【色之所觸處。】
六五二  云何為【色之水界】？為所有之水、屬於水，為潤、屬�潤，以及色之結合性-----是為【色之水界。】
  是為非色取
六五三  何為【色之已取】？如眼處、耳處、鼻處、舌處、身處、女根、男根、命根-----或亦為所有他之色，由業之已作色處、香處、味處、所觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色之已取。】
六五四  云何為【色之不已取】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦為所有他之色，非業之已作色處、香處、味處、所觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色之不已取。】
六五五  云何為【色之已取順取】？即眼處.......乃至.......身處、女根、男根、命根-----或亦有他之色，由業之巳作色處、香處、味處、所觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色之已取順取。】
六五六  云何為【色之不已取順取】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，由非業之已作色處、聲處、香處、味處、觸處、水界、空界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色之不已取順取。】
六五七  云何為【色之可見】？即色處-----是為【色之可見。】
六五八  云何為【色之不可見？】即眼處.......乃至.......搏食-----是為【色之不可見。】
六五九  云何為【色之有對】？即眼處、耳處、鼻處、命根、身根，色處，聲處，香處、味處、觸處-----是為【色之有對。】
六六○  云何為【色之無對】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色之無對。】
六六一  云何為【色根】？即眼根、耳根．鼻根、舌根、身根、女根、男根、命根-----是
為【色根】
六六二  云何為【非色根】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色根。】
六六三  云何為【色之大種】？即所觸處、水界、-----是為【色之大種。】
六六四  云何為【非色之大種】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之大種。】
六六五  云何為【色表】？即身表、語表-----是為【色表。】
六六六  云何為【非色表】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色表。】
六六七  云何為【色之心等起】？即身表、語表-----或亦有所有他之色，心所生、心因、心等起之色處、聲處、香處、味處、所觸處、空界、水界、色輕性、色軟性、色適應性、色增廣、色相續、搏食-----是為【色之心等起。】
六六八  云何為【非色之心等起】？即眼處.......乃至.......身處-----女根、男根、命根、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非心所生、非心因、非心等起之色處、聲處、香處、味處、所觸處、空界、空界、水界、色輕性、色軟性、色適應性、色增廣、色相續、搏食-----是為【非色之心等起。】
六六九  云何為【色心俱在】？即身表、語表-----是為【色心俱在。】
六七○  云何為【非色心俱在】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色心俱在。】
六七一  云何為【色心隨轉】？即身表、語表-----是為【色心隨轉。】
六七二  云何為【非色心隨轉】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色心隨轉。】
六七三  云何為【色之內】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【色之內。】
六七四  云何為【色之外】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【色之外。】
六七五  云何為【色之麤】？即眼處；：乃至.......所觸處-----是為【色之麤。】
六七六  云何為【色之細】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色之細。】
六七七  云何為【色之遠】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色之遠。】
六七八  云何為【色之近】？即眼處.......乃至.......所觸處-----是為【色之近。】
六七九  云何為【色之眼觸事】？即色處-----是為【色之眼觸事。】
六八○  云何為【非色之眼觸事】？即耳處.......乃至.......搏食-----是為【非色之眼觸事。】
六八一  云何為【色是眼觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識事】？即眼處-----是為【色之眼識事。】
六八二  云何為【非色之眼識事】？即耳處.......乃至.......搏食-----是為【非色之眼識事。】
六八三  云何為【色之耳觸.......乃至.......鼻觸.......乃至.......身觸事】？即身處-----是為【色之身觸事。】
六八四  云何為【非色之身觸事】？即眼觸.......乃至.......搏食-----是為【非色之身觸事。】
六八五  云何為【色之身觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識事】？即身處-----是為【色之身識事。】
六八六  云何為【非色之身識事】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之身識事。】
六八七  云何為【色之眼觸所緣】？即色處-----是為【色之眼觸所緣。】
六八八  云何為【非色之眼觸所緣】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之眼觸所緣。】
六八九  云何為【色之眼觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識所緣】？即色處-----是為【色之眼識所緣。】
六九○  云何為【色之眼識所緣】？即跟處.......乃至.......搏食-----是為【色之眼識所緣。】
六九一  云何為【色之耳觸.......乃至.......鼻觸.......乃至.......舌觸.......乃至.......身觸所緣】？即所觸處-----是為【色之身觸所緣。】
六九二  云何為【非色之身觸所緣】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之身觸所緣。】
六九三  云何為【色之身觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識所緣】？即所觸處-----是為【色之身時所緣。】
六九四  云何為【非色之身識所緣】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之身識所緣。】
六九五  云何為【色之眼處】？為所有眼之四大種所造之淨色.......乃至.......亦是為空村-----是為【色之眼處。】
六九六  云何為【非色之眼處】？即耳處.......乃至.......搏食-----是為【非色之眼處。】
六九七  云何為【色之耳處.......乃至.......鼻處.......乃至.......舌處.......乃至.......身處】？為所有身之四大種所造之淨色.......乃至.......亦是為空村-----是為【色之身處。】
六九八  云問為【非色之身處】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之身處。】
六九九  云何為【色之色處】？為所有色之四大種所造之如顏色.......乃至.......亦是為色界-----是為【色之色處。】
七○○  云何為【非色之色處】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色處。】
七○一  云何為【色之聲處.......乃至.......香處.......乃至.......味處.......乃至.......所觸處】？即地界.......乃至.......是為所觸界-----是為【色之所觸處。】
七○二  云何為【非色之所觸處】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之所觸處】
七○三  云何為【色之眼界】？即眼處-----是為【色之眼界。】
七○四  云何為【非色之眼界】？即耳處.......乃至.......搏食-----是為【非色之眼界。】
七○五  云何為【色之色界】？即色處-----是為【色之色界。】
七○六  云何為【非色之色界】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色界。】
七○七  云何為【色之聲界.......乃至.......香界.......乃至.......所觸界】？即所觸處。-----是為【色之所觸界。】
七○八  云何為【非色之所觸界】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之所觸界。】
七○九  云何為【色之眼根】？為所有眼之四大種所造之淨色.......乃至.......亦是為空村-----是為【色之眼根。】
七一○  云何為【非色之眼根】？即耳處.......乃至.......搏食-----是為【非色之眼根。】
七一一  云何為【色之耳根.......乃至.......鼻根.......乃至.......舌根.......乃至.......身根】？為所有身之四大種所造之淨色.......乃至.......亦是空村-----是為【色之身根。】
七一二  云何為【非色之身根】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之身根。】
七一三（1）  云何為【色之女根】？為所有女人之女征、女相、女態、女妝、女勢分、女性-----是為【色之女根。】
七一三（2） 云何為【非色之女根】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之女根。】
七一四  云何為【色之男根】？為所有男人之男徽、男相、男態、男妝、男勢分、男性-----是為【色之男根。】
七一五  云何為【非色之男根】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之男根。】
七一六  云何為【色之命根】？為所有有色法之壽、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【色之命根。】
七一七  云何為【非色之命根】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【色之非命根。】
七一八  云何為【色之身表】？為所有之善心、惡心、無記心，或進、退、直視、左右視、屈、伸之身硬、強硬、強硬性、表、令解、已令解性-----是為【色之身表。】
七一九  云何為【非色之身表】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之身表。】
七二○  云何為【色之語表】？所有之善心、不善心、無記心之語、言辭、語路、言、語音、語音業、語、分別語-----是名為語-----所有之語表、令解、已令解性-----是為【色之語表。】
七二一  云何為【非色之語表】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之語表。】
七二二  云何為【色之空界】？所有之空、屬於空、無障礙、屬�無障礙，間隙、屬�間隙，以及非四大種之所觸-----是為【色之空界。】
七二三  云何為【非色之空界】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之空界。】
七二四  云何為【色之水界】？所有之水、屬�水，潤、屬�潤，以及色之結合性-----是為【色之水界。】
七二五  云何為【非色之水界】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之水界。】
七二六  云何為【色之色輕性】？所有色之輕性、輕轉變性、不鈍重性、不強直性-----是為【色之色輕性。】
七二七  云何為【非色之色輕性】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色輕性。】
七二八  云何為【色之色軟性】？所有色之軟性、柔軟性、不硬性、不堅實性-----是為【色之色軟性。】
七二九  云何為【非色之色軟性】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色軟性。】
七三○  云何為【色之色適應性】？所有色之適應性、適應、適應狀態-----是為【色之色適應性】。
七三一 云何為【非色之色適應性】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色適應性。】
七三二  云何為【色之色增廣】？所有處之積-----其色之增廣-----是為【色之色增廣。】
七三三  云何為【非色之色增廣】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色增廣。】
七三四  云何為【色之色相續】？所有色之增廣-----其色之相續-----是為【色之色相續。】
七三五  云何為【非色之色相續】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色相續。】
七三六  云何為【色之色老性】？所有色之老、老衰、脫齒、白髮、折皺、壽命衰老、諸根消熟-----是為【色之色老性。】
七三七  云何為【非色之色老性】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色老性。】
七三八  云何為【色之色無常性】？所有色之盡、衰、壞、偏壞、無常性、滅-----是為【色之色無常性。】
七三九  云何為【非色之色無常性】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色之色無常性。】
七四○  云何為【色之搏食】？即飯、溫面、面、魚、肉、乳、酪、熟酥、生酥、油、蜜、糖精-----或亦有所用之他，於彼彼之鄉，麤取于此等眾生之口，咀嚼於齒，舌咽於喉、消化於腹-----依所有之液．有諸眾生之保生-----是為【色之搏食。】
七四一  云何為【非色之搏食】？即眼處.......乃至.......色無常性-----是為【非色之搏食。】
如是為第二種色聚。
第三注釋
七四二  云何為【色內之取】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【色內之取。】
七四三  云何為【色外之取】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【色外之取。】
七四四  云何為【色外之非取】？即所觸處、水界-----是為【色外之非取。】
七四五  云何為【色內之已取】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【色內之已取。】
七四六  云何為【色外之已取】？即女根、男根、命根-----或亦有所有他之色，由業之已作色處、香處、味處，所觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色外之已取。】
七四七  云何為【色外之不已取】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟色、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業之已作色處、聲處、香處、味處、所觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色外之不已取。】
七四八  云何為【色內之已取順取】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【色內之已取順取。】
七四九  云何為【色外之已取順取】？即女根、男根、命根-----或亦有所有他之色，由業之已作色處、香處、味處、所觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色外之已取順取。】
七五○  云何為【色外之不已取順取】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業已作之色處、香處、味處、所觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色外之不已取順取。】
七五一  云何為【色內之無見】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【色內之無見。】
七五二  云何為【色外之有見】？即色處-----是為【色外之有見。】
七五三  云何為【色外之無見】？即聲處.......乃至.......搏食-----是為【色外之無見。】
七五四  云何為【色內之有對】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【色內之有對。】
七五五  云何為【色外之有對】？即色處.......乃至.......所觸處-----是為【巴外之有對。】
七五六  云何為【色外之無對】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色外之無對。】
七五七  云何為【色內之根】？即眼根.......乃至.......身根-----是為【色內之根。】
七五八  云何為【色外之根】？即女根、男根、命根-----是為【色外之根。】
七五九  云何為【非色外之根】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之根。】
七六○  云何為【非色內之大種】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之大種。】
七六一  云何為【色外之大種】？即所觸處、水界-----是為【色外之大種。】
七六二  云何為【非色外之大種】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之大種。】
七六三  云何為【非色內之表】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之表。】
七六四  云何為【色外之表】？即身表、語表-----是為【色外之表。】
七六五  云何為【非色外之表】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之表。】
七六六  云何為【非色內之心等起】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之心等起。】
七六七  云何為【色外之心等起】？即身表、語表-----或亦有所有他之色，心所生、心有因、心等起之色處、聲處、香處、味處、所觸處、空界、水界、色輕性、色軟性、色適應性、色增廣、色相續、搏食-----是為【色外之心等起。】
七六八  云何為【非色外之心等起】？即女根、男根、命根、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非心所生、非心有因、非心等起之色處、聲處、香處、味處、觸處、空界、水界、色輕性、色軟性、色適應性、色增廣、色相續、搏食-----是為【非色外之心等起。】
七六九  云何為【非色內之心俱在】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之心俱在。】
七七○  云何為【色外之心俱在】？即身表、語表-----是為【色外之心俱在。】
七七一  云何為【非色外之心俱在】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之心俱在。】
七七二  云何為【非色內之心隨轉】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之心隨轉。】
七七三  云何為【色外之心隨轉】？即身表、語表-----是為【色外之心隨轉。】
七七四  云何為【非色外之心隨轉】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之心隨轉。】
七七五  云何為【色內之麤】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【色內之麤。】
七七六  云何為【色外之麤】？即色處.......乃至.......所觸處-----是為【色外之麤。】
七七七  云何為【色外之細】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色外之細。】
七七八  云何為【色內之近】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【色內之近。】
七七九  云何為【色外之遠】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色外之遠。】
七八○  云何為【色外之近】？即色處.......乃至.......所觸處-----是為【色外之近。】
七八一  云何為【非色外之眼觸事】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之眼觸事。】
七八二  云何為【色內之眼觸事】？即眼處-----是為【色內之眼觸事。】
七八三  云何為【非色內之眼觸事】？即耳處.......乃至.......身處-----是為【非色內之眼觸事。】
七八四  云何為【非色外之眼觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識事】？即色處.......乃至.......搏貪-----是為【非色外之【.......乃至：】眼識事。】
七八五  云何為【色內之眼識事】?即眼處-----是為【色內之眼識事。】
七八六  云何為【非色內之眼識事】？即耳處.......乃至.......身處-----是為【非色內之眼識事。】
