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1. Dhammasantatipaifiha

1. Raja aha “bhante Nagasena yo uppajjati, so eva so, udahu anfio” ti. Thero aha “na ca so, na ca
afino” ti.

Opammam karoht ti. Tam kim maififiasi maharaja yada tvam daharo taruno mando uttanaseyyako
ahosi, so yeva tvam etarahi mahanto ti. Na hi bhante afifio so daharo taruno mando uttanaseyyako
ahosi, afifio aham etarahi mahanto ti. Evam sante kho maharaja mata ti pi na bhavissati, pita ti pi na
bhavissati, acariyo ti pi na bhavissati, sippava ti pi na bhavissati, sTlava ti pi na bhavissati, pafinava
ti pi na bhavissati, kin nu kho maharaja afina eva kalalassa mata, afifia abbudassa mata, anfia pesiya
mata, afifia ghanassa mata, afiia khuddakassa mata, afiia mahantassa mata, afiflo sippam sikkhati,
afifio sikkhito bhavati, afiio papakammam karoti, afifassa hatthapada chijjantT ti. Na hi bhante.
Tvam pana bhante evam vutte kim vadeyyast ti. Thero aha “ahaf fieva kho maharaja daharo ahosim
taruno mando uttanaseyyako, ahafi fieva etarahi mahanto, imam eva kayam nissaya sabbe te
ekasangahita” ti.

Bhiyyo opammam karohi ti. Yatha maharaja kocid eva puriso padipam padipeyya, kim so
sabbarattim padipeyya ti. Ama bhante sabbarattim padipeyya ti. Kin nu kho maharaja ya purime
yame acci, sa majjhime yame accT ti. Na hi bhante ti. Ya majjhime yame acci, sa pacchime yame
accT ti. Na hi bhante ti. Kin nu kho maharaja afifio so ahosi purime yame padipo, afifio majjhime
yame padipo, afino pacchime yame padipo ti. Na hi bhante, tam yeva nissaya sabbarattim padipito
ti. Evam eva kho maharaja dhammasantati sandahati, aifio uppajjati, afifio nirujjhati, apubbam
acarimam viya sandahati, tena na ca so, na ca afifio, purimavifinane pacchimavifinanam sangaham
gacchat ti.

[41] Bhiyyo opammam karohi ti. Yatha maharaja khiram duyhamanam kalantarena dadhi
parivatteyya, dadhito navanitam, navanitato ghatam parivatteyya, yo nu kho maharaja evam
vadeyya “yam yeva khiram tam yeva dadhi, yam yeva dadhi tam yeva navanitam, yam yeva
navanitam tam yeva ghatan” ti, samma nu kho so maharaja vadamano vadeyya ti. Na hi bhante, tam
yeva nissaya sambhitan ti. Evam eva kho maharaja dhammasantati sandahati, afifio uppajjati, afifio



nirujjhati, apubbam acarimam viya sandahati, tena na ca so, na ca afifio, purimavifiiane
pacchimavifiianam sangaham gacchatf ti.

Kallo ’si bhante Nagasena ti.

Dhammasantatipafiho pathamo

1. Pregunta sobre la continuidad de los dhammas!

1. El rey dijo: “Venerable Nagasena, ;eso que surge, eso es solamente eso, o es otro? El Venerable
dijo: “no es eso, pero tampoco es otro”.2

“Haz un simil”. “Gran rey, ;qué piensas? Cuando tud eras nifio, tierno, débil, tendido sobre el dorso,
(ese era el mismo que ti ahora grande?” “No, Venerable, uno era ese nifo, tierno, débil, tendido
sobre el dorso, y otro soy yo ahora grande.” “Siendo asi, gran rey, no puede haber madre, no puede
haber padre, no puede haber maestro, no puede haber artesano, no puede haber virtuoso, no puede
haber sabio. Gran rey, ;es la madre de kalala® una; la madre de abbuda otra, la madre de pesi otra,
la madre de ghana otra, la madre del pequefio otra, y la madre del grande otra? ;Es uno el que
aprende un oficio y otro el que ya lo aprendié? ;Es uno el que hace una mala accién y otro al que se
le cortan las manos?” “No, Venerable. Pero, Venerable, ;qué dirias cuando asi se habla?”’ El
Venerable dijo: “Gran rey, yo mismo fui nifio, tierno, débil, tendido sobre el dorso, y ahora yo
mismo soy grande. Dependiendo de este mismo cuerpo, existe todo este tinico compuesto.”