七八七  云何為【非色外之耳觸.......乃至.......鼻觸.......乃至.......舌觸.......乃至.......身觸事】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之【.......乃至.......】身觸事。】
七八八  云何為【色內之身觸事】？即身處-----是為【色內之身觸事。】
七八九  云何為【非色內之身觸事】？即眼處.......乃至.......舌處-----是為【非色內之身觸事。】
七九○  云何為【非色外之身觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識事】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之【.......乃至.......】身識事。】
七九一  云何為【色內之身識事】？即身處-----是為【色內之身識事。】
七九二  云何為【非色內之身識事】？即眼處.......乃至.......舌處-----是為【非色內之身識事。】
七九三  云何為【非色內之眼觸所緣】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之眼觸所緣。】
七九四  云何為【色外之眼觸所緣】？即色處-----是為【色外之眼觸所緣。】
七九五  云何為【非色外之眼觸所緣】？即聲處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之眼觸所緣。】
七九六  云何為【非色內之眼觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......眼識所緣】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之【.......乃至.......】眼識所緣。】
七九七  云何為【色外之眼識所緣】？即色處-----是為【色外之眼識所緣。】
七九八  云何為【非色外之眼識所緣】？即聲處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之眼識所緣。】
七九九  云何為【非色內之耳觸.......乃至.......鼻觸.......乃至.......舌觸.......乃至.......身觸所緣】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之【.......乃至.......】身觸所緣。】
八○○  云何為【色外之身觸所緣】？即所觸處-----是為【色外之身觸所緣。】
八○一  云何為【非色外之身觸所緣】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之身觸所緣。】
八○二  云何為【非色內之身觸所生受.......乃至.......想.......乃至.......思.......乃至.......身識所緣】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之【.......乃至.......】身識所緣。】
八○三  云何為【色外之身識所緣】？即所觸處-----是為【色外之身識所緣。】
八○四  云何為【非色外之身識所緣】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之身識所緣。】
八○五  云何為【非色外之眼處】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之眼處。】
八○六  云何為【色內之眼處】？為所有眼之四大種所造之淨色.......乃至.......亦是空村-----是為【色內之眼處。】
八○七  云何為【非色內之眼處】？即耳處.......乃至.......身處-----是為【非色內之眼處。】
八○八  云何為【非色外之耳處.......乃至.......鼻處.......乃至.......舌處.......乃至....... 身處】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之【.......乃至.......】身處。】
八○九  云何為【色內之身處】？為所有身之四大種所造之淨色.......乃至.......亦是空村-----是為【色內之身處。】
八一○  云何為【非色內之身處】？即眼處.......乃至.......舌處-----是為【非色內之身處。】
八一一 云何為【非色內之色處】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之色處。】
八一二  云何為【色外之色處】？為所有色之四大種所造之如顏色.......乃至.......亦是色界-----是為【色外之色處。】
八一三  云何為【非色外之色處】？即聲處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之色處。】
八一四  云何為【非色內之聲處.......乃至.......香處.......乃至.......味處.......乃至.......觸觸處】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之【.......乃至.......】觸處。】
八一五  云何為【色外之觸處】？即地界.......乃至.......亦是觸界-----是為【色外之觸處。】
八一六  云何為【非色外之觸處】？即色處：：乃至：：搏食-----是為【非色外之觸處。】
八一七  云何為【非色外之眼界】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之眼界。】
八一八  云何為【色內之眼界】？即眼處------是為【色內之眼界。】
八一九  云何為【非色內之眼界】？即耳處.......乃至.......身處------是為【非色內之眼界。】
八二○  云何為【非色外之耳界.......乃至.......鼻界.......乃至.......舌界.......乃至.......身界】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之【.......乃至.......】身界。】
八二一  云何為【色內之身界】？即身處-----是為【色內之身界。】
八二二  云何為【非色內之身界】？即眼處.......乃至.......舌處-----是為【非色內之身界。】
八二三  云何為【非色內之色界】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之色界。】
八二四  云何為【色外之色界】？即色處-----是為【色外之色界。】
八二五  云何為【非色外之色界】？即聲處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之色界。】
八二六  云何為【非色內之聲界；：乃至.......香界.......乃至.......味界.......乃至.......觸界】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之【.......乃至.......】觸界。】
八二七  云何為【色外之觸界】？即觸處-----是為【色外之觸界。】
八二八  云何為【非色外之觸界】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之觸界。】
八二九  云何為【非色外之眼根】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之眼根。】
八三○  云何為【色內之眼根】？為所有眼之四大種所造淨色.......乃至.......亦是空村-----是為【色內之眼根。】
八三一  云何為【非色內之眼根】？即耳處.......乃至.......身處-----是為【非色內之眼根。】
八三二  云何為【非色外之耳根.......乃至.......鼻根.......乃至.......舌根.......乃至.......身根】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之【.......乃至.......】身根。】
八三三  云何為【色內之身根】？為所有身之四大種所造淨色.......乃至.......亦是空村-----是為【色內之身根。】
八三四  云何為【非色內之身根】？即眼處.......乃至.......舌處-----是為【非色內之身根。】
八三五  云何為【非色內之女根】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之女根。】
八三六  云何為【色外之女根】？所有女之女征、女相、女態、文妝、女姿分、女性-----是為【色外之女根。】
八三七  云何為【非色外之非女根】？即色處.......乃至.......搏是-----是為【非色外之女根。】
八三八  云何為【非包內之男根】？即眼處.......乃至.......身處------是為【非色內之男根。】
八三九  云何為【色外之男根】所有男之男征、男相、男態、男妝、男勢分、男性-----是為【色外之男根。】
八四○  云何為【非色外之男根】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之男根。】
八四一  云何為【非色內之命根】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之命根。】
八四二  云何為【色外之命根】？所有有色法之壽、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【色外之命根。】
八四三  云何為【非色外之命根】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之命根。】
八四四  云何為【非色內之身表】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之身表。】
八四五  云何為【色外之身表】？所有之善心、不善心、無記心之進、退、直視、左右視、屈、伸之身硬、強硬、強硬性、表、令解、已令解性-----是為【色外之身表。】
八四六  云何為【非色外之身表】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之身表。】
八四七  云何為【非色內之語表】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之語表。】
八四八  云何為【色外之語表】？所有之善心、不善心、無記心之語、言辭、語路、言、語音、語音業、語、分別語-----是名為語-----所有語之表、今解、已令解性-----是為【色外之語表。】
八四九  云何為【非色外之語表】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外主語表。】
八五○  云何為【非色內之空界】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之空界。】
八五一  云何為【色外之空界】？所有之空、屬�空、無障礙、屬�無障礙、間隙、屬�間隙，及非四大種所觸-----是為【色外之空界。】
八五二  云何為【非色內之水界】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之水界。】
八五三  云何為【色外之水界】？所有之水、屬�水、潤、屬�潤，及色之結合性-----是為【色外之水界。】
八五四  云何為【非色外之水界】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之水界。】
八五五  云何為【非色內之色輕性】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之色輕性。】
八五六  云何為【色外之色輕性】？所有色之輕性、輕轉變性、不鈍重性、不強直性-----是為【色外之色輕性。】
八五七  云何為【非色外之色輕性】？即色處.......乃至.......身處-----是為【非色外之色輕性。】
八五八  云何為【非色內之色軟性】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之色軟性。】
八五九  云何為【色外之色軟性】？所有色之軟性、柔軟性、不硬性、不堅實性-----是為【色外之色軟性。】
八六○  云何為【非色外之色軟性】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之色軟性。】
八六一  云何為【非色內之色適應性】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之色適應性。】
八六二  云何為【色外之色適應性】？所有色之適應性、適應、適應狀態-----是為【色外之色適應性。】
八六三  云何為【非色外之色適應性】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之色適應性。】
八六四  云何為【非色內之色增廣】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之色增廣。】
八六五  云何為【色外之色增廣】？所有處之積-----所有色之增廣-----是為【色外之色增廣。】
八六六  云何為【色外之色相續】？所有色之增廣-----其色之相續-----是為【色外色之相續。】
八六七  云何為【非色外之色相續】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外色之相續。】
八六八  云何為【非色內之色老性】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之色老性。】
八六九  云何為【色外之色老性】？所有色之老、老衰、脫齒、白髮、皮皺、壽命衰老、諸根消熟-----是為、色外之色老性。】
八七○  云何為【非色外之色老性】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之色老性。】
八七一  云何為【非色內之色無常性】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之色無常性。】
八七二  云何為【色外之色無常性】？所有色之盡、衰、壞、遍壞、無常性-----是為【色外之色無常性。】
八七三  云何為【非色外之色無常性】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色外之色無常性。】
八七四  云何為【非色內之搏食】？即眼處.......乃至.......身處-----是為【非色內之搏食。】
八七五  云何為【色外之搏食】？即飯、溫面、面、魚、肉、乳、酪、熟酥、生酥、油、蜜、糖精，或亦有所有之他色，於彼等之鄉，麤取于此等求生之口，咀嚼於齒，吞咽於喉，消化於腹-----依所有之液，保諸眾生之生-----是為【色外之搏食。】
八七六  云何為【非色外之搏食】？即色處.......乃至.......色之無常性-----是為【非色外之搏食。】
  如是為三種色聚。
第四注釋
八七七  云何為【色取之已取】？即眼處.......乃至.......身處-----女根、男根、命根-----或亦有所有之他色，由業已作之色處、香處、味處、空界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色取之已取。】
八七八  云何為【色取之不已取】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性、或亦有所有之他色，非由業已作之色處、香處、味處、空界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色取之不已取。】
八七九  云何為【色非取之已取】？由業已作之處處、水界-----是為【色之非取已取。】
八八○  云何為【色非取之不已取】？非由業已作之觸處、水界-----是為【色非取之不已取。】
八八一  云何為【色取之已取順取】？即眼處.......乃至.......身處、女根、男根、命根，或並有他之色，由業已作之色處、香處、味處、空界、色增廣、色相續、搏食------是為【色取之已取順取。】
八八二  云何為【色取之不已取順取】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有他之色，非由業已作之色處、香處、味處、空界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色取之不已取順取。】
八八三  云何為【色非取之已取順取】？由業已作之觸處、水界-----是為【色非取之已取順取。】
八八四  云何為【色非取之不已取順取】？非由業已作之觸處、水界-----是為【色非取之不已取順取。】
八八五  云何為【色取之有對】？即眼處.......乃至.......味處-----是為【色取之有對。】
八八六  云何為【色取之無對】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色取之無對。】
八八七  云何為【色非取之有對】？即觸處-----是為【色非取之有對。】
八八八  云何為【色非取之無對】？即水界-----是為【色非取之無對。】
八八九  云何為【色取之麤】？即眼處.......乃至.......味處-----是為【色取之麤。】
八九○  云何為【色取之細】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色取之細。】
八九一  云何為【色非取之麤】？即觸處-----是為【色非取之麤。】
八九二  云何為【色非取之細】？即水界-----是為【色非取之細。】
八九三  云何為【色取之遠】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【色取之遠。】
八九四  云何為【色取之近】？即跟處.......乃至.......味處-----是為【色取之近。】
八九五  云何為【色非取之遠】？即水界-----是為【色非取之遠。】
八九六  云何為【色非取之近】？即觸處-----是為【色非取之近。】
八九七  云何為【色已取之有見】？由業已作之色處-----是為【色已取之有見。】
八九八  云何為【色已取之無見】？即眼處.......乃至.......身處------女根、男根、命根，或亦有他之色，由業已作之香處、味處、觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色已取之無見。】
八九九  云何為【色不已取之有見】？非由業已作之色處-----是為【色不已取之有見。】
九○○  云何為【色不已取之無見】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有他之色，非由業已作之香處、味處、觸虞、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色不已取之無見。】
九○一  云何為【色已取之有對】？即眼處.......乃至.......身處-----或亦有他之色，由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色已取之有對。】
九○二  云何為【色已取之無對】？即女根、男根、命根、或亦有他之色，由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色已取之無對。】
九○三  云何為【色不已取之有對】？即聲處-----或亦有他之色，非由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色不已取之有對。】
九○四  云何為【色不已取之無對】？即身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色不已取之無對。】
九○五  云何為【色已取之大種】？自業已作之觸處、水界-----是為【色已取之大種。】
九○六  云何為【非色已取之大種】？即眼處.......乃至.......身處、女根、男根、命根，或亦有所有他之色，由業已作之色處、香處、味處、空界、色增廣、色相續、搏食-----是為【非色已取之大種。】
九○七  云何為【色不已取之大種】？非由業已作之觸處、水界-----是為【色不已取之大種。】
九○八  云何為【非色不已取之大種】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業已作之色處、香處、味處、空界、色增廣、色相續、搏食-----是為【非色不已取大種。】
九○九  云何為【色已取之麤】？即眼處.......乃至.......身處-----或亦有所有他之色，由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色已取之麤。】
九一○  云何為【色已取之細】？即女根、男根、命根-----或亦所有他之色．由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色已取之細。】
九一一   云何為【色不已取之麤】？即聲處-----或亦有所有他之色，非由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色不已取之麤。】
九一二  云何為【色不已取之細】？即身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色不已取之細。】
九一三  云何為【色已取之遠】？即女根、男根、命根-----或亦有所有他之色，由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色已取之遠。】
九一四  云何為【色已取之近】？即眼處.......乃至.......身處-----或亦有所有他之色，由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色已取之近。】
九一五  云何為【色不已取之遠】？即身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性或亦有所有他之色，非由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色不已取之遠。】
九一六  云何為【色不己取之近】？即聲處或亦有所有他之色，非由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色不已取之近。】
九一七  云何為【色已取順取之有見】？即非由業已作之色處-----是為【色已取順取之有見。】