“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como si cierto hombre fuera a encender un ldmpara, ;arderia ésta
toda la noche?” “Si Venerable, arderia toda la noche.” “Gran rey, ;es la flama de la primera vigilia
la [misma] flama que la vigilia media?” “No, Venerable.” “;Es la flama de la vigilia media la
[misma] que la flama de la ultima vigilia?” “No, Venerable.” “Gran rey, ;fue la lampara en la
primera vigilia una, la ldmpara en la vigilia media otra, y la l1dmpara en dltima vigilia otra?” “No,
Venerable. En dependencia de esta misma [ldmpara], ardi6 toda la noche.” “De la misma manera,

I The term “dhamma” in this context is defined as that which is devoid of a being (nissatta) or a soul (nijjiva).
Furthermore, it is said that the “dhammas” are those which hold their own intrinsic nature or those which are held by
conditions or those which are held by their own intrinsic natures. Ref. Dhs.A. 81.

2 La frase “na ca so, na ca afiio”, aqui traducida como “no es eso, pero tampoco es otro” se utiliza para indicar que no
hay identidad pero si continuidad con respecto a los dhammas. Aparentemente esta frase ocurre solamente en esta obra
y en ninguna otra del Canon Pali, Comentarios y Sub-comentarios. Una frase similar usada en el Visuddhimagga (ii
187) y el Comentario del Vibhanga (pag. 155) es “n’ atthi ekata na pi nanata’, no hay identidad pero tampoco
multiplicidad.

3 Se refiere a las primeras etapas del desarrollo del embrién.Véase S i 208. Kalala corresponde la primera semana a
partir de la reconexién. Abbuda corresponde a la segunda semana. Pesi corresponde a la tercera semana. Ghana
corresponde a la cuarta semana.



gran rey, la continuidad de los dhamma¢®s sigue, un [dhamma] surge, otro cesa, sigue como si no
hubiera uno anterior o uno posterior. Por lo tanto, eso que se reconoce como la dltima conciencia
con respecto a la conciencia anterior, no es €so, pero tampoco es otro.

“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como la leche ordefiada [de la vaca] con el tiempo se convierte en
cuajada, de la cuajada en mantequilla, y de mantequilla en ghee;> gran rey, ese que hablara asi, “esta
misma leche es cuajada, esta misma cuajada es mantequilla, y esta misma mantequilla es
ghee,” ;estaria, gran rey, hablando correctamente?” “No, Venerable, en dependencia de esta misma
[leche], se origina.” “De la misma manera, gran rey, la continuidad de los dhammas sigue, un
[dhamma] surge, otro cesa, sigue como si no hubiera uno anterior o uno posterior. Por lo tanto, eso
que se reconoce como la dltima conciencia con respecto a la conciencia anterior, no es eso, pero

tampoco es otro.”
“Eres habil Venerable Nagasena.”

[Fin de] la primera, la pregunta sobre la continuidad de los dhammas

2. Patisandahanapaiiha

2.Raja aha “bhante Nagasena yo na patisandahati, janati so “na patisandahissami” ti. Ama maharaja
yo na patisandahati, janati so “na patisandahissamt” ti. Katham bhante janati ti. Yo hetu yo paccayo
maharaja patisandahanaya, tassa hetussa tassa paccayassa uparama janati so “na patisandahissami”
ti.