九一八  云何為【色已取順取之無見】？即眼處：：乃至：：身處-----女根、男根、命根-----或亦有所有他之色，由業已作之香處、味處、觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色已取順取之無見。】
九一九  云何為【色不己取順取之有見】？即非由業已作之色處-----是為【色不已取順取之有見。】
九二○  云何為【色不已取順取之無見】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業已作之香處、味處、觸處、空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色不已取順取之無見。】
九二一  云何為【色已取順取之有對】？即眼處.......乃至.......身處-----或亦有所有他之色．由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色已取順取之有對。】
九二二 云何為【色已取順取之無對】？即女根、男根、命根或亦有所有他之色，由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色已取順取之無對。】
九二三  云何為【色不已取順取之有對】？即聲處-----或亦有所有他之色，由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色不已取順取之有對。】
九二四  云何為【色不已取順取之無對】？即身表、語表、色輕性，色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色不已取順取之無對。】
九二五  云何為【色已取順取之大種】？即由業已作之觸處、水界-----是為【色已取順取之大種。】
九二六  云何為【非色已取順取之大種】？即眼處.......乃至.......身處、女根、男根、命根-----或亦有所有他之色，由業已作之色處、香處、味處、空界、色增廣、色相續、搏食-----是為【非色已取順取之大種。】
九二七  云何為【色不已取順取之大種】？即非由業已作之觸處、水界-----是為【色不己取順取之大種。】
九二八  云何為【非色不已取順取之大種】？即聲處、身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業已作之色處、香處、味處、空界、色增廣、色相續、搏食-----是為【非色不已取順取之大種。】
九二九  云何為【色已取順取之麤】？即眼處.......乃至.......身處-----或亦有所有他之色，由業已作之色處、香處、味處、觸虞-----是為【色已取順取之麤。】
九三○  云何為【色己取順取之細】？即女根、男根、命根-----或亦有所有他之色，由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色已取順取之細。】
九三一  云何為【色不已取順取之麤】？即聲處-----或亦有所有他之色。非由業已作之色處、香處、味處，觸處-----是為【色不已取順取之麤。】
九三二  云何為【色不已取順取之細】？即身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色，非由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色不已取順取之細。】
九三三  云何為【色已取順取之遠】？即女根、男根、命根、-----或亦有所有他之色，由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色已取順取之遠。】
九三四  云何為【色已取順取之近】？即眼處.......乃至.......身處-----或亦有所有他之色，由業已作之色處、香處、味處、觸處-----是為【色已取順取之近。】    

九三五  云何為【色不已取順取之遠】？即身表、語表、色輕性、色軟性、色適應性、色老性、色無常性-----或亦有所有他之色．非由業已作之空界、水界、色增廣、色相續、搏食-----是為【色不已取順取之遠。】
九三六  云何為【色不己取順取之近】？即聲處-----或亦有所有他之色．非由業已作之色處、香處、觸處-----是為【色不已取順取之近。】
九三七  云何為【所有對之根】？即眼根.......乃至.......身根-----是為【色有對之根。】
九三八  云何為【非色有對之根】？即色處.......乃至.......觸處-----是為【非色有對之根。】
九三九  云何為[色無對之根】？即女根、男根、命根-----是為【色無對之根。】
九四○  云何為【非色無對之根】？即身表.......乃至.......搏食-----是為【非色無對之根。】
九四一  云何為【色有對之大種】？即觸處-----是為【色有對之大種。】
九四二  云何為【非色有對之大種】？即眼處.......乃至.......味處-----是為【非色有對之大種。】
九匹三  云何為【色無對之大種】？即水界-----是為【色無對之大種。】
九四四  云何為【非色無對之大種】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【非色無對之大種。】
九四五  云何為【色根之麤】？即眼根.......乃至.......身根-----是為【色根之麤。】
九四六  云何為【色根之細】？即女根、男根、命根-----是為【色根之細。】
九四七  云何為【非色根之麤】？即色處.......乃至.......觸處-----是為【非色根之麤。】
九四八  云何為【非色根之細】？即身表.......乃至.......搏食-----是為【非色根之細。】
九四九  云何為【色根之遠】？即女根、男根、命根-----是為【色根之遠。】
九五○  云何為【色根之近】？即眼根.......乃至.......身根-----是為【色根之近。】
九五一  云何為【非色根之遠】？即身表.......乃至.......搏食-----是為【非色根之遠。】
九五二  云何為【非色根之近】？即色處.......乃至.......觸處-----是為【非色根之近。】
九五三  云何為【色大種之麤】？即觸處-----是為【色大種之麤。】
九五四  云何為【色大種之細】？即水界-----是為【色大種之細。】
九五五  云何為【非色大種之細】？即眼處.......乃至.......味處-----是為【非色大種之細。】
九五六  云何為【非色大種之細】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【非色大種之細。】
九五七  云何為【色大種之遠】？即水界-----是為【色大種之遠。】
九五八  云何為【色大種之近】？即觸處-----是為【色大種之近。】
九五九  云何為【非色大種之遠】？即女根.......乃至.......搏食-----是為【非色大種之遠。】
九六○  云何為【非色大種之近】？即眼處.......乃至.......是為【非色大種之近。】
九六一  色處即所見之【色】。聲處即所聞之【色】。香處、味處、觸處即所覺之【色】。
一切之色即依意所識之色。
  如是為四種色聚
第五注釋
九六二  云何為【色之地界】？所有之堅、硬、堅性、堅有物或內、外、已取、不已取物-----是為【色之地界。】
九六三  云何為【色之水界】？所有之水、水性、濕、濕性、色之結合性物或內、外、已取、不巳取物-----是為【色之水界。】
九六四  云何為【色之火界】？所有之火、火性、煖性、熱、熱性物或內.......乃至不已取物-----是為【色之火界。】
九六五  云何為【色之風界】？所有之風、風性、動性、色之膨脹性物或內.......乃至.......不已取物-----是為【色之風界。】
九六六  云何為【色之取】？即眼處.......乃至.......搏食-----是為【色之取。】
如是為五種色聚
第六注釋
九六七  色處者即眼所識之色。聲處者即耳所識之色。香處者即鼻所識之色。味處者即舌所識之色。觸處者即身所識之色。一切之色者即意所識之色。
  如是為六種色聚。
   第七註釋
九六八  色處者即眼所識之色。聲處者即耳識之色。香處者即鼻所識之色。味處者即舌識之色。觸處者即身所識之色。
九六九  色處、聲處、香處、味處、觸處者即意界所識之色。一切之色者即意識界所識之色。
如是為七種色聚。
第八注釋
九七○  色處者即眼所識之色。聲處者即耳所識之色。香處者即鼻所識之色。味處者即舌所識之色。可意之觸樂等觸者即身所識之色。不可意之觸苦等觸者即身所識之色。色處、聲處、香處、味處、觸處者即意界所議之色。一切之色者即意識界所識之色。
如是為八種色聚。 

第九注釋
九七一  云何為【色之眼根】？為所有眼之四大種所造淨【色】.......乃至.......亦是空村-----是為【色之眼根。】
九七二  云何為【色之耳根】？.......乃至.......鼻根.......乃至.......舌根.......乃至.......身根.......乃至.......女根.......乃至.......男根.......乃至.......命根】？【.......乃至.......】所有有色法之壽、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【色之命根。】
九七三  云何為【非色之根】？即色處.......乃至.......搏食-----是為【非色之根。】
  如是為九種色聚
第十注釋
九七四  云何為【色之眼根】？為所有眼之四大種所造淨【色】.......乃至.......亦是空村-----是為【色之眼根。】
九七五  云何為【色之耳根.......乃至.......鼻根.......乃至.......舌根.......乃至.......身根.......乃至.......女根.......乃至.......男根.......乃至.......命根】？【.......乃至.......】所有有色法之壽、堅住、保持、保有、轉、持續、護持、活命、命根-----是為【色之命根。】
九七六  云何為【非色根之有對】？即色處.......乃至.......觸處-----是為【非色根之有對。】
九七七  云何為【非色根之無對】？即身表.......乃至.......搏食-----是為【非色根之無對。】
  如是為十種色聚
    第一一種註釋
九七八  云何為【色之眼處】？為所有眼之四大種所造淨【色】.......乃至.......亦是空村-----是為【色之眼處。】
九七九  云何為【色之耳處.......乃至.......鼻處.......乃至.......舌處.......乃至.......身處.......乃至.......色處.......乃至.......聲處.......乃至.......香處.......味處.......觸處】？【.......乃至.......】即地界.......乃至.......觸界-----是為【色之觸處。】
九八○  云何為【色無見無對之法處所攝】？即女根、乃至.......搏食-----是為【色無見無對之法處所攝。】
  如是為十一種色聚
色分別     第八誦
第三概說品
第一章
一  三聚
九八一  云何為善法耶？即三善根-----無貪、無瞋、無癡-----其相應之受蘊、想蘊、行蘊、識蘊，其等起之身業、語業、意業-----是等為善法。
九八二  云間為不善法耶？即三不善根-----貪、嗔、癡-----及於彼同一處之諸煩惱-----其相應之受蘊、想蘊、行蘊、識蘊，其等起之身業、語業、意業-----是等為不善法。
九八三  云何為無記法耶？即善不善法異熟之欲纏、色纏、無色纏，非所攝之受蘊、想蘊、行蘊、識蘊，或亦非善、非不善、非業異熟之所應作法及一切之色與無為界-----是等為無記法。
九八四  云何為樂受相應法耶?即於欲纏、色纏、非所攝．除樂受而有相應於樂地之想蘊、行蘊、識蘊-----是等為樂受相應法。
九八五  云何為苦受相應法耶？即於欲纏，除苦受而有相應於苦地之想蘊、行蘊、識蘊-----是等為苦受相應法。
九八六  云何為不苦不樂受相應法耶？即杪欲纏、色纏、無色纏，非所攝，除不苦不樂受而有相應於不苦不樂地之想蘊、行蘊、識蘊-----是等為不苦不巢受相應法。
九八七  云何為異熟法耶？即善不善法異熟之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為異熟法。
九八八  云何為異熟法法之法耶？即善不善法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為異熟法法之法。
九八九  云何為非異熟非異熱法法之法耶？即非善、非不善、非業異熟所有之所應作法及一切之色與無為界-----是等為非異熟非異熟法法之法。
九九○  云何為已取順取法耶？即善不善法有漏異熟之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊及色業之已作性-----是為已取順取法。
九九一  云何為不已取順取法耶？即有漏之善不善法之欲纏、色纏、無色纏之受蘊.......乃至.......識蘊及所有之非善、非不善、非業異熟之所應作法與色業之非已作性-----是等為不已取順取法。
九九二  云何為不已取順取法耶？即非所攝之道及道果與無為界-----是等為不已取不順取法。
九九三  云何為已雜染順雜染法?即三不善根-----貪、嗔、癡及於彼同一處之諸煩惱，其相應之受蘊.......乃至.......識蘊，其等起之身業、語業、意業-----是等為已雜染順雜染法。
九九四  云何為不已雜染順雜染法耶?即善無記有漏法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之色蘊、受蘊、想蘊、行蘊、識蘊-----是等為不已雜染順雜染法。
九九五  云何為不已雜染不順雜染法耶？即非所攝之道及道果與無為界-----是等為不已雜染不順雜染法。
九九六  云何為有尋有伺法耶？即於欲纏、色纏、非所攝，除尋伺而有相應於有尋有伺地之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為有尋有伺法。
九九七  云何為無尋唯伺法耶？即於色界、非所攝，除伺而有相應於無尋唯伺地之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為無尋唯伺法。
九九八  云何為無尋無伺法耶？即於欲纏、色纏、無色纏、非所攝而相應於無尋無伺地之受蘊.......乃至.......識蘊及一切之色與無為界-----是等為無尋無伺法。
九九九  云何為喜俱行法耶？即於欲纏、色纏、非所攝，除喜而有相應於喜地之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為喜俱行法。
一○○○  云何為樂俱行法耶？即於欲纏、色纏、非所攝．除喜而有相應於喜地之想蘊、行蘊、識蘊-----是等為樂俱行法。
一○○一  云何為捨俱行法耶？即於欲纏、色纏、無色纏、非所攝，除捨而有相應於捨地之想蘊、行蘊、識蘊-----是等為捨俱行法。
一○○二  云何為見所斷法耶？ 即三結-----有身見、疑、戒禁取。
一○○三  此中，云何為有身見耶?即此處為無聞之異生-----不見聖者、不知聖法，於聖法而不調順。不見善士、不知善士之法，於善士之法而不調順者-----以色為我而等隨觀，或以我有色而【等隨觀】、或於我以色、或於色以我而【等隨觀】；以受為我而等隨觀，或我有受、或於我以受、或於受以我而【等隨觀】；以想為我而等隨觀，或以我有想、或於我以想、或於想以我而【等隨觀】；以行為我而等隨觀．或以行為有行、或於我以行、或於行以我而【等隨觀】；以識為我而等隨觀，或我有識、或於我以識、或於識以我而【等隨觀】。如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱，見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為【有身見。】
一○○四  此中，云何為疑耶？即於佛、法、僧、學疑惑，於前邊、後邊、前邊後邊疑惑，或於相依性緣起法疑惑-----如是所有之惑、疑惑、已疑惑性、猶豫、疑、二分、二路、躊躇、非一向執，懷疑、遲疑、不沒入、心之硬心、留心意-----此言為【疑。】
一○○五  此中,云何為戒禁取耶？即依【佛教】以外諸沙門婆羅門之戒、淨禁、淨戒禁而為清淨，如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為【戒禁取。】
一○○六  即是等三結及於彼同一處之諸煩惱-----相應於彼之受蘊.......乃至.......識蘊，於彼等起之身業、語業、意業-----是等為見所斷法。
一○○七  云何為修所斷法耶？即餘之貪、嗔、癡及於彼同一處之諸煩惱，相應於彼之受蘊.......乃至.......識蘊，於彼等起之身業、語業、意業-----是等為修所斷法。
一○○八  云何為非見非修所斷法耶？即善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊及一切色與無為界-----是等為非見非修所斷法。
一○○九  云何為見所斷因法耶？即三結-----有身見、疑、戒禁取。【此中云何為有身見耶?.......乃至.......是言為有身見。此中云何為疑耶?.......乃至.......是言為疑。此中云何為戒禁取耶?.......乃至.......是言為戒禁取。】
一○一○（1）即是等三結及於彼同一處之諸煩惱，相應於彼之受蘊.......乃至.......識蘊，於彼等起之身業、語業、意業-----是等為見所斷因法。
【一○一○（2）三結-----即有身見、疑、戒禁取。是等諸法即見所斷。於彼同一處有貪、嗔、癡，是等諸法即見所斷因也。-----於彼同一處有諸煩惱-----相應於彼之受蘊.......乃至.......識蘊，於彼等起之身業、語業、意業-----是等為見所斷因法。】
一○一一 云何為修所斷因法耶？即餘之貪、嗔、癡-----於彼同一處之諸煩惱，相應於彼之受蘊.......乃至.......識蘊，於彼等起之身業、語業、意業-----是等為修所斷因法。
一○一二  云何為非見非修所斷因法耶？即除【上述】彼之諸法，餘之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊、想蘊、行蘊、識蘊及一切色與無為界-----是等為非見非修所斷因法。
一○一三  云何為流轉法耶？即有漏善不善法之欲纏、色纏、無色纏之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為流轉法。
一○一四  云何為還滅法耶？即四道之非所攝-----是等為還滅法。
一○一五  云何為非流轉非還滅法耶？即善不善法異熟之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及非善、非不善、非業異熟之所應作法及一切之色與無為界-----是等為非流轉非還滅法。
一○一六  云何為有學法耶？即四道之非所攝與下之三沙門果-----是等為有學法。
一○一七  云何為無學法耶？即最上之阿羅漢果-----是為無學法。
一○一八  云何為非有學非無學法耶？即除【上述】彼之諸法。其餘之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切色與無為界-----是等為非有學非無學法。
一○一九  云何為小法耶？即欲纏之善不善無記法之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為小法。
一○二○  云何為大法耶？即色纏、無色纏之善不善無記法之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為大法。
一○二一  云何為無量法耶？即非所攝之道及道果與無為界-----是等為無量法。
一○二二 云何為小所緣法?即依小法而生起之所有心心所法-----是等為小所緣法。
一○二三  云何為大所緣法耶？即依大法而生起之所有心心所法-----是等為大所緣法。
一○二四  云何為無量所緣法耶？即依無量法生起之所有心心所法-----是等為無量所緣法。
一○二五  云何為劣法耶?即三不善根-----貪、瞋、癡-----於彼同一處之煩惱，相應於彼之受蘊.......乃至.......識蘊，於彼等起之身業、語業、意業-----是等為劣法。
一○二六  云何為中法耶？即有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為中法。
一○二七  云何為勝法耶？即非所攝之道及道果與無為界-----是等為勝法。
一○二八  云何為邪定法耶？即五無間業及邪見決定-----是等為邪定法。
一○二九  云何為正定法耶？即四道之非所攝-----是等為正定法。
一○三○  云何為不定法耶?即除【上述之】諸法。其餘之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為不定法。
一○三一  云何為道所緣法耶？即依聖道而生起之所有心心所法-----是等為道所緣法。
一○三二  云何為道因法耶？即聖道所有者，除道支而有於彼相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為道因法。
一○三三  即以聖道所有者之道為因之正見-----除正見而有於彼相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為道因法。聖道所有者之無貪、無瞋，無癡-----是等為道因-----其相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為道因法。
一○三四  云何為道增上法耶？即以聖道為增上而生起之所有心心所法-----是等為道增上-----聖道所有者依觀增上而修道，除觀而有於彼相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為道增上法。
一○三五  云何為已生法耶？即諸所有之法為己生、已存在，已等生、已轉生、已現轉生、已現起、已生起、已等生起、已起、已等起、攝於已生起及已生起部份之色、受、想、行、識-----是等為已生法。
一○三六  云何為不已生法耶？即諸所有之法為末已生、末已存在、末已等生、末已轉生、未已現轉生、末已現起、未已生起、末已等生起、末已起、末己等起、攝於未已生起及末已生起部份之色、受、想、行、識-----是等為不已生法。
一○三七  云何為當生法耶？即諸善不善法之異熟欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及所有之色、業己作性當起者-----是等為當生法。
一○三八  云何為過去法耶？即諸所有之法為過去、已滅、已變易、已沒、已去、
生已離去、攝於過去以及過去部份之色、受、想、行、識-----是等為過去法。
一○三九  云何為未來法耶?即諸所有之法為末已生、末已存在、未已等生、未已轉生、末已現轉生、末已現起、末已生起、末已等生起、末已起、末已等起、末來、攝于未來部分之色、受、想、行、識-----是等為未來法。
一○四○  云何為現在法耶？即諸所有之法為已生、已存在、已等生、已轉生、已現轉生、已現起、已生起、已等生起、已起、已等起、現在、攝於現在部份之色、受、想、行、識-----是等為現在法。
一○四一  云何為過去所緣法耶？即依諸過去法而生起之所有心心所法-----是等為過去所緣法。
一○四二  云何為未來所緣法耶？即依諸未來法而生起之所有心心所法-----是等為未來所緣法。
一○四三  云何為現在所緣法耶？即依諸現在法而生起之所有心心所生-----是等為現在所緣法。
一○四四  云何為內法耶？即諸所有法為彼彼有情、為內、各自、自身、各人、已取之色、受、想、行、識-----是等為內法。
一○四五  云何為外法耶？即諸所有法為彼彼之他有情、他人、內、各目、自身、各人之.......乃至.......識-----是等為外法。
一○四六  云何為內外法耶？即彼之兩者【一○四四、一○四五】-----是等為內外法。
一○四七  云何為內所緣法耶？即依內法而生起之所有心心所法-----是等為內所緣法。
一○四八  云何為外所緣法耶?即依外法而生起之所有心心所法-----是等為外所緣法。
一○四九  云何為內外所緣法耶？即依內外法而.......乃至.......法-----是等為內外所緣法。
一○五○  云何為有見有對法耶？即色處-----是等為有見有對法。
一○五一  云何為無見有對法耶？即眼處、耳處、鼻處、舌處、身處、聲處、香處、味處、觸處-----是等為無見有對法。
一○五二  云何為無見無對法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、識蘊及所有色之無見無對法處所攝者與無為界-----是等為無見無對法。
二  因聚
一○五三  云何為因法耶?即三善因、三不善因、三無記因、九欲纏因、六色纏因、六無色纏因、六非所攝因。
一○五四  此中運河為三善因耶？即無貪、無嗔、無癡。
一○五五  此中云何為無貪耶?即所有之無貪，無貪著、無已貪著性、無偏貪、無戀著、無已戀著性、無貪欲、無貪、善根-----此言為無貪。
一○五六  此中云何為無瞋耶？即所有之無瞋、無污辱、無已污辱性、慈、慈性、已慈性，哀湣、哀哀湣、已哀湣性、哀憐、悲湣、無嗔恚、無惱、害、無瞋、善根-----此言為無瞋。
一○五七  此中云何為無癡耶？即於苦之慧、於苦集之慧、於苦滅之慧、趣苦滅道之慧、於前邊之慧、於後邊之慧、於前邊後邊之慧、於相依性緣起法之慧-----如是所有之慧，智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰睿、善巧、審悉、審察、思、近解、睿智、伶俐、遍察、觀、正知、導慧、慧、慧根、慧力、慧武器、慧宮殿、慧明、慧現、慧光、慧寶、無癡、擇法之正見-----此言為無癡。此等為三善因。
一○五八  此中五何為三不善因耶？即貪、瞋、癡。
一○五九  此中云何為貪耶？即所有之貪、等貪、隨貪、親、喜、喜貪、心之等貪、欲求、迷悶、耽著、饕、貪著、結、淤泥、誘惑、諂、母、產出、縫著、網著、河，渴愛、絲、浸、齷齪者、伴侶、大望、有導者、林、下生、親交、愛著、願望、連結、希望、豫期、豫期性、色希望、聲希望、香希望、味希望、觸希望、利得希望、財希望、兒希望、活命希望、思望、欲望、熱望、渴望、渴望性、貪望、貪婪、貪婪性、動搖、欲好性、非法貪、背理貪、志願、願望、欲願、羨望、切願、欲愛、有愛、無有愛、色愛、無色愛、滅愛、聲愛、香愛、味愛、觸愛、法愛、暴流、軛、繫、取、覆、障、蓋、欲、縛、隨煩惱、隨眠、纏、蔓草、吝慳、苦根、苦緣、苦生、魔絹索、魔鉤、魔境、愛、喜中貪、欲網、欲革紐、海、欲貪、貪之不善根-----此言為貪。
一○六○  此中云何為嗔耶?即已為損害於我之嫌恨生、現為損害於我之嫌恨生、當為損害於我之嫌恨生、已為損害於我之可愛者、可意者之嫌恨生.......乃至.......為損害之嫌恨生，已為利益於我之不可愛者、不可意者.......乃至.......為利益於【.......】之嫌恨生、或於非嫌恨生-----如是所有心之嫌恨、憤發、憤恚、逆意、怒、極怒、等極怒、嗔恚、極嗔恚、等極嗔恚：心之害惡、意極嗔害、忿、忿怒、忿怒性、嗔恚之汙穢、已汙穢性、害惡、恚害、恚害性、違、逆、暴惡、心之非悅性-----此言為嗔。
一○六一  此中云何為癡耶?即於苦無智、於苦集無智、於苦滅無智、於趣苦滅之道無智、或於前邊無智、于後邊無智、於前邊後邊無智、於相依性緣起法無智-----如是所有之無智、無見、非現觀、非隨覺、非等覺、不通達、不令解、不洞察、不等觀、不妙觀察、不現前業、不淨明、童癡、不正知、癡、極癡、等癡、無明、無明暴流、無明軛、無明隨眠、無明纏、無明棚、癡之不善根-----此言為癡。是等為三不善因。
一○六二  此中云何為三無記因耶？即於諸善法異熟之所應作無記法之無貪、無瞋、無癡-----是為三無記因。
一○六三  此中云何為九欲纏因耶？即三善因、三不善因、三無記因-----是為九欲纏因。
一○六四  此中云何為六色纏因耶？即三善因、三無記因-----是為六色纏因。
一○六五  此中云何為六無色纏因耶？即三善因、三無記因-----是為六無色纏因。
一○六六  此中云何為六非所攝因耶？即三善因，三無記因-----是為六非所攝因。
一○六七  此中云何為三善因耶？即無貪、無瞋、無癡。
一○六八  此中云何為無貪.......乃至.......【所有之無貪.......乃至.......此言為無貪。】
一○六九  此中云何為無瞋耶？即不汙穢性、不已污穢、不瞋、不瞋恚、無瞋、善根-----此言為無瞋。
一○七○  此中云何為無癡耶？即於苦智：：乃至：：如是所有之慧、智慧、擇、思擇、擇法、解了、近察、各察、聰睿、善巧、審悉、審察、思、近解、睿智、伶俐.......乃至.......無癡、擇法、正見、擇法菩提分、道分、道所攝-----此言為無癡。是等為三善因。
一○七一  此中云何為三無記因耶？即由諸善法異熟之無貪、無瞋、無癡-----是為三無記因-----是為六非所攝因。是等為因法。
一○七二  云何為非因法耶？即除彼【上述】之諸法。其餘善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切色與無為界-----是等為非因法。
一○七三  云何為有因法耶？即依彼【上述】之諸法，所有之法有因之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為有因法。
一○七四  云何為無因法耶？即依彼【上述】之諸法。所有之法無因之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切色與無為界-----是等為無因法。
一○七五  云何為因相應法耶？即諸所有之法為相應於彼【上述】諸法之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為因相應法。
一○七六  云何為因不相應法耶？即諸所有之法為不相應于彼諸法之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為因不相應法。
一○七七  云何為【以因法為有因】耶?即依貪之癡而以因為有因、依癡之貪而以因為有因、依嗔之癡而以因為有因、依癡之嗔而以因為有因-----焦貪、無嗔、無癡-----是等相互以因為有因-----是等為【以因法為有因。】
一○七八  云何為【以有因法為非因】耶？即依彼【上述】之諸法。所有之法為有因-----除其諸法【自身】-----受蘊.......乃至.......識蘊.......乃至.......是等為【以有因法為非因。】
一○七九  云何為【以因法為因相應】耶？即依貪之癡而以因為因相應、依癡之貪而以因為因相應、依嗔之癡而以因為因相應、依癡之嗔以因為因相應-----無貪、無嗔、無癡-----此等相互以因為因相應-----是等為【以因法為因相應。】
一○八○  云何為【以因相應法為非因】耶？即依彼【上述】之諸法，所有法為相應-----【除彼之諸法】-----受蘊.......乃至.......識蘊-----是等【.......乃至.......為非因。】
一○八一  云何為【以非因法為有因】？即依彼【上述】之諸法，諸所有法以非因為有因之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以非因法為有因。】
一○八二  云何為【以非因法為無因。】即依彼【上越】之諸法，諸所有法為非因無因之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為【以非因法為無因。】
三  小中雙
一○八三  云何為有緣法耶?即五蘊-----色蘊、受蘊、想蘊、行蘊、識蘊-----是等為有緣法。
一○八四  云何為無緣法耶?即無為界-----是等為無緣法。
一○八五  云何為有為法耶？即諸所有之法為有緣，是為有為法。
一○八六  云何為無為法耶？即諸所有之法為無緣，是為無為法。
一○八七  云何為有見法耶?即色處-----是等為有見法。
一○八八  云何為無見法耶？即眼處.......乃至.......觸處、受蘊.......乃至.......識蘊，及所有色之無見無對法處所攝與無為界-----是等為無見法。
一○八九  云何為有對法耶？即眼處.......乃至.......觸處-----是等為有對法。
一○九○  云何為無對法耶？即受蘊.......乃至.......識蘊，及所有色之無見無對法處所攝與無為界-----是為無對法。
一○九一  云何為有色法耶？即四大種及四大種所造色-----是等為有色法。
一○九二  云何為無色法耶?即受蘊.......乃至.......識蘊及無為界------是等為無色法。
一○九三  云何為世間法耶？即有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為世間法。
一○九四  云何為出世間法耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為出世間法。
一○九五  云何為所識非所識法耶？即諸所有法為眼所識者非耳所識，或又諸所有之法為耳所識者非眼所識。諸所有之法為眼所識者非鼻所識．或又諸所有之法為鼻所識者非眼所識。諸所有之法為眼所識者非舌所識，或又諸所有之法為舌所識者非眼所識。諸所有之法為眼所識者非身所識，或又諸所有之法為身所識者非眼所識。
    諸所有之法為耳所識者非鼻所識，或又諸所有之法為鼻所識者非耳所識。諸所有之法為耳所識者非舌所識，或又諸所有之法為舌所識者非耳所識。諸所有之法為耳所識者非身所識，或又諸所有之法為身所識者非耳所識。諸所有之法為耳所識者非眼所識，或又諸所有之法為眼所識者非耳所識。
    諸所有之法為鼻所識者非舌所識，或又諸所有之法為舌所識者非鼻所識。諸所有之法為鼻所識者非身所識．或又諸所有之法為身所識者非鼻所識。諸所有之法為鼻所識者非眼所識，或又諸所有之法為眼所識者非鼻所識。諸所有之法為鼻所識者非耳所識，或又諸所有之法為耳所識者非鼻所識。
    諸所有之法為舌所識者非身所識，或又諸所有之法為身所識者非舌所識。諸所有之法為舌所識者非眼所識，或又諸所有之法為眼所識者非舌所識。諸所有之法為舌所識者非耳所識，或又諸所有之法為耳所識者非舌所識．諸所有之法為舌所識者非鼻所識，或又諸所有之法為鼻所識者非舌所識。
諸所有之法為身所識者非眼所識，或又諸所有之法為眼所識者非身所識。諸所有之法為身所識者非耳所識，或又諸所有之法為耳所識者非身所識。諸所有之法為身所識者非鼻所識。或又諸所有之法為鼻所識者非身所識。諸所有之法為身所識者非舌所識，或又諸所有之法為舌所識者非身所識。-----是等為所識非所識法。
    四  漏聚
一○九六  云何為漏法耶？即四漏-----欲漏、有漏、見漏、無明漏。
一○九七  此中云何為欲漏耶？即於所有諸欲之欲欲、欲貪、欲喜、欲愛、欲親、欲悶、欲渴、欲惱、欲著-----此言為欲漏。
一○九八  此中云何為有漏耶?即於所有諸有之有欲、有貪、有喜、有愛、有親、有渴、有惱、有著-----此言為有漏。
一○九九  此中云何為見漏耶？即世間是常住、或世間是無常、世間是有邊、世間是無邊、命即身，命與身異、如來死後存在、如來死後不存在、如來死後存在又不存在、如來死後非存在非不存在，如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取著、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為見漏-----一切之邪見亦為見漏。
一一○○ 此中云何為無明漏耶？即于苦無智、於苦集無智、於苦滅無智、於趣苦滅之道無智、於前邊無智、於後邊無智、於前邊後邊無智、於相依性緣起法無智，如是所有之無智、無見、非現觀、非隨覺、非等覺、不通達、不令解、不洞察、不等觀、不妙觀察、不現前業、不淨明、童癡、不正知、癡、極癡、等癡、無明、無明暴流、無明軛、無明隨眠、無明纏、無明柵、癡、不善根-----此言為無明漏。是等為漏法。
一一○一 云何為無漏法耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為無漏法。
一一○二  云何為非漏法耶？即餘彼【上述】之諸法，餘善無記之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為非漏法。
一一○三  云何為有漏法耶？即善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為有漏法。
一一○四  云何為無漏法耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為無漏法。
一一○五  云何為漏相應法耶？即依彼諸法而相應于諸所有法之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為漏相應法。
一一○六  云何為漏不相應法耶?即不相應於彼【上述】之諸法與諸所有法之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為漏不相應法。
一一○七  云何為【以漏法為有漏】耶？即彼之諸漏為【以漏法為有漏。】
一一○八  云何為【以有漏法為非漏】耶？即依彼之諸法為諸所有法之有漏-----除彼之諸法-----餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以有漏法為非漏。】
一一○九  云何為【以漏法為漏相應】耶？即由欲漏之無明漏以漏為漏相應，因無明漏之欲漏以漏為漏相應，因有漏之無明漏以漏為漏相應，因無明漏之有漏以漏為漏相應，因見漏之無明漏以漏為漏相應，因無明漏之見漏以漏為漏相應-----是等為【以漏法為漏相應。】
一一一○  云何為【以漏相應法為非漏】耶？即依彼諸法而相應於諸所有之法-----除彼之諸法-----受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以漏相應法為非漏。】
一一一一 云何為【以漏不相應法為有漏】耶?即彼諸法與諸所有法之不相應為有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以漏不相應法為有漏。】
一一一二  云何為【以漏不相應法為無漏】耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為【以漏不相應法為無漏。】
五  結聚
一一一三  云何為結法耶？即十結-----欲貪結、恚結、慢結、見結、疑結、戒禁取結、有貪結、嫉結，慳結、無明結。
一一一四  此中云何為欲貪結耶？即于所有諸欲之欲欲、欲貪、欲喜、欲愛、欲親、欲悶、欲渴、欲惱、欲著-----此言為欲貪結。
一一一五  此中云何為恚結耶？即已為損害於我之嫌恨生，現為損害於我之嫌恨生，當為損害於我之嫌恨生，已為損害於我之可愛者、可意者.......乃至.......現為損害.......乃至.......當為損害之嫌恨生，已為利益於我之不可愛者、不可意者.......乃至.......現為利益.......乃至.......當為利益之嫌恨生，若於非處嫌恨生-----如是所有心之嫌恨、憤發、憤恚、逆意、怒、極怒、等極怒、瞋恚、極瞋恚、等極瞋恚、心之害惡、意極嗔恚、忿、忿怒、忿怒性、嗔恚、污穢、已汙穢性、害惡、恚害、恚害性、違、逆、暴惡、心之非悅性-----此言為恚結。
一一一六  此中云何為慢結耶？即我為勝之慢、我為等之慢、我為劣之慢-----如是所有之慢、自慢、自慢性、慢心、高慢、自取、心之尊大性-----此言為慢結。
一一一七  此中云何為見結耶？即世間是常住、或世間是無常、世間是有邊、世間是無邊、命即身、命與身異、如來死後存在、如來死後不存在、如來死後存在又不存在、如來死後非存在非不存在，如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為見結。除戒禁取結，一切之邪見者為見結。
一一一八  此中云何為疑結耶？即於佛疑惑、於法疑惑、於僧疑惑、於學疑惑、於前邊疑惑、於後邊疑惑、於前邊後邊疑惑、於相依性緣起法疑惑-----如是所有之惑、疑惑、已疑惑性、猶豫、疑、二分、二路、躊躇、非一向執、懷疑、遲疑、不沒入、心之硬心、留心意-----此言為疑結。
一一一九  此中云何為戒禁取結耶？即依【佛教】以外之諸沙門婆羅門之戒、淨禁、淨戒禁而為清淨，如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為戒禁取結。
一一二○  此中云何為有貪結耶？即於所有諸有之有欲、有貪、有喜、有愛、有親、有悶、有渴、有惱、有著-----此言為有貪結。
一一二一  此中云何為嫉結耶？即所有他之利養、恭敬、敬重、尊崇、禮拜、於供養之嫉、嫉妒、嫉性、妒、妒羨、妒性-----此言為嫉結。
一一二二  此中云何為慳結耶？即五慳-----住處慳、家慳、利養慳、色慳、法慳-----如是所有之慳、慳吝、慳吝性、貪慳、吝、吝嗇、心之吝嗇性-----此言為慳結。
一一二三  此中云何為無明結耶？即于苦無智.......乃至.......於趣苦滅之道無智、於前邊無智、於後邊無智、於前邊後邊無智、於相依性緣起法無智-----如是所有之無智、無見、非現觀，非隨覺、非等覺、不通達、不領解、不洞察、不等觀、不妙觀察、不現前業、不淨明、童癡、不正知、癡、極癡、等癡、無明、無明暴流、無明軛、無明隨眠、無明纏、無明柵、癡、不善根-----此言為無明結。是等為結法。
一一二四  云何為非結法耶？即除彼【上述】之諸法，餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為非結法。
一一二五  云何為順結法耶？即有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為順結法。
一一二六  云何為不順結法耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為不順結法。
一一二七  云何為結相應法耶？即彼【上述】之諸法與諸所有法相應之受蘊.......乃至.......識蘊.......是等為結相應法。
一一二八  云何為結不相應法耶?即彼之諸法與諸所有法不相應之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為結不相應法。
一一二九  云何為【以結法為順結】耶？彼之諸結為【以結法為順結。】
一一三○  云何為【以順結法為非結】耶？即彼之諸法與所有之法為結-----除彼之諸法-----餘為有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以順結法為非結。】
一一三一  云何為【以結法為結相應】耶？即因欲貪結之無明結以結相應．因無明結之欲貪結以結為結相應，因瞋結之無明結以結為結相應，因無明結之嗔結以結為結相應，因慢結之無明結以結為相應，因無明結之慢結以結為結相應；因見結之無明結以結為結相應，因無明結之見結以結為結相應，因疑結之無明結以結為結相應，因無明結之疑結以結為結相應，因戒禁取結之無明結以結為結相應，因無明結之戒禁取結以結為結相應，因有貪結之無明結而以結為結相應，因無明結之有貪結以結為結相應。因嫉結之無明結以結為結相應，因無明結之嫉結以結為結相應，因慳結之無明結以結為結相應，因無明結之慳結以結為結相應-----是等為【以結法為結相應。】
一一三二  云何為【以結相應法為非結】耶？即彼之諸法與諸所有法相應-----除彼之諸法-----為受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以結相應法為非結。】
一一三三  云何為【以結不相應法為順結】耶？即彼之諸法與諸所有法不相應之有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以結不相應為順結。】
一一三四  云何為【以結不相應法為不順結】耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為【以結不相應法為不順結。】
六  繫聚
一一三五  云何為繫法耶？即四繫-----貪身繫、嗔身繫、戒禁取身系、此實執取身繫。
一一三六  此中云何為貪身繫耶？所有之貪、等貪、隨貪、親、喜、喜貪、心之等貪、欲求、迷悶、耽著、饕、貪著、結、淤泥、誘惑、諂、母、產生、縫著、網著、河、渴愛、絲、漫、齷齪者、伴侶、大望、有導者、林、下生、親交、愛著、願望、連絡、希望、豫期、豫期性、色希望、聲希望，香希望、味希望、觸希望、利得希望、財希望、兒希望、活命希望、思望、欲望、熱望、渴望、渴望性、貪望、貪婪、貪婪性、動搖、欲好性、非法貪、背理貪、志願、願望、欲願、羨望、切願、欲愛、有愛、無有愛、色愛、無色愛、滅愛、聲愛、香愛、味愛、觸愛、法愛、暴流、軛、繫、取、障、蓋、欲、縛、隨煩惱、隨眠、纏、蔓草、吝慳、苦根、苦緣、苦生、魔絹索、魔鉤、魔境，愛、喜中貪、欲網、欲革紐、海、欲貪、貪、不善根-----此言為貪身繫。
一一三七  此中何為瞋身繫耶？即已為損害於我之嫌恨生，現為損害於我之嫌恨生，當為損害於我之嫌恨生，已為損害於我之可愛者、可意者.......乃至.......為損害.......乃至.......為損害之嫌恨生，已為利益於我之不可愛、下可意者.......乃至.......為利益之嫌恨生、若於非處而嫌恨生-----如是所有心之嫌恨、憤發、憤恚、逆意、怒、極怒、等極怒、瞋恚、極瞋恚、等極瞋恚：心之害惡、意極瞋恚、忿怒、忿怒性、瞋恚、汙穢、已汙穢性、害惡、恚害、恚害性、違逆、暴惡、心之非悅性-----此言為瞋身系。
一一三八  此中云何為戒禁取身系耶？即依【佛教】以外之諸沙門婆羅門之戒、淨禁、淨戒禁而為清淨，如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為戒禁取身系。
一一三九  此中云何為此實執取身繫耶？即世間是常，唯此為真實其餘為癡妄；或世間是無常，唯此為真實其蜍為癡妄；或世間是有邊，唯此為真實其餘為癡妄；或世間是無邊，唯此為真實其餘為癡妄，或命即身。唯此為真實其餘為癡妄，或命與身異，唯此為真實其餘為癡妄；若如來死後存在，唯此為真實其餘為癡妄；若如來死後不存在．唯此為真實其餘為癡妄；若如來死後存在又不存在，唯此為真實其餘為癡妄；若如來死後非存在不存在。唯此為真實其餘為癡妄-----如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍，見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外邁處、顛倒執-----此言為此實執取身系。除戒禁取身系，一切之邪見者為此實執取身系。此等為繫法。
一一四○  云何為非繫法耶？即除彼【上述】之諸法，餘為善不善無記之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊：：乃至：：識蘊，及一切之色與無為界-----是等為非繫法。
一一四一  云何為順繫法耶？即有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為順系法。
一一四二  云何為不順系法耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為不順系法。
一一四三  云何為系相應法耶？即彼之諸法與諸所有法相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為系相應法。
一一四四  云何為系不相應法耶？即彼之諸法與諸所有法不相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----一切之色與無為界-----是等為系不相應法。
一一四五  云何為【以系法為順系】耶？即彼之諸法系為【以繫法為順繫。】
一一四六  云間為【以順繫法為非系】耶？即依彼之諸法而為所有法之被繫-----除彼之諸法-----其餘為有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以順繫法為非繫。】
一一四七  云何為【以繫法為繫相應】耶？即因戒禁取身繫之瞋身繫以系為系相應，因瞋身系之戒禁取身系以繫為繫相應；此因實執取身繫之瞋身系以系為繫相應，因瞋身繫之此實執取身繫以系為繫相應-----是等為【以系法為繫相應。】
一一四八  云何為【以繫相應法為非繫】耶？即彼之諸法與諸所有法之相應-----除彼之諸法-----受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以系相應法為非繫。】
一一四九  云何為【以繫不相應法為順繫】耶？即彼之諸法與諸所有法不相應之有漏善不善無記法之欲纏、色纏，無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以系不相應法為順繫。】
一一五○  云何為【以繫不相應法為不順繫】耶？即非所攝之道、道果與無為界------是等為【以繫不相應法為不順系。】
七  暴流聚
一一五一（1）  云何為暴流法.......乃至.......。
八  軛聚
一一五一（2）  云何為軛法.......乃至.......。
九  蓋聚
一一五二  云何為蓋法耶？即六蓋-----欲欲蓋、嗔蓋、昏沉、睡眠蓋、掉舉惡作蓋、疑蓋、無明蓋。
一一五三  云何為欲欲蓋耶？即于諸欲所有之欲欲、欲貪、欲喜、欲愛、欲親、欲悶、欲渴、欲惱、欲著-----此言為欲欲蓋。
一一五四  云何為瞋蓋耶？即已為損害於找之嫌恨生，現為損害於我之嫌恨生，當為損害於我之嫌恨生，已為損害於我之可愛者、可意者.......乃至.......為損害.......乃至.......為損害之嫌恨生，已為利益於我之不可愛者、不可意者.......乃至.......為利益之嫌恨生，若於非處嫌恨生-----如是所有心之嫌恨、憤發、憤恚、逆意、怒、極怒、等極怒、瞋恚、極瞋恚、等極瞋恚、心之害惡、意極嗔恚、忿．忿怒、忿怒性、瞋恚、汙穢、已污穢性、害惡、恚害、恚害性、違逆、暴惡、心之非悅性-----此言為嗔蓋。
一一五五  此中云何為昏沉睡眠蓋耶？即昏沉、睡眠。
一一五六  此中云何為昏沉耶？所有心之重性、不堪忍性、下劣、等劣、昧劣、劣、劣性、昏沉、昏、心之昏沉性-----是謂為昏沉。
一一五七  此中云何為睡眠耶？所有身之重性、不堪忍性、妨礙、內防、睡眠、眠、假眠、眠夢、夢性-----此言為睡眠。以上是為昏沉與睡眠。此言為昏沉睡眠蓋。
一一五八  云何為掉舉惡作蓋耶？即掉舉、惡作。
一一五九  此中云何為掉舉耶？即心之掉舉、不寂、心之不靜、心之騷亂性-----此言為掉舉。
一一六○  此中云何為惡作耶？即許非許之想性、非許許之想性、罪無罪之想性、無罪罪之想性。如是所有之惡作、悔、悔性、心之後悔、留心意-----是謂為惡作。
以上是為掉舉與惡作。此言為掉舉惡作蓋。
一一六一  此中云何為疑蓋耶？即於佛疑惑，於法疑惑，於僧疑惑，於學疑惑，於前邊疑惑，於後邊惑，於前邊疑惑，於相依性緣起法疑惑-----如是所有之惑，疑惑、已疑惑性、猶豫、疑、二分、二路、躊躇、非一向執、懷疑、遲疑、不沒入、心之硬心、留心意-----此言為疑蓋。
一一六二  此中云何為無明蓋耶？即于苦無智.......乃至.......於前邊無智、于後邊無智、於前邊後邊無智、於後邊焦智、於前邊後邊無智、於相依性緣起法無智-----如是所有無智、無見、非現觀、非隨覺、非等覺、不通達、不領解、不洞察、不等觀、不妙觀察、不現前業、不淨明、童癡、不正知、癡、極癡、等癡、無明、無明暴流、無明軛、無明隨眠、無明纏、無明柵、癡、不善根-----此言為無明蓋。是等為蓋法。
一一六三  云何為非蓋法耶？即除彼之諸法，其餘為善不善無記之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為非蓋法。
一一六四  云何為順蓋法耶?即有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為順蓋法。
一一六五  云何為不順蓋法耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為不順蓋法。
一一六六  云何為蓋相應法耶？即彼之諸法與諸所有法相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為蓋相應法。
一一六七  云何為蓋不相應法耶？即彼之諸法與諸所有法不相應之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為蓋不相應法。
一一六八  云何為【以蓋法為順蓋】耶？即彼之諸蓋為【以蓋法為順蓋。】
一一六九  云何為【以順蓋法為非蓋】耶？即依彼之諸法而為諸所有法之被蓋-----除  彼之諸法-----其餘為有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以順蓋法為非蓋。】
一一七○  云何為【以蓋法為蓋相應】耶?即因欲欲蓋之無明蓋以蓋為蓋相應，因無明蓋之欲欲蓋以蓋為蓋相應，因瞋蓋之無明蓋以蓋為蓋相應，因無明蓋之嗔蓋以蓋為蓋相應；因昏沉睡眠蓋之無明蓋以蓋為蓋相應，因無明蓋之昏沉睡眠蓋以蓋為蓋相應；因掉舉蓋之無明蓋以蓋為蓋相應，因無明蓋之掉舉蓋以蓋為蓋相應，因惡作蓋之無明蓋以蓋為蓋相應，因無明蓋之惡作蓋以蓋為蓋相應；因疑蓋之無明蓋以蓋為蓋相應，因無明蓋之疑蓋以蓋為蓋相應；因欲欲蓋之掉舉蓋以蓋為蓋相應，因掉舉蓋之欲欲蓋以蓋為蓋相應，因瞋蓋之掉舉蓋以蓋為蓋相應，因掉舉蓋之瞋蓋以蓋為蓋相應。因昏沉睡眠蓋之掉舉蓋以蓋為蓋相應，因掉舉蓋之昏沉睡眠蓋以蓋為蓋相應；因惡作蓋之掉舉蓋以蓋為蓋相應，因掉舉蓋之惡作蓋而蓋為蓋相應；因疑蓋之掉舉蓋以蓋為蓋相應，因掉舉蓋之疑蓋以蓋為蓋相應，因無明蓋之掉舉蓋以蓋為蓋相應，因掉舉蓋之無明蓋而以蓋為蓋相應-----是等為【以蓋法為蓋相應。】
一一七一  云何為【以蓋相應法為非蓋】耶？即彼之諸法與諸所有法之相應-----除彼之諸法-----受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以蓋相應法為非蓋。】
一一七二  云何為【以蓋不相應法為順蓋】耶？即彼之諸法與諸所有法不相應之有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以蓋不相
應法為順蓋。】
一一七三  云何為【以蓋幹相應法為不順蓋】耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為【以蓋不相應法為不順蓋。】
一○  取著聚
一一七四  云何為取著法耶？即見取著。
一一七五  云何為見取著耶?即世間是常住，或世間無常、世間有邊、世間無邊、命即身、命與身異、如來死後存在、如來死後不存在、如來死後存在又不存在、如來死後非存在非不存在-----如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為見取著-----一切之邪見亦為見取著-----是等為取著法。
一一七六  云何為非取著法耶？即餘彼【上述】之諸法，其餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所有之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為非取著法。
一一七七  云何為已取著法耶？即有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為已取著法。
一一七八  云何為不己取著法耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為不巳取著法。
一一七九  云何為取著相應法耶？即彼之諸法與諸所有法相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為取著相應法。
一一八○  云何為取著不相應法耶？即彼之諸法與諸所有法不相應之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為取著不相應法。
一一八一  云何為【以取著法為已取著】耶？即彼之取著是【以取著法為已取著。】
一一八二  云何為【以已取著法為非取著】耶？即依彼之諸法而為諸所有法之取著-----除彼之諸法-----其餘為有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以已取著法為非取著。】
一一八三  云何為【以取著不相應法為已取著】耶？即彼之諸法與諸所有法不相應之有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以取著不相應法為已取著。】
一一八四  云何為【以取著不相應法為不已取著】耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為【以取著不相應法為不已取著。】
一一  大中雙
一一八五  云何為所有緣法耶?即受蘊、想蘊、行蘊、識蘊-----是等為有所緣法。
一一八六  云何為非所緣法耶？即一切之色與無為界-----是等為非所緣法。
一一八七  云何為心法耶？即眼識、耳識、鼻識、舌識、身識、意界、意識界-----是等為心法。
一一八八  云何為非心法耶？即受蘊、想蘊、行蘊及一切之色與無為界-----是等為非心法。
一一八九  云何為心所法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心所法。
一一九○  云何為非心所法耶？即心與一切之色與無為界-----是等為非心所法。
一一九一  云何為心相應法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相應法。
一一九二  云何為心不相應法耶?即一切之色與無為界-----是等為心不相應法。心者雖與心相應但不可言與心不相應。
一一九三  云何為心相雜染法耶?即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相雜法。
一一九四  云何為心不相雜染法耶？即一切之色與無為界-----是等為心不相雜法。心者雖與心相雜但不可言輿心不相應。
一一九五  云何為心等起法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、身表、語表，其他更亦有心所生、心所因、心等起之色，或為色處、聲處、香處、味處、觸處、空界、水界、色輕性、色軟性、色增廣、色相續、搏食-----是等為心等起法。
一一九六  云何為非心等起法耶？即心與餘色與無為界-----是等為非心等起法。
一一九七  云何為心俱生法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、身表、語表-----是等為心俱生法。
一一九八  云何為非心俱生法耶？即心與餘色與無為界-----是等為非心俱生法。
一一九九  云何為心隨轉法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、身表、語表-----是等為心隨轉法。
一二○○  云何為非心隨轉法耶？即心與餘色與無為界-----是等為非心隨轉法。
一二○一  云何為心相雜等起法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相雜等起法。
一二○二  云何為非心相雜等起法耶？即心與一切之色與無為界-----是等為非心相雜等起法。
一二○三  云何為心相雜等起俱在法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相雜等起俱在法。
一二○四  云何為非心相雜等起俱在法耶？即心與一切之色與無為界-----是等為非心相雜等起俱在法。
一二○五  云何為心相雜等起隨轉法耶?即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相雜等起隨轉法。
一二○六  云何為非相雜等起隨轉法耶？即心與一切之色與無為界-----是等為非心相雜等起隨轉法。
一二○七  云何為內法耶？即眼處.......乃至.......意處-----是等為內法。
一二○八  云何為外法耶？即色處.......乃至.......法處-----是等為外法。
一二○九  云何為所造法耶？即眼處.......乃至.......搏食-----是等為所造法。
一二一○  云何為非所造法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、識蘊、四大種、無為界-----是等為非所造法。
一二一一 云何為已取法耶？即有漏善不善法異熟之欲纏、色纏、無色纏之受蘊.......乃至.......識蘊，及所有色之業已作性-----是等為已取法。
一二一二  云何為不已取法耶？即有漏善不善法之欲纏、色纏、無色纏之受蘊.......乃至.......識蘊．及諸所有所應作法之非善、非不善、非業異熟．非由所有色之業所作，與不繫之道、道果、無為界-----是等為不已取法。
一二  取聚
一二一三  云何為取法耶？即四取-----欲取、見取、戒禁取、我語取。
一二一四  此中云何為欲取耶?即於所有諸欲之欲欲、欲貪、欲善、欲愛、欲親、欲悶、欲渴、欲惱、欲著-----此言為欲取。
一二一五  此中云何為見取耶？即無施與、無獻供祀、無燒供、無善作與惡作主業果異熟、無母無父、無化生之有情，無自覺世中之此世及他世、無能作證說示正行之沙門婆羅門-----如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取著、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為見取。除戒禁取及我語取，一切之邪見亦為見取。
一二一六  云何為戒禁取耶？即依【佛教】以外之諸沙門婆羅門之戒、淨禁、淨禁而為清淨，如所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為戒禁取。
一二一七  此中云何為我語取耶?即此處為無聞之異生-----即不見聖者不知聖法，於聖法而不調順，不見善士不知善士之法，於善士之法而不調順者-----即以色為我而等隨觀，或我有色而【等隨觀】、或於我以色、或於色以我；【或】以受.......乃至.......想.......乃至.......行.......乃至.......以識為我而等隨觀，或我有識，或於我以識、或於識以我為【等隨觀】；如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為我語取-----是等為取法。
一二一八  云何為非取法耶？即除彼之諸法，其餘為善不善法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為非取法。
一二一九  云何為順取法耶？即有漏之善不善無記之欲纏、色纏，無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為順取法。
一二二○  云何為不順取法耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為不順取法。
一二二一  云何為取相應法耶？即所有之法與彼之諸法相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為取相應法。
一二二二  云何為取不相應法耶？即所有之法與彼之諸法不相應之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為取不相應法。
一二二三  云何為【以取法為順取】耶？即彼之諸取為【以取法為順取。】
一二二四  云何為【以順取法為非取】耶？即依彼【上述】之諸法而為諸所有法之順取-----除彼之諸法-----其餘為有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊....... 乃至.......識蘊-----是等為【以順取法為非取。】
一二二五  云何為【以取法為取相應】耶？即因見取之欲取以取為取相應，因欲取之見取以取為取相應；因戒禁取之欲取以取為相應，因欲取之戒禁取以取為取相應；因我語取之欲取以取為相應，因欲取之我語取以取為取相應-----是等為【以取法為取相應。】
一二二六  云何為【以取相應法為非取】耶？即所有之法與彼之諸法相應-----除彼之諸法-----受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以取相應法為非取。】
一二二七  云何為【以取不相應法為順取】耶？即所有之法與彼之諸法不相應之有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以取不相應法為順取。】
一二二八  云何為【以取不相應法為不順取】耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為【以取不相應為不順取。】
一三  煩惱聚
一二二九  云何為煩惱法耶？即十煩惱事-----貪、瞋、癡、慢、見、疑、昏沉、掉舉、無慚、無愧。
一二三○  此中云何為貪耶？所有之貪、等貪、隨貪、親、喜、喜貪、心之等貪、欲求、迷悶、耽著、饕、貪著、結、淤泥、誘惑、諂、母、產出、縫著、綱著、河、渴愛、絲、漫、齷齪者、伴侶、大望、有道師、林、下生、親交、愛著、願望、連絡、希望、預期、預期性、色希望、聲希望、香希望、味希望、觸希顰、利得希望、財希望、兒希望、活命希望、思望、欲望、熱望、渴望、渴望性、貪望、貪婪、貪婪性、動搖、欲好性、非法貪、背理貪、志願、願望、欲願、羨望、切願、欲愛、有愛、無有愛、色愛、無色愛、滅愛、聲愛、香愛、味愛、觸愛、法愛、暴流、軛、繫、取、障、蓋、欲、縛、隨煩惱、隨眠、纏、蔓草、吝慳、苦根、苦緣、苦生、魔絹索、魔鉤、魔境、愛、喜中貪、欲綱、欲革紐、海、欲貪、貪、不善根-----此言為貪。
一二三一  此中云何為嗔耶？即已為損害於我之嫌恨生，現為損害於我之嫌恨生，當為損害於我之嫌恨生，已為損害於我之可愛者、可意者.......乃至.......為損害.......乃至.......為損害之賺恨生。已為利益於我之不可愛者、不可意者.......乃至.......為利益之賺恨生，若於非處嫌恨生-----如是所有心之嫌恨、憤發、憤恚、逆意、怒、極怒、等極怒、嗔恚、極嗔恚、等極嗔恚、心之害惡、意極嗔恚、岔、忿怒、忿怒性、嗔恚、污穢、已汙穢性、害惡、恚害、恚害性、違逆、暴惡、心之非悅性-----此言為瞋。
一二三二  此中云何為癡耶？即于苦無智.......乃至.......于前邊無智、于後邊無智、於前邊後邊無智。于相依性緣起法無智-----如是所有之無智、無見、非現觀、非等覺、不通達、不領解、不洞察、不等觀、不妙觀察、不現前業、不淨明、童癡、不正知，癡、極癡、等癡、無明、無明暴流、無明軛、無明隨眠、無明纏、無明柵、癡、不善根-----是謂為癡。
一二三三  此中云何為慢耶？即我勝之慢、我等之慢、我劣之慢-----如是所有之慢、自慢、自慢性、慢心、高慢、自取、心之尊大性-----此言為慢。
一二三四  此中云何為見耶？即世間是常住、或世間無常、世間有邊、世間無邊、命即身、命與身異、如來死後存在、如來死後不存在、如夾死後存在又不存在、如來死後非存在非不存在-----如是所有之見、成見、見稠林、見曠野、見諍、見惱、見結、取、執取、現貪、取見、惡道、邪路、邪性、外道處、顛倒執-----此言為見。一切之邪見亦為見。
一二三五  此中云何為疑耶？即於佛疑惑、於法疑惑、於僧疑惑、於學疑惑、於前邊疑惑、於後邊疑惑、於前邊後邊疑惑、於相依性緣起法疑惑-----如是所有之惑、疑惑、已疑惑性、猶豫、疑、二分、二路、躊躇、非一向執、懷疑、遲疑、不沒入、心之硬心、留心意-----此言為疑。
一二三六  此中云何為昏沉耶？所有心之重性、不堪忍性、下劣、等劣、味劣、劣、劣性、昏沉、昏、心之昏沉性-----此言為昏沉。
一二三七  此中云何為掉舉耶？即心之掉舉、不寂、心之不靜、心之騷亂性-----此首為掉舉。
一二三八  此中云何為無慚耶？即不慚應慚之事、不慚惡不善法之成就-----此言為無慚。
一二三九  此中云何為無愧耶?即不愧應愧之事、不愧惡不善法之成就-----此言為無愧。
一二四○  云何為非煩惱法耶？即除彼之諸法，其餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為非煩惱法。
一二四一  云何為順雜染法耶？即有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為順雜染法。
一二四二  云何為不順雜染法耶?即非所攝之道與道果與無為界-----是等為不順雜染法。
一二四三（1） 云何為已雜染法耶？即三不善之貪、瞋、癡及括其煩惱與其相應之受蘊.......乃至.......識蘊，與其等起之身業、語業、意業-----是等為已雜染法。
一二四三（2） 云何為不已雜染法耶？即善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為不已雜染法。
一二四四  云何為煩惱相應法耶？即諸所有之法與彼之諸法相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為煩惱相應法。
一二四五  云何為煩惱不相應法耶？即諸所有之法與彼之諸法不相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為煩惱不相應法。
一二四六  云何為【以煩惱法為順雜染】耶？即彼之煩惱是【以煩惱為順雜染。】
一二四七  云何為【以順雜染法為非煩惱】耶？即諸所有之法依彼之諸法而為順雜染-----除彼之諸法-----其餘為有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等【以順雜染法為非煩惱。】
一二四八  云何為【以煩惱法為已雜染】耶？即彼之諸煩惱是【以煩惱為已雜染。】
一二四九  云何為【以已雜染法為非煩惱】耶？即諸所有之法依彼之諸法而為已雜染-----除彼之諸法-----受蘊.......乃至.......識蘊-----是等乃【以已雜染法為非煩惱。】
一二五○  云何為【以煩惱法為煩惱相應】耶？即貪因癡以煩惱為煩惱相應，癡因貪以煩惱為煩惱相應；瞋因癡以煩惱為煩惱相應，癡因瞋以煩惱為煩惱相應，慢因癡以煩惱為煩惱相應，癡因慢以煩惱為煩惱相應，見因癡以煩惱為煩惱相應，癡因見以煩惱為煩惱相應；疑因癡以煩惱為煩惱相應，癡因疑以煩惱為煩惱相應；昏沉因癡以煩惱為煩惱相應，癡因昏沉以煩惱為煩惱相應；掉舉因癡以煩惱為煩惱相應，癡因掉舉以煩惱而為煩惱相應，無慚因癡以煩惱為煩惱相應．癡因無慚以煩惱為煩惱相應；無愧因癡以煩惱為煩惱相應，癡因無愧以煩惱為煩惱相應，貪因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因貪以煩惱為煩惱相應．嗔因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因嗔以煩惱為煩惱相應，癡因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因癡以煩惱為煩惱相應；慢因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因慢以煩惱為煩惱相應；見因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因見以煩惱為煩惱相應；疑因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因疑以煩惱為煩惱相應，昏沉因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因昏沉以煩惱為煩惱相應；無慚因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因無慚以煩惱為煩惱相應；無愧因掉舉以煩惱為煩惱相應，掉舉因無愧以煩惱為煩惱相應；貪因無慚以煩惱為煩惱相應，無慚因貪以煩惱為煩惱相應；瞋因無慚以煩惱為煩惱相應，無慚因嗔以煩惱為煩惱相應；癡因無慚以煩惱為煩惱相應，無慚因癡以煩惱為煩惱相應；慢因無慚以煩惱為煩惱相應，無慚因慢以煩惱為煩惱相應；見因慚以煩惱為煩惱相應，無慚因見以煩惱為煩惱相應，疑因無慚以煩惱為煩惱相應．無慚因疑以煩惱為煩惱相應；昏沉因無慚以煩惱為煩惱相應，無慚因昏沉以煩惱為煩惱相應；掉舉因無慚以煩惱為煩惱相應，無慚因掉舉以煩惱為煩惱相應；無愧因無慚以煩惱為煩惱相應，無慚因無愧以煩惱為煩惱相應。貪因無慚以煩惱為煩惱相應，無愧因貪以煩惱為煩惱相應；瞋因無愧以煩惱為煩惱相應，無愧因瞋以煩惱為煩惱相應，癡因無愧以煩惱為煩惱相應，無愧因癡以煩惱為煩惱相應，慢園無傀以煩惱為煩惱相應，無愧因慢以煩惱為煩惱相應；見因無愧以煩惱為煩惱相應，無愧因見以煩惱為煩惱相應；疑因無愧以煩惱為煩惱相應，無愧因疑以煩惱為煩惱相應，昏沉因無愧以煩惱為煩惱相應，無愧因昏沉以煩惱為煩惱相應；掉舉因無愧以煩惱為煩惱相應，無愧因掉舉以煩惱為煩惱相應；無慚因無愧以煩惱為煩惱相應，無愧因無慚以煩惱為煩惱相應-----是等為【以煩惱法為煩惱相應。】
一二五一  云何為【以煩惱相應法為非煩惱】耶?即所有之法與彼諸法相應，除彼之諸法-----受蘊.......乃至.......識蘊，是等為【以煩惱相應法為非煩惱。】
一二五二  云何為【以煩惱不相應法為順雜染】耶？即所有之法與彼諸法不相應之有漏善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為【以煩惱不相應法為順雜染。】
一二五三  云何為【以煩惱不相應法為不順雜染】耶？即非所攝之道、道果與無為界-----是等為【以煩惱不相應法為不順雜染。】
一四    殘餘二法
一二五四  云何為見所斷法耶？即三結-----有身見、疑、戒禁取。
一二五五  此中云何為有身見耶？即此處無聞之異生-----不見聖者，不知聖法，於聖法而不調順，不見善士，不知善士之法，於善士之法而不調順者-----以色為我而等隨觀，或我有色，則或於我以色．或於色以我【等隨觀】，以受.......乃至.......想.......乃至.......行.......乃至.......以識為我而等隨觀，或我有識，則或於我以識，或於識以找而【等隨觀】。如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為有身見。
一二五六  此中云何為疑耶？即於佛疑惑.......乃至.......心之硬心、留心意-----是言為疑。
一二五七  此中云何為戒禁取耶？即依【佛教】以外之諸沙門婆羅門之戒、淨禁、淨戒禁而為清淨-----如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為戒禁取。
    是等三結及共同一處之煩惱-----與其相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----與其等
起之身業、語業、意業-----是等為見所斷法。
一二五八  云何為見所斷法耶?即除彼之諸法，其餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊及一切之色與無為界-----是等為非見所斷法。
一二五九  云何為修所斷法耶？即其餘之貪、瞋、癡及其同一處之煩惱，與其相應之受蘊.......乃至.......識蘊，與其等起之身業、語業、意業-----是等為修所斷法。
一二六○  云何為非所斷法耶？即除彼之諸法，其餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊及一切之色與無為界-----是等為非修所斷法。
一二六一  云何為見所斷因法耶？即三結-----有身見、疑、戒禁取。
一二六二  此中云何為有身見耶？即此處無聞之異生-----不見聖者，不知聖法，於聖法而不調順，不見善士，不知善士之法．於善士之法而不調順者-----以色我而等隨觀．或我有色，則或於我以色，或於色以我而【等隨觀】，以受.......乃至.......想.......乃至.......行.......乃至.......以識為我而等隨觀，或我有識．或於我以識，或於以識我而【等隨觀】-----如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為有身見。
一二六三  此中云何為疑耶？即於佛疑惑.......乃至.......心之硬心。留心意-----是言為疑。
一二六四  云何為戒禁取耶？即依【佛教】以外之諸沙門婆羅門之戒、淨禁、淨戒禁而為清淨，如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為戒禁取。
    是等三結及其同處之煩惱，與其相應之受蘊.......乃至.......識蘊，與其等起之身業、語業、意業-----是等為見所斷因法。
    三結即有身見，疑、戒禁取．是等為見所斷因法。與其同一處之貪、嗔、癡．是等為所斷因法、與其同一處之煩惱，與其相應之受蘊.......乃至.......識蘊，與其等起之身業、語業、意業-----是等為見所斷因法。
一二六五  云何為非見所斷因耶？即除彼之諸法，其餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊及一切之色與無為界-----是等為非見所斷因法。
一二六六  云何為修所斷因法耶？即其餘之貪、瞋、癡-----是等為修所斷因法，及其同一處之煩惱．其相應之受蘊.......乃至.......識蘊，與其等起之身業、語業、意業-----是等為修所斷因法。
一二六七  云何為非修所斷因法耶？即除彼之諸法，其餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊及一切之色與無為界-----是等為非修所斷因法。
一二六八  云何為有尋法耶？即有尋地-----於欲纏、色纏、非所攝-----除尋為與其相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為有尋法。
一二六九  云何為無尋法耶?即無尋地-----於欲纏、色纏、無色纏、非所攝-----為受蘊.......乃至.......識蘊及尋、一切之色與無為界-----是等為無尋法。
一二七○  云何為有伺法耶？即有伺地-----於欲纏、色纏、無色纏、非所攝-----除伺而其相應之受蘊、想蘊、行蘊、識蘊-----是等為有伺法。
一二七一  云何為無伺法耶？即無伺地-----於欲纏、色纏、無色纏、非所攝-----受蘊.......乃至.......識蘊及伺、一切之色與無為界-----是等為無伺法。
一二七二  云何為有喜法耶？即有喜地-----於欲纏、色纏、無色纏，非所攝-----除喜而其相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為有喜法。
一二七三  云何為無喜法耶？即無喜地-----於欲纏、色纏、無色纏、非所攝-----受蘊.......乃至.......識蘊及喜、一切之色與無為界-----是等為無喜法。
一二七四  云何為喜俱行法耶？即喜地-----於欲纏、色纏、無色纏、非所攝-----除喜而其相應之受蘊.......乃至.......識蘊-----是等為喜俱行法。
一二七五  云何為非喜俱行法耶？即非喜地-----於欲纏、色纏，無色纏、非所攝-----受蘊.......乃至.......識蘊及喜、一切之色與無為界-----是等為非喜俱行法。
一二七六  云何為樂俱行法耶?即樂地-----於欲纏、色纏、無色纏、非所攝-----徐樂為與其相應之想蘊、行蘊、識蘊-----是等為樂俱行法。
一二七七  云何為非樂俱行法耶？即非樂地-----於欲纏、色纏，無色纏、非所攝-----於受蘊.......乃至.......識蘊及樂、一切之色與無為界-----是等為非樂俱行法。
一二七八  云何為捨俱行法耶？即捨地-----於欲纏、色纏、無色纏、非所攝-----除捨而其相應之想蘊、行蘊、識蘊-----是等為捨俱行法。
一二七九  云何為非舍俱行法耶？即非捨地-----於欲纏、色纏、無色纏、非所攝-----於受蘊.......乃至.......識蘊，及捨與一切之色與無為界-----是等為非捨俱行法。
一二八○  云何為欲纏法耶？即下以無間地獄為界限而上以他化自在天為終所有於其中間【此處】之纏、所攝之蘊、界、處、色、受，想、行、識-----是等為欲纏法。
一二八一  云何為非欲纏法耶？即色纏、無色纏、非所攝-----是等為非欲纏法。
一二八二  云何為色纏法耶？即下以梵世為界限而上以色究竟天為終所有於其中間【此處】之纏、所攝者、所至者、所生者，或現法樂住者之心心所法-----是等為色纏法。
一二八三  云何為非色纏法耶？即欲纏、無色纏、非所攝-----是等為非色纏法。
一二八四  云何為無色纏法耶？即下以虛空無邊處天為界限而上以非想非非想處天為終所有於其中間【此處】之纏、所攝者、所至者、所生者，或現法樂住者之心心所法-----是等為無色纏法。
一二八五  云何為非無色纏法耶？即欲纏、色纏、非所攝-----是等為非無色纏法。
一二八六  云何為所攝法耶?即有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為所攝法。
一二八七  云何為非所攝法耶？即道、道果、無為界-----是等為非所攝法。
一二八八  云何為出法耶?即非所攝之四道-----是等為出法。
一二八九  云何為不出法耶？除彼之諸法【即出法】，其餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊，及一切之色與無為界-----是等為不出法。
一二九○  云何為定法耶？即五無間業及所有邪見之定與非索攝之四道-----是等為定法。
一二九一  云何為不定法耶？除彼之諸法【即定法】，其餘為善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊及一切之色與無為界-----是等為不定法。
一二九二  云何為有上法耶？即有漏之善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏之色蘊.......乃至.......識蘊-----是等為有上法。
一二九三  云何為無上法耶？即非所攝之道、道果及無為界-----是等為無上法。
一二九四  云何為有諍法耶？即三不善根之貪、瞋、癡及其同一處之煩惱-----而其相應之受蘊.......乃至.......識蘊，與其等起之身業、語業、意業-----是等為有諍法。
一二九五  云何為無諍法耶？即善不善無記法之欲纏、色纏、無色纏、非所攝之受蘊.......乃至.......識蘊及一切之色與無為界-----是等為無諍法。
    第二章
經二法
一二九六  云何為明分法耶？即明相應法-----是等為明分法。
一二九七  云何為無明分法耶？即無明相應法-----是等為無明分法。
一二九八  云何為電光喻法耶？即於下之三聖道慧-----是等為電光喻法。
一二九九  云何為金剛喻法耶?即於上之阿羅漢道慧-----是等為金剛喻法。
一三○○  云何為愚法耶？即無慚及無愧-----是等為愚法。一切之不善亦為愚法。
一三○一  云何為賢法耶？即慚及愧-----是等為賢法。一切之善亦為賢法。
一三○二  云何為黑法耶？即無慚及無愧-----是等為黑法。一切不善亦為黑法。
一三○三  云何為白法耶？即慚及愧-----是等為白法。一切之善亦為白法。
一三○四  云何為苦行法耶？即身惡行、語惡行、意惡行-----是等為苦行法。一切之不善亦為苦行法。
一三○五  云何為非苦行法耶？即身善行、語善行、意善行-----是等為非苦行法。一切之善亦為非苦行法。
一三○六  云何為增語法耶?即彼等法諸所有之名目、約束之言語、施設、言語、名、名稱、立名、詞、文、立論言-----是等為增語法。一切法即增語路。
一三○七  云何為詞法耶？即彼等法諸所有之名目、約束之言語、施設．言語、名、名稱、立名、詞、文、立論言-----是等為詞法。一切法即詞路。
一三○八  云何為施設法耶？即彼等法諸所有之名目、約束之言語、施設、言語、名、名稱、立名、詞、文、立論言-----是等為施設法。一切法即施設路。
一三○九  云何為名耶？即受蘊、想蘊、行蘊、識蘊及無為界-----是言為名。
一三一○  此處云何為色耶？即四大種及四大種所造色-----是言為色。
一三一一  此處云何為無明耶？所有之無智、無見.......乃至.......無明柵、癡之不善根-----是言為無明。
一三一二  此處云何為有愛耶？所有於諸欲之欲欲.......乃至.......欲著-----是言為有愛。
一三一三   此處云何為有見耶?即我及世間存在，如是所有見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為有見。
一三一四  此處云何為無有見耶？即我及世間不存在，如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為無有見。
一三一五  此處云何為常見耶？即我及世間為常，如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為常見。
一三一六  此處云何為斷見耶？即我及世間為斷，如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為斷見。
一三一七  此處云何為有邊見耶？即我及世間為有邊，如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為有邊見。
一三一八  此處云何為無邊見耶？即我及世間為無邊，如是所有之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為無邊見。
一三一九  此處云何為隨前邊見耶？即關聯於前邊而生起之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為隨前邊見。
一三二○  此處云何為隨後邊見耶？即關聯於後邊而生起之見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為隨後邊見。
一三二一  此處云何為無慚耶？即無慚應慚之事、無慚惡不善法之成就-----是言為無慚。
一三二二  此處何為無愧耶？即無愧應愧主事、無愧惡不善法之成就-----是言為無愧。
一三二三  此處云何為慚耶?即慚應慚之事、慚惡不善法之成就-----是言為慚。
一三二四  此處暈何為愧耶？即愧應愧之事、愧惡不善法之成就-----是言為愧。
一三二五  此處云何為惡言耶？即同法者告言之時，不順從、不順從性，惡言、逆取、喜反對、不恭敬、不敬心、不作敬、不隨順-----是言為惡言。
一三二六  此處云何為惡友耶？即依附、倚賴、倚、親近、等親近、親敬、等親敬、親交于彼諸所有之不信、破戒、寡聞而有慳惡慧之人-----是言為惡友。
一三二七  此處云何為善言耶?即同法者告言之時，從順、從順性、善言、不逆取、不喜反對、恭敬、敬心、具敬而隨順-----是言為善言。
一三二八  此處云何為善友耶？即依附、倚賴、倚親近、等親近、親敬、等親敬、親交於彼諸所有之有信，持戒、多聞而有舍有慧之人-----是言為善友。
一三二九  此處云何為入罪善巧耶?即五罪蘊之罪及七罪蘊之罪。諸所有其罪為入罪善巧、慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為入罪善巧。
一三三○  此處云何為出罪善巧耶？即自諸所有彼罪而出之替巧、慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為出罪善巧。
一三三一  此處云何為入定善巧耶？即有尋有伺之定、無尋唯伺之定、無尋無伺之定。諸所有此定為入定善巧、慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為入定善巧。
一三三二  此處云何為出定善巧耶?即自諸所有彼定而出之善巧、慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為出定善巧。
一三三三  此處云何為界善巧耶？即十八界-----眼界、色界、眼識界、耳界、聲界、耳識界、鼻界、香界、鼻識界、舌界、味界、舌識界、身界、觸界、身識界、意界、法界、意識界-----諸所有是等之界為界善巧、慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為界善巧。
一三三四  此處云何為作意善巧耶？即諸所有彼界為作意善巧、慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為作意善巧。
一三三五  此處云何為處善巧耶？即十二處-----眼處、色處、耳處、聲處、鼻處、香處、舌處、味處、身處、觸處，意處、法處-----諸所有是等處之處作意、慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為處作意。
一三三六  此處云何為緣起善巧耶？即因無明而有行，因行而有識，因識而名色，因名色而有六處，因六處而有觸，因觸而有受，因受而有愛，因愛而有取，因取而有有，因有而有生，因生而有老死、憂、悲、苦、惱-----如是此為純苦蘊之集。此處諸所有之慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為緣起善巧。
一三三七  此處云何為處善巧耶？即所有之法自彼等法之因緣而生起，故彼等有處，其處所有之慧、智慧.......乃至.......無癡、揮法、正見-----是言為處善巧。
一三三八  此處云何為非處善巧耶？即所有之法彼彼法之非因非緣而生起，故彼彼有非處，其處所有之慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為非處善巧。
一三三九  此處云何為質直耶？即質直性、不歪性、不曲性、正直性-----是言為質直。
一三四○  此處云何為柔和耶？所有之軟性、柔和性，不硬性、不堅性、心之謙讓性-----是言為柔和。
一三四一  此處云何為堪忍耶？所有之堪忍、忍耐性、受容性、不逆性、非暴惡性、心之喜悅性-----是言為堪忍。
一三四二  此處云何為可樂耶？所有身之不過、語之不過、身語之不過-----是言為可樂。
一三四三  此處云何為和順耶？所有之舍離以粗惡、粗暴之語而苦他、怒他，與忿怒其而不益於定語，如斯則有溫順而順耳、可樂、徹心、可愛、愛於多人、樂於多人之語。其處有優雅之語、親密之語、柔和之語-----是言為和順。
一三四四  此處云何為供養耶？即二種供之養-----食供養與法供養。此處或有供養者。即依食供養或依法供養，是為供養。
一三四五  此處云何為不護根門耶?此處有人。由於眼見色已，取相、隨好，不防眼根而住，故貪、憂、惡不善法之流入。為防彼故不行、不守護眼根，於眼根而不防護。由耳而聞聲已.......乃至.......由鼻而嗅香已.......乃至.......由舌而味味已.......乃至.......由身而觸所觸已.......乃至.......由意而識法已，取相、隨好，不防意根而住，故貪、憂、惡不善法之流入。為防彼故不行、不守護意根，於意根而不防護。是等不護、不守護、不擁護、不防護六根者-----是言為不護根門。
一三四六  此處云何為食不知量耶？此處有【人】。為遊戲、為傲逸、為裝飾、為嚴飾而不思擇不如理攝食。其處於食有不知足之性、不知量之性、不思擇者-----是言為食不知量。
一三四七  此處云何為能護根門耶？此處有【人】。由於眼見色已，不取相、隨好、不防眼根而住，故貪、憂、惡不善法之流入。為防彼故行、守護眼根，於眼根而防護，由耳而聞聲已.......乃至.......由鼻而嗅香已.......乃至.......由舌而味味已.......乃至.......由身而觸所觸已.......乃至.......由意而識法已，不取相、隨好，不防意根而住，故貪、憂、惡不善法之流入。為防彼故行、守護意根．於意根而防護。是等護、守護、擁護、防護六根者-----是言為能護根門。
一三四八  此處云何於食知量耶？此處有【人】。非為遊戲、傲逸、裝飾、嚴飾乃至唯為此身之住、為活、為害之息、為修梵行而思擇如理攝食，如斯我舊受亡而新受不生。我亦可生存、無罪、住於安穩，其處於食有知足性、知量性、思擇者-----是言為於食知量。
一三四九  此處云何為失念耶？所有之不念、不隨念、不專念、不憶念、不憶持、浮遊性、忘性-----是言為失念。
一三五○  此處云何為不正知耶？所有之無智、無見.......乃至.......無明柵、癡之不善根-----是言為不正知。
一三五一  此處云何為正念耶？所有之念、隨念、專念、憶念、憶持、不浮遊性、不忘性-----是言為正念。
一三五二  此處云何為正知耶？所有之慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為正知。
一三五三  此處云何為思擇力耶？所有之慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為思擇力。
一三五四  此處云何為修習力耶？所有諸善法之練習、修習、多所作------是言為修習力。
一三五五  此處云何為止耶?所有心之住.......乃至.......正見-----是言為止。
一三五六  此處云何為觀耶？所有之慧、慧智.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為觀。
一三五七  此處云何為止相耶?所有心之住.......乃至.......正見-----是言為止相。
一三五八  此處云何為勤勵相耶？所有心之發勤.......乃至.......正精進-----是言為勤勵相。
一三五九  此處云何為勤勵耶？所有心之發勤.......乃至.......正精進-----是言為勤勵。
一三六○  此處云何為不散亂耶？所有心之住.......乃至.......正見-----是言為不散亂。
一三六一  此處云何為破戒耶？所有身之過失【或錯誤】、語之過失、身語之過失-----是言為破戒。一切之惡戒亦為破戒。
一三六二  此處云何為破見耶？即無惠施、親愛、祠祀、無妙行、惡行之業果異熟，無此世、他世，無母、無父、無化生之有情；於世間無自通達此世、彼世，作證教他正至正行之沙門婆羅門，如斯見、成見.......乃至.......顛倒執-----是言為破見。一切之邪見亦言為破見。
一三六三  此處云何為具戒耶？即身之無過失【或無錯誤】、語之無過失、身語之無過失-----是言為具戒。一切之戒律儀亦為具戒。
一三六四  此處云何為具見耶?即有惠施、親愛、祠祀，有妙行、惡行之業果異熟，有此世、他世、有母、有父、有化生之有情，於世間有自通達此世、彼世，作證教他正至正行之沙門婆屋門，如斯有慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見-----是言為具見。
一三六五  此處云何為淨戒耶？即身無過失【或無錯誤】、語無過失、身語無過失-----是言為淨戒。
一三六六  此處云何為淨見耶？即業所作之慧、諸隨順之慧、道具足之慧、果具足之慧。
    所謂見清淨者即所有之慧、智慧.......乃至.......無癡、擇法、正見。
    所謂如見精進者即所有心之發勤.......乃至.......正精進。
    所謂厭者即生畏、老畏、病畏、死畏。所謂順厭處者即生、老、病、死。
    所謂厭者之如理精勤者即此處有比丘，為未生惡不善法之不生．故起欲發勤、持策精進心。
    為已生惡不善法之斷，故起欲發勤、持策精進心。
為末生善法之生，故起欲發勤、持策精進心。
為已生善法之住、不忘、倍增、廣大、修、滿，故起欲發勤、持策精進心。
一三六七  所謂於善法不喜足者即諸善法於修習之不喜足多欲。
    所謂於精勤不被遮止者即諸善法於修習之恭敬所作性、常所作性、堅住所作性、不耽溺性、不棄志欲性、不棄精進性、練習、修習、多所作。
    所謂明者即三明-----宿住隨念智明、有情生死智明、漏盡智明。
    所謂解脫者即二解脫-----心與勝解等之涅槃。
    所謂盡智者即道具足智。
    所謂無生智者即果具足智。
第四     義釋品
一三六八  云何為善法耶？即於四地之善-----是等為善法。
一三六九  云何為不善法耶？即十二不善心之生起-----是等為不善法。
一三七○  云何為無記法耶？即於四地之異熟、於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為無記法。
一三七一  云何為樂受相應法耶？即自欲纏善之四喜俱行心之生起，自不善之四，自欲纏善之異熟及所願作之五，自色纏之三種靜慮之善、異熟與所應作，由出世間之三種四種靜慮之善及異熟而成-----除生於此處之樂受-----是等為樂受相應法。
一三七二  云何為苦受相應法耶？即二憂俱行心之生起、苦俱行意識-----除生於此處之苦受-----是等為苦受相應法。
一三七三  云何為不苦不樂受相應法耶？即自欲纏善之四捨俱行心之生起，由不善之六，由欲纏善異熟之十，由不善異熟之六，由所應作之六，由色纏第四靜慮之善、異熟與所應作．由四無色纏之善、異熟與所應所，由出世間第四靜慮之善與異熟而成-----除生於此處之不苦不樂受-----是等為不苦不樂受相應法。而三受及色與涅槃之是等諸法不可言之為樂受相應、苦受相應、不苦不樂受相應。
一三七四  云何為異熟法耶？即於四地之異熟-----是等為異熟法。
一三七五  云何為異熟法法之法耶?即於四地之善不善-----是等為異熟法法之法。
一三七六  云何為非異熟非異熟法法之法耶?即於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非異熟非異熟法法之法。
一三七七  云何為已取順取法耶？即於三地之異熟及色之業所作-----是等為已取順取法。
一三七八  云何為不已取順取法耶？即非於三地之善不善、於三地之所應作無記及色之業所作-----是等為不已取順取法。
一三七九  云何為不已取不順取法耶？即四道非所攝四沙門果及涅槃-----是等為不已取不順取法。
一三八○  云何為已雜染順雜染法耶?即十二不善心之生起-----是等為已雜染順雜染法。
一三八一  云何為不已雜染順雜染法耶？即於三地之善、於二地之異熟、於二地之所應作無記及一切之色-----是等為不已雜染順雜染法。
一三八二  云何為不已雜染不順雜染法耶？即四道非所攝四沙門果及涅槃-----是等為不已雜染不順雜染法。
一三八三  云何為有尋有伺法耶？即由欲纏之善不善、欲纏善異熟之十一心之生起，由不善異熟之二，由所應作之十一，由色纏初靜慮之善、異熟所應作，由出世間初靜慮之善及異熟而成-----除生於此處之尋伺-----是等為有尋有伺法。
一三八四  云何為無尋唯伺法耶?即由於色纏五種法之第二靜慮善、異熟及所應作，由於出世間五種法之第二靜慮善及異熟而成-----除生於此處之伺-----是等為無尋唯伺法。
一三八五  云何為無尋無伺法耶?即由二之五識、色纏之三法三法靜慮善、異熟及所應作而成，由四之無色善、異熱及所應作而成，由出世間之三法三法靜慮善及異熟而成，於五種法於第二靜慮所生伺及色與涅槃-----是等為無尋無伺法。
一三八六  尋俱生之伺者不可言為有尋有伺。無尋唯伺、無尋無伺亦然。
一三八七  云何為喜俱行法耶？即由欲纏善之四喜俱行心之生起，由不善之四，由欲纏善異熱之五，由所應作之五，由色纏之二法三法靜慮善、異熟及所應作而成，由出世間之二法三法靜慮之善及異熟而成-----除生於此處之喜-----是等為喜俱行法。
一三八八  云何為樂俱行法耶？即由欲纏善之四喜俱行心之生起，由不善之四，由欲纏善異熟之六，由所應作之五，由色纏之三法四法靜慮之善、異熟及所應作而成，由出世間之三法四法靜慮善及異熟而成-----除生起於此處之樂-----是等為樂俱行法。
一三八九  云何為舍俱行法耶？即由欲纏善之四捨俱行心之生起，由不善之六，由欲纏善異熟之十，由不善異熟之六，由所應作之六，由色纏之第四靜慮之善、異熟及所應作而成。由四之無色之善、異熟及所應作而成，自出世間第四靜慮之善及異熟而成-----除生於此處之捨-----是等為捨俱行法。喜者非喜俱行．是樂俱行，非捨俱行。樂者不可言非樂俱行，是喜俱行，非舍俱行，是喜俱行。
一三九○  云何為見所斷法耶？即四成見相應心之生起，疑俱行心之生起-----是等為見所斷法。
一三九一  云何為修所斷法耶？即掉舉俱行心之生起-----是等為修所斷法。
一三九二 【云何為見所斷修所斷法耶？】即四成見不相應貪俱行心之生起、二之憂俱行心之生起-----是等之諸法者應為見所斷可為修所斷【法】。
一三九三  云何為非見非修所斷法耶？即於四地之善、於四地之異熟、於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非見非修所斷法。
一三九四  云何為見所斷因法耶？即四成見相應心之生起、疑俱行心之生起-----除生於此處之癡-----是等為見所斷因法。
一三九五  云何為修所斷因法耶？即掉舉俱行心之生起-----除生於此處之癡-----是等為修所斷因法。四成見不相應貪俱行心之生起、二之憂俱行心之生起，是等之諸法者應為見所斷因應為修所斷因。
一三九六  云何為非見非修所斷因法耶？即疑俱行癡、掉舉俱行癡、於四地之善、於四地之異熟、於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非見非修所斷因法。
一三九七  云何為流轉法耶？即於三地之善、不善-----是等為流轉法。
一三九八  云何為還滅法耶？即四道非所攝-----是等為還滅法。
一三九九  云何為非流轉非還滅法耶？即於四地之異熟、於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非流轉非還滅法。
一四○○  云何為有學法耶？即四道非所攝及下三沙門果-----是等為有學法。
一四○一  云何為無學法耶？即上阿羅漢果-----是等為無學法。
一四○二  云何為非有學非無學法耶？即於三地之善不善、於三地之異熟、於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非有學非無學法。
一四○三  云何為小法耶？即欲纏善不善、一切欲纏之異熱、欲纏所應作無記及一切之色-----是等為小法。
一四○四  云何為大法耶？即色纏、無色纏之善無記-----是等為大法。
一四○五  云何為無量法耶？即四道非所攝四沙門果及涅槃-----是等為無量法。
一四○六  云何為小所緣法耶？即一切欲纏之異熟所應作意界、所應作因、意識界善俱行-----是等為小所緣法。
一四○七  云何為大所緣法耶？即識無邊處、非想非非想處-----是等為大所緣法。
一四○八  云何為無量所緣法耶？即四道非所攝及四沙門果-----是等為無量所緣法。由欲纏善之四智不相應心之生起，由所應作之四智不相應心之生起，一切之不善-----是等之諸法者即應為小所緣、大所緣、非無量所緣。【又】不可言為小所緣大所緣。由欲纏善之四智相應心之生起，由所應作之四智相應心之生起，由色纏第四靜慮之善及所應作，所應作因意識界捨俱行-----是等之諸法者即應為小所緣、大所緣、無量所緣。【又】不可言為小所緣或大所緣或無量所緣，由色纏三法四法靜慮之善、異熟及所應作而成，第四靜慮之異熟、空無邊處、無所有處-----是等之諸法者即不可言為小所緣或大所緣或無量所緣。色及涅槃者為無所緣。
一四○九  云何為劣法耶？即十二不善心之生起-----是等為劣法。
一四一○  云何為中法耶?即於三地之善、於三地之異熟、於三地之所應作無記及一切之色-----是等為中法。
一四一一  云何為勝法耶？即四道非所攝及四沙門果及涅槃-----是等為勝法。
一四一二  云何為邪定法耶？即四成見相應心之生起、二憂俱行心之生起-----是等之諸法者即應為邪定、不定。
一四一三  云何為正定法耶？即四道非所攝-----是等為正定法。
一四一四  云何為不定法耶？即四成見不相應貪俱行心之生起、疑俱行心之生起、掉舉俱行心之生起、於三地之善、於四地之異熱、於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為不定法。
一四一五  云何為道所緣法耶？即自欲纏善之四智相應心之生起，自所應作之四智相應心之生起-----是等之諸法者應為道所緣，非道因，應為道增上。【又】不可言為道所緣或道增上。四聖道者即非道所緣，為道因，應為道增上。【又】不可言為道增上。色纏第四靜慮之善，由所應作，所應作因意識界捨俱行-----是等之諸法者應為道所綠，非道因，非道增上。【又】不可言為道所緣。由欲纏善之四智不相應心之生起，由一切之不善、一切之故纏異熟、所應作之六心生起，由色纏三法四法靜慮之善、異熟及所應作而成，由第四靜慮之異熟、四無色之善、異熟及所應作而成及四沙門果-----是等之諸法者不可言為道所緣或道因或道增上。色及涅槃者即為無所緣。
一四一六  云何為已生法耶？即於四地之異熟及色之業說作而成，是等之諸法者即應為已生，應為當生，不可言為不已生。於四地之善、不善，於三地之所應作無記及色之非業所作而成-----是等之諸法者即可為已生，可為不已生。不可言為當生。涅槃者即不可言為已生、不已生、當生。除涅槃，切之諸法者即應為過去、未來、現在。涅槃者不可言為過去或未來或現在。
一四一七  云何為過去所緣法耶？即識無邊處、非想非非想處-----是等為過去所緣法。
    嚴密言之，非未來所緣者。
一四一八  云何為未來所緣法耶？即二之五識及三之意識界-----是等為未來所緣法。由欲纏善異熟之十心生起，由不善異熟之意識界捨俱行所應作因意識界喜俱行-----是等之諸法者即應為過去所緣、未來所緣、現在所緣。由欲纏善不善所應作之九心生起，由起纏第四靜慮之善及所應作而成-----是等之諸法者即應為過去所緣、未來所緣、現在所緣，不可言為過去所緣或未來所緣。由色纏三法四法靜慮之善異熟、所應作及第四靜慮之異熟、虛空無邊處、無所有處、四道非所攝及四沙門果-----是等之諸法者即不可言為過去所緣或未來所緣或現在所緣。色及涅槃者即為無所緣。除意根、系色、涅槃，一切之法者即可為內【法】，可為外【法】，可為內外【法】。意根、繫色、涅槃者即為外法。
一四一九  云何為內所緣法耶？即識無邊處、非想非非想處-----是等為內所緣法。
一四二○  云何為外所緣法耶?即由色纏三法四法靜慮之善、異熟及所應作而成，第四靜慮之異熟、虛空無邊處、四道非所攝及四沙門果-----是等為外所緣法。除色，由一切之欲纏善不善無記法，色纏第四靜慮之善及所應作而成-----是等之諸法者即應為內所緣、外所緣、內外所緣。無所有處者即不可言為內所緣或外緣或內外所緣色，及涅槃者即為無所緣。
一四二一  云何為有見有對法耶？即色處-----是等為有見有對見。
一四二二  云何為無見有對法耶？即眼處.......乃至.......所觸處-----是等為無見有對法。
一四二三  云何為無見無對法耶?即於四地之善不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記及色之無見無對法處所攝及涅槃-----是等為無見無對法。
一四二四  云何為因法耶？即三善因、三不善因、三無記因。無貪者為善因、無瞋者為善因、無癡者為善因。【是等】於四地之善生，無癡之善因者即除自欲纏善之四智不相應心之生起而於四地之善生。貪者即於八貪俱行心之生起而生。嗔者即於二憂俱行心之生起而生。癡者即於一切之不善而生。無貪者為異熟因，無瞋者為異熟因。【是等】除由欲纏異熟之無因心之生起而於四地之異熟生。無癡之異熟因者即除由欲纏異熟之無因心，除四智不相應心之生起而於四地之異熟生。無貪者為所應作因，無瞋者為所應作因。【是等】除自欲纏所應作之無因心而於三地之所應作生。無癡之所應作因者除由欲纏所應作之無因心生起、除四智不相應心之生起而於三地之所應作生-----是等為因法。
一四二五  云何為非因法耶?即除因於四地之善不善、於四地之異熟、於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為無因法。
一四二六  云何為有因法耶？即除疑俱行、掉舉俱行之癡，餘之為不善，於四地之善。除由欲纏異熟之無因心生起，於四地之異熟，除由欲纏所應作之無因心生起，於三地之所應作無記-----是等為有因法。
一四二七  云何為無因法耶？即疑俱行之癡，掉舉俱行之癡及二之五識、三之意界，五之無因之意識界、色及涅槃-----是等為無因法。
一四二八  云何為因相應法耶？即除疑俱行、掉舉俱行之癡，餘為不善，於四地之善，除由欲纏異熟之無因心生起，於四地之異熟。除由欲纏所應作之無因心生起，於三地之所應作無記-----是等為因相應法。
一四二九  云何為因不相應法耶？即疑懼行之癡，掉舉俱行之癡，二之五識及三之意界，五無因意識界、色及涅槃-----是等為因不相應法。
一四三○  云河為【以因法為有因耶？即二之三因共生之時-----是等為【以因法為有因】。
一四三一  云何為【以有因法為非因】耶？即於四地之善不善，除由欲纏異熟之無因心生起，於四地之異熟；除由欲纏所應作之無因心生起，於三地之所應作無記-----除生於此處之因-----是等為【以有因法為非因】。無因法者即不可言為以因為有因或以有因為非因。
一四三二  云何為【以因法為因相應】耶？即二之三因共生之時------是等為【以因法為因相應】。
一四三三  云何為【以因相應法為非因】耶？即於四地之善不善，除由欲纏異熟之無因心生起，於四地之異熟，除由欲纏所應作之無因心生起，於三地之所應作無記，除生於此處之因是等之諸法為【以因相應法為非因】。因不相應法者即不可言為以因為相應或以因相應為非因。
一四三四  云何為【以非因法為有因】耶？即於四地之善不善，除由欲纏異熟之無因心生起，於四地之異熟．除由欲纏所應作之無因心生起，於三地之所應作無記-----除生於此處之因-----是等為【以非因法為有因】。
一四三五  云何為【以非因法為無因】耶？即二之五識及三之意界，五無因意識界、色及涅槃-----是等為【以非因法為無因】。因法者即不可言為以非因為有因或以非因為無因。
一四三六  云何為有緣法耶？即於四地之善不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為有緣法。
一四三七  云何為無緣法耶？即涅槃-----是為無緣法。
一四三八  云何為有為法耶？即於四地之善不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記乃一切之色-----是等為有為法。
一四三九  云何為無為法耶?即涅槃-----是為無為法。
一四四○  云何為有見法耶？即色處-----是為有見法。
一四四一  云何為無見法耶?即眼處.......乃至.......觸處，於四地之善不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記，色之無見無對及法處所攝之涅槃-----是等為無見法。
一四四二  云何為有對法耶?即眼處.......乃至.......觸處-----是等為有對法。
一四四三  云何為無對法耶?即於四地之善不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記，色之無見無對與法處所攝之涅槃-----是等為無對法。
一四四四  云何為有色法耶？即四大種及四大種所造之色-----是等為有色法。
一四四五  云何為無色法耶？即於四地之善不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記及涅槃-----是等為無色法。
一四四六  云何為世間法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為世間法。
一四四七  云何為出世間法耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為出世間法。一切之法者為所識、非所識。
一四四八  云何為漏法耶？即四漏-----欲漏、有漏、見漏、無明漏。欲漏者於八貪俱行心之生起而生，有漏者於四成見不相應貪俱行心之生起而生，見漏者于四成見相應心之生起而生，無明漏者於一切之不善而生-----是等為漏法。
一四四九  云何為非漏法耶？即除諸漏，餘之不善，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃------是等為非漏法。
一四五○  云何為有漏法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為有漏法。
一四五一  云何為無漏法耶？即四道非所攝，四沙門果及涅槃-----是等為無漏法。
一四五二  云何為漏相應法耶？即二憂俱行心之生起-----除生於此處之癡-----除疑俱行、掉舉俱行之癡．餘之不善-----是等為漏相應法。
一四五三  云何為漏不相應法耶?即於二憂俱行心之生起而生之癡，疑俱行之癡，掉舉俱行之癡，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為漏不相應法。
一四五四  云何為【以漏法為有漏】耶?即彼之諸漏只【以漏法為有漏】。
一四五五  云何為【以有漏法為非漏】耶？即餘諸漏，除之不善，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等是【以有漏法為非漏】。非漏法者即不可言為以漏為有漏或以有漏為非漏。
一四五六  云何為【以漏法為漏相應】耶？即二之三漏共生之時-----是等之法是【以漏法為漏相應】。
一四五七  云何為【以漏相應法為非漏】耶？即除諸漏，餘之不善-----是等為【以漏相應法為非漏】。漏不相應法者即不可言為以漏為漏相應或以漏相應為非漏。
一四五八  云何為【以漏不相應法為有漏】耶？即於二憂俱行心之生起而生之癡，疑俱行癡，掉舉俱行之癡，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以漏不相應法為有漏】。
一四五九  云何為【以漏不相應法為非漏】耶?即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為【以漏不相應法為非漏】。漏相應法者即不可言為以漏不相應為有漏或以漏不相應為非漏。
一四六○  云何為結法耶？即十結-----欲貪結、嗔結、慢結、見結、疑結、戒禁取結、有貪結、嫉結、慳結、無明結。欲貪結者於八貪俱行心之生起而生，瞋結者於二憂俱行心之生起而生，慢結者於四成見不相應貪俱行心之生起而生，見結者于四成見相應心之生起而生，疑結者於疑俱行心之生起而生，戒禁取結者于四成見相應心之生起而生．有貪結者於四成見不相應貪俱行心之生起而生，嫉結及慳結者於二憂俱行心之生起而生，無明結者於一切之不善而生-----是等為結法。
一四六一  云何為非結法耶？即除諸結、餘之不善，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非結法。
一四六二  云何為順結法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為順結法。
一四六三  云何為不順結法耶?即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為不順結法。
一四六四  云何為結相應法耶？即除掉舉俱行之癡，餘之不善-----是等為結相應法。
一四六五  云何為結不相應法耶？即掉舉俱行之癡，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為結不相應法。
一四六六  云何為【以結法為順結】耶？即彼之諸法為【以結法為順結】。
一四六七  云何為【以順結法為非結】耶？即除諸結，餘之不善，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以順結法為非結】。不順結法者即不可言為以結為順結或以不順結為非結。
一四六八  云何為【以結法為結相應】耶？即二之三結共生之時-----是等為【以結法為結相應】。
一四六九  云何為【以結相應法為非結】耶？即除諸法，餘之不善-----是等為【以結相應法為非結】。結不相應法者即不可言為以結為結相應或以結相應為非結。
一四七○  云何為【以結不相應法為順結】耶？即掉舉俱行之癡，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以結不相應為順結】。
一四七一  云何為【以結不相應法為不順結】耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為【以結不相應法為不順結】。結相應法者即不可言為以結不相應為順結或以結不相應為不順結。
一四七二  云何為繫法耶？即四繫-----貪聲系、嗔身系、戒禁取身繫、此實執取身繫。貪身系者於八貪俱行心之生起而生，嗔身系者於二憂俱行心之生起而生，戒禁取繫及此實執取身繫者于四成見相應心之生起而生-----是等為繫法。
一四七三  云何為非系法耶？即除諸系，餘之不善，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非系法。
一四七四  云何為順繫法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為順繫法。
一四七五  云何為不順繫法耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為不順系法。
一四七六  云何為繫相應法耶?即四成見相應心之生起，四成見不相應貪俱行心之生起，除生於此處之貪，二憂俱行心之生起-----除生於此處之瞋-----是等為繫相應法。
一四七七  云何為繫不相應法耶？即於四成見不相應嗔俱行心之生起而生之貪．於二憂懼行心之生起而生之瞋，疑俱行心之生起，掉舉俱行心之生起，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為繫不相應法。
一四七八  云何為【以系法為順系】耶？即彼之諸系為【以系法為順系】。
一四七九  云何為【以順繫法為非繫】耶？即除諸繫，餘之不善，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色------是等為【以順系法為非繫】。不順系法者即不可言之為以系為順系或以順系為非系。
一四八○  云何為【以繫法為繫相應】耶？即見、瞋共生之時-----是等為【以系法為系相應】。
一四八一  云何為【以繫相應法為非繫】耶？即八貪俱行心之生起，二憂俱行心之生起-----除生於此處之諸系-----是等為【以系相應法為非系】。系不相應法者即不可言為以系為繫相應或以系相應為非系。
一四八二  云何為【以系不相應法為順系】耶？即於四成見不相應貪俱行心之生起而生之貪，於二憂俱行心之生起而生之瞋，疑俱行心之生起，掉舉俱行心之生起，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以系不相應法為順繫】。
一四八三  云何為【以繫不相應法為不順繫】耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為【以繫不相應法為不順繫】。系相應法者即不可言為以繫不相應為順繫或以繫不相應為不順繫。
一四八四  云何為暴流法.......乃至.......。
一四八五  云何為軛法.......乃至.......。
一四八六  云何為蓋法耶?即六蓋-----欲貪蓋、瞋恚蓋、昏沉睡眠蓋、掉舉惡作蓋、疑蓋、無明蓋。欲貪蓋者於八貪俱行心之生起而生，瞋恚蓋者於二憂俱行心之生起而生．昏沉睡眠蓋者於有行之不善而生，掉舉蓋者於掉舉俱行心之生起而生，惡作蓋者於二憂俱行心之生起而生，疑蓋者於疑俱行心之生起而生。無明蓋者於一切之不善而生-----是等為蓋法。
一四八七  云何為非蓋法耶?即除諸蓋，餘之不善，於四地之不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非蓋法。
一四八八  云何為順蓋法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為順蓋法。
一四八九  云何為不順蓋法耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃------是等為不順蓋法。
一四九○  云何為蓋相應法耶?即十二不善心之生起-----是等為蓋相應法。
一四九一  云何為蓋不相應法耶？即於四地之善，於四地之異熟．于三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為蓋不相應法。
一四九二  云何為【以蓋法為順蓋】耶？即彼之諸蓋為【以蓋法為順蓋】。
一四九三  云何為【以順蓋法為非蓋】耶？即除諸蓋餘之不善，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以順蓋法為非蓋】。無蓋法者即不可言為以蓋為履蓋或以順蓋為非蓋。
一四九四  云何為【以蓋法為蓋相應】耶？即二之三蓋共生之時-----是等為【以蓋法為蓋相應】。
一四九五  云何為【以蓋相應法為非蓋】耶？即除諸蓋餘之不善-----是等為【以蓋相應法為非蓋】。蓋下相應法者即不可言為以蓋為蓋相應或以蓋相應為非蓋。
一四九六  云何為【以蓋不相應法為順蓋】耶？即於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以蓋不相應法為順蓋】。
一四九七  云何為【以蓋不相應法為不順蓋】耶？即四道非所攝，四沙門果及涅槃-----是等為【以蓋不相應法為不順蓋】。蓋相應法者即不可言以蓋不相應為順蓋或以蓋不相應為不順蓋。
一四九八  云何為取著法耶？見取著者于四成見相應心之生起而生-----是等為取著法。
一四九九  云何為非取著法耶？即除取著餘之不善，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非取著法。
一五○○  云何為已取著法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為已取著法。
一五○一  云何為不已取著法耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為不已取著法。
一五○二  云何為取著相應法耶？即四成見相應心之生起-----除生於此處之取著-----是等為取著相應法。
一五○三  云何為取著不相應法耶？即四成見不相應貪俱行心之生起，二憂俱行心之生起，疑俱行心之生起，掉舉俱行心之生起，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為取著不相應法。取著者即不可言為取著相應或取著不相應。
一五○四  云何為【以取著法為已取著】耶？即彼之取著為【以取著法為已取著】。
一五○五  云何為【以已取著法為非取著】耶？即除取著餘之不善，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以已取著法為非取著】。不已取著法者即不可言為取著或已去著。
一五○六  云何為【以取著不相應法為已取著】耶？即四成見不相應貪俱行心之生起，二憂俱行心之生起，疑俱行心之生起，掉舉俱行心之生起，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以取著不相應法為已取著】。
一五○七  云何為【以取著不相應法為不已取著】耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為【以取著不相應法為不已取著】。以取著為取著相應法者即不可言為以取著不相應為已取著或以取著不相應為不已取著。
一五○八  云何為有緣法耶?即於四地之善不善，於四地之異熟，於二地之所應作無記-----是等為有緣法。
一五○九  云何為無緣法耶？即色及涅槃-----是等為無緣法。
一五一○  云何為心法耶？即眼識、耳識、鼻識、舌識、身識、意界、意識界-----是等為心法。
一五一一  云何為非心法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、色及涅槃-----是等為非心法。
一五一二  云何為心所法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心所法。
一五一三  云何為非心所法耶？即心、色及涅槃-----是等為非心所法。
一五一四  云何為心相應法耶?即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相應法。
一五一五  云何為心不相應法耶？即色及涅槃-----是等為心不相應法。心者即不可言為與心相應或與心不相應。
一五一六  云何為心相雜法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相雜法。
一五一七  云何為心不相雜法耶？即色及涅槃-----是等為心不相雜法。心者即不可言為與心相雜或與心不相雜。
一五一八  云何為心等起法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、身表、語表，其他更亦有色之心生心因，心等起者為色處、聲處、香處、味處、觸處、空界、水界、色輕性、色軟性、色適應性、色積集、色持續、搏食-----是等為心等起法。
一五一九  云何為非心等起法耶？即心與餘色及涅槃-----是等為非心等起法。
一五二○  云何為心俱在法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、身表、語表-----是等為心俱在法。
一五二一  云何為非心俱在法耶？即心與餘色及涅槃-----是等為非心俱在法。
一五二二  云何為心隨轉法耶？即受蘊、想蘊、行蘊、身表、語表-----是等為心隨轉法。
一五二三  云何為非心隨轉法耶？即心與餘色及涅槃-----是等為非心隨轉法。
一五二四  云何為心相雜等起法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相雜等起法。
一五二五  云何為非心相雜等起法耶？即心與色、涅槃-----是等為非心相雜等起法。
一五二六  云何為心相雜等起俱在法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相雜等起俱在法。
一五二七  云何為非心相雜等起俱在法耶？即心與色、涅槃-----是等為非心相雜等起俱在法。
一五二八  云何為心相雜等起隨轉法耶？即受蘊、想蘊、行蘊-----是等為心相雜等起隨轉法。
一五二九  云何為非心相雜等起隨轉法耶？即心與色、涅槃-----是等為非心相雜等起隨轉法。
一五三○  云何為內法耶?即眼處.......乃至.......意處-----是等為內法。
一五三一  云何為外法耶？即色處.......乃至.......法處-----是等為外法。
一五三二  云何為所造法耶？即眼處.......乃至.......搏食-----是等為所造法。
一五三三  云何為非所造法耶？即於四地之善不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、四大種及涅槃-----是等為非所造法。
一五三四  云何為已取法耶？即於三地之異熟，及色業所作-----是等為已取法。
一五三五  云何為不已取法耶?即於三地之善不善，於三地之所應作無記及色之非業所作，四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為不已取法。
一五三六  云何為取法耶？即四取-----欲取、見取、戒禁取、我語取。欲取者於八貪俱行心之生起而生，見取、戒禁取、我語取者于四成見相應心之生起而生-----是等為取法。
一五三七  云何為非取法耶？即除諸取餘之不善，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非取法。
一五三八  云何為順取法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為順取法。
一五三九  云何為不順取法耶?即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為不順取法。
一五四○  云何為取相應法耶?即四成見相應貪俱行心之生起，四成見不相應貪俱行心之生起-----除生於此處之貪-----是等為取相應法。
一五四一  云何為取不相應法耶？即于四成見不相應貪俱行心之生起而生之貪，二憂俱行心之生起，疑俱行心之生起，掉舉俱行心之生起，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為取不相應法。
一五四二  云何為【以取法為順取】耶？即彼之諸取為【以取法為順法】。
一五四三  云何為【以順取法為非取】耶？即除諸取餘之不善，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以順取為非取】。不順取法者即不可言為以取為順取或以順取為非取。
一五四四  云石何為【以取法為取相應】耶？即見及貪共生之時-----是等為【以取法為取相應】。
一五四五  云何為【以取相應法為非取】耶？即八貪俱行心之生起-----除生於此處之諸取-----是等為【以取相應法為非取。取不相應法者即不可言為以取為取相應或以取相應為非取】。
一五四六  云何為【以取不相應法為順取】耶？即于四成見不相應貪俱行心之生起而生之貪，二憂俱行心之生起，疑俱行心之生起，掉舉俱行心之生起，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以取不相應法為順取】。
一五四七  云何為【以取不相應法為不順取】耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為【以取不相應法為不順取】。取相應法者即不可言為以取不相應為順取或以取不相應為不順取。
一五四八  云何為煩惱法耶？即十煩惱事-----貪、瞋、癡、慢、見、疑、昏沉、掉舉、無慚、無愧。貪者於八貪俱行心之生起而生，嗔者於二憂俱行心之生起而生，癡者於一切之不善而生，慢者于四成見不相應貪俱行心之生起而生，見者於四成見相應心之生起而生，疑者於疑俱行心之生起而生，昏沉者於有行之不善而生，掉舉、無慚、無愧者於一切之不善而生-----是等為煩惱法。
一五四九  云何為非煩惱法耶？即除諸煩惱餘之不善，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記，色及涅槃-----是等為非煩惱法。
一五五○  云何為順雜染法耶?即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為順雜染法。
一五五一  云何為不順雜染法耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為不順雜染法。
一五五二  云何為已雜染法耶？即十二不善心之生起-----是等為已雜染法。
一五五三  云何為不已雜染法耶？即於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為不已雜染法。
一五五四  云何為煩惱相應法耶？即十二不善心之生起-----是等為煩惱相應法。
一五五五  云何為煩惱不相應法耶？即於四地之善，於四地之異熟，於三地所應作無記、色及涅槃-----是等為煩惱不相應法。
一五五六  云何為【以煩惱法為順雜染】耶？即彼之諸煩惱為【以煩惱為順雜染】。
一五五七  云何為【以順雜染法為非煩惱】耶？即除諸煩惱之不善，於三地之善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以順雜染法為非煩惱】。無順雜染法者即不可言為以煩惱為順雜染或以順雜染為非煩惱。
一五五八  云何為【以煩惱法為已雜染】耶?即彼之諸煩惱為【以煩惱為已雜染】。
一五五九  云何為【以已雜染法為非煩惱】耶？即除諸煩惱餘之不善-----是等為【以已雜染法為非煩惱】。無已雜染法者即不可言為以煩惱為已雜染或以已雜染為非煩惱。
一五六○  云何為【以煩惱法為煩惱相應】耶？即二之三煩惱共生之時-----是等為【以煩惱法為煩惱相應】。
一五六一  云何為【以煩惱相應法為非煩惱】耶？即除諸煩惱餘之不善-----是等為【以煩惱相應法為非煩惱】。煩惱不相應法者即不可言為以煩惱為煩惱相應或以煩惱相應為非煩惱。
一五六二  云何為【以煩惱不相應法為順雜染】耶？即於三地之善，於三地異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為【以煩惱不相應法為順雜染】。
一五六三  云何為【以煩惱不相應法為不順雜染】耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為【以煩惱不相應法為不順雜染】。煩惱相應法者即不可言為以煩惱不相應為順雜染或以煩惱不相應為不順雜染。
一五六四  云何為見所斷法耶?即四成見相應疑俱行心之生起-----是等為見所斷法。四成見不相應、貪俱行心之生起，二憂俱行心之生起-----是等之諸法者即應為見所斷、非見所斷。
一五六五  云何為非見所斷法耶？即掉舉俱行心之生起，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非見所斷法。
一五六六  云何為修所斷法耶？即掉舉俱行心之生起-----是等為修所斷法。四成見不相應貪俱行心之生起，二憂俱行心之生起-----是等之諸法者即可為修所斷可為非修所斷。
一五六七  云何為非修所斷法耶？即四成見相應心之生起，疑俱行心之生起，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非修所斷法。
一五六八  云何為見所斷因法耶？即四成見相應心之生起，疑俱行心之生起-----除生於此處之癡-----是等為見所斷因法。四成見不相應貪俱行心之生起，憂俱行心之生起-----是等之諸法者即應為見所斷因、非見所斷因。
一五六九  云何為非見所斷因法耶？即疑俱行之癡，掉舉俱行心之生起，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非見所斷因法。
一五七○  云何為修所斷因法耶？即掉舉俱行心之生起-----除生於此處之癡-----是等為修所斷因法。四成見不相應貪俱行心之生起，二憂俱行心之生起-----是等之諸法者即應為修所斷因或非修所斷因。
一五七一  云何為非修所斷因法耶？即四成見相應心之生起，疑俱行心之生起，掉舉俱行之癡，於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為非修所斷因法。
一五七二  云何為有尋法耶？即欲纏之善不善，由欲纏善異熟之十一心生起，由不善異熟之二，由所應作之十一，由色纏初靜慮之善，異熟及所應作，由出世間初靜慮之善及異熟-----除生於此處之尋-----是等為有尋法。
一五七三  云何為無尋法耶？即自二之五識、色纏三法四法靜慮之善、異熟及所應作，由四無色之善、異熟及所應作，由出世間三法四法靜慮之善、異熟及所應作、色及涅槃-----是等為無尋法。
一五七四  云何為有伺法耶？即欲纏之善不善，由欲纏善異熟之十一心之生起，由不善之異熟之二，由所應作之十一，由色纏一法二法靜慮之善、異熟及所應作，由由欲纏善異熟之十一，由不善異熟之七，由所應作之六，由色纏二法二法靜慮之善、異熟、所應作，由四無色之善、異熟、所應作，由出世間二法二法靜慮之善及異熟、色及涅槃-----是等為非喜俱行法。
一五八○  云何為樂俱行法耶？即由欲纏善之四喜俱行心之生起，由不善之四，由欲纏善異熟之六，由所應作之五，由色纏三法四法靜慮之善、異熟、所應作，由出世間三法四法靜慮之善及異熟-----除生於此處之樂-----是等為樂俱行法。
一五八一  云何為非樂俱行法耶？即由欲纏善之四捨俱行心之生起，由不善之八，由欲纏善異熟之十，由不善異熟之七，由所應作之六，由色纏第四靜慮之善、異熟、所應作，由四無色之善、異熟、所應作，由出世間第四靜慮之善及異熟，樂、色及涅槃-----是等為非樂俱行法。
一五八二  云何為捨俱行法耶？即由欲纏善之四捨俱行心之生起，由不善之六，由欲纏善異熟之十，由不善異熟之六，由所應作之六，由色纏第四靜慮之善、異熟、所應作，由四無色之善、異熟、所應作，由出世間第四靜慮之善及異熟-----除生於此處之捨-----是等為捨俱行法。
一五八三  云何為非捨俱行法耶？即由欲纏善之四喜俱行心之生起，由不善之六，由欲纏善異熟之六，由不善異熟之一，由所應作之五，由色纏三法四法靜慮之善、異熟、所應作之舍、色及涅槃-----是等為非捨俱行法。
一五八四  云何為欲纏法耶？即善、不善、一切欲纏之異熟、欲纏之所應作無記及一切之色-----是等為欲纏法。
一五八五  云何為非欲纏法耶？即色纏、無色纏、非所攝-----是等為非欲纏法。
一五八六  云何為色纏法耶？即自色纏四法五法靜慮之善、異熟、所應作-----是等為色纏法。
一五八七  云何為非色纏法耶？即欲纏、無色纏、非所攝-----是等為非色纏法。
一五八八  云何為無色纏法耶？即由四無色之善、異熟、所應作而成-----是等為無色纏法。
一五八九  云何為非無色纏法耶？即欲纏、色纏、非所攝-----是等為非無色纏法。
一五九○  云何為所攝法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為所攝法。
一五九一  云何為非所攝法耶？即四道非所攝、四沙門果及涅槃-----是等為非所攝法。
一五九二  云何為出法耶？即四道非所攝-----是等為出法。
一五九三  云何為不出法耶？即於三地之善不善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為不出法。
一五九四  云何為定法耶？即四成見相應心之生起，二憂俱行心之生起-----是等之諸法者即應為定、不定。
    四道非所攝-----是等為定法。
一五九五  云何為不定法耶？即四成見不相應貪俱行心之生起，疑俱行心之生起，掉舉俱行心之生起，於三地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為不定法。
一五九六  云何為有上法耶？即於三地之善不善，於三地之異熟，於三地之所應作無記及一切之色-----是等為有上法。
一五九七  云何為無上法耶?即四道非所攝、四禪力及涅槃-----是等為無上法。
一五九八  云何為有諍法耶？即十二不善心之生起-----是等為有諍法。
一五九九  云何為無諍法耶？即於四地之善，於四地之異熟，於三地之所應作無記、色及涅槃-----是等為無諍法。