Opammam karohi ti. Yatha maharaja kassako gahapatiko kasitva ca vapitva ca dhafifiagaram
pariplireyya, so aparena samayena n’ eva kasseyya na vappeyya, yathasambhatai ca dhafifiam
paribhufijeyya va visajjeyya va yatha paccayam va kareyya, janeyya so maharaja kassako
gahapatiko “na me dhaffagaram pariptressati” ti. Ama bhante janeyya ti. Katham janeyya ti. Yo
hetu yo paccayo dhafifiagarassa pariptiranaya, tassa hetussa tassa paccayassa uparama janati “na me
dhafinagaram pariptressatl” ti. Evam eva kho maharaja yo hetu yo paccayo patisandahanaya, tassa
hetussa tassa paccayassa uparama janati so “na patisandahissamt” ti.

Kallo ’si bhante Nagasena ti.

Patisandahanapaiiho dutiyo.

4 “Dhammasantati”’, continuidad de los dhammas. En el Visuddhimagga (ii 187) el término utilizado es
“santanabandha’, que se puede traducir literalmente como “unién o ligazén de la continuidad”.

5 Mantequilla clarificada, es decir, mantequilla sin grasa.



2. Pregunta sobre la reconexion

2. El rey dijo: “Venerable Nagasena, ese que no reconecta, ;sabe €l que no reconectard?” “Si, gran
rey. Ese que no reconecta, él sabe que no reconectard.” “Venerable, ;como sabe?” “Gran rey, es
debido a la cesacion de esta causa, a la cesacion de esta condicién® de la reconexion, que él sabe
que no reconectard.”

“Haz un simil”. “Gran rey, asi como un agricultor, duefio de casa, habiendo arado y sembrado,
llenarfia el granero. Y €l en otra ocasion, no habiendo ni arado ni sembrado, consumiria el grano asi
almacenado, o lo distribuiria, o hiciera un trato, gran rey, este agricultor, duefio de casa, ;sabria que
con esto no llenarfa su granero?” “Si, Venerable, sabria.” “; Cémo sabria?” “Es debido a la cesacion
de esta causa, a la cesacion de esta condicidn para llenar el granero que €l sabe que no llenara su
granero.” “De la misma manera, gran rey, es debido a la cesacion de esta causa, a la cesacion de

esta condicion de la reconexion, que él sabe que no reconectard.”
“Eres habil Venerable Nagasena.”

[Fin de] la segunda, la pregunta sobre la reconexion

[42] 3. Nanapaiifiapaiiha

3. Raja aha “bhante Nagasena yassa fianam uppannam, tassa pafiia uppanna” ti. Ama maharaja
yassa fianam uppannam, tassa pafifia uppanna ti. Kim bhante yaf fieva fianam sa yeva pafifia ti. Ama
maharaja yai fieva fianam sa yeva paifa ti. Yassa pana bhante tail fieva fianam sa yeva paifia
uppanna, kim sammuyheyya so, udahu na sammuyheyya ti. Katthaci maharaja sammuyheyya,
katthaci na sammuyheyya ti. Kuhim bhante sammuyheyya ti. Afifatapubbesu va maharaja
sippatthanesu, agatapubbaya va disaya, assutapubbaya va namapafinattiya sammuyheyya ti. Kuhim
na sammuyheyya ti. Yam kho pana maharaja taya pafinaya katam “aniccan” ti va “dukkhan” ti va

“anatta” ti va, tahim na sammuyheyya ti. Moho pan’ assa bhante kuhim gacchatt ti. Moho kho
maharaja fiane uppannamatte tatth’ eva nirujjhatt ti.

Opammam karoht ti. Yatha maharaja kocid eva puriso andhakaragehe padipam aropeyya, tato
andhakaro nirujjheyya, aloko patubhaveyya. Evam eva kho maharaja fiane uppannamatte moho
tatth” eva nirujjhatt ti.

Paifina pana bhante kuhim gacchatt ti, pafifia pi kho maharaja sakiccayam katva tatth’ eva nirujjhati,

5 ¢

yam pana taya pafifidya katam “aniccan” ti va “dukkhan” ti va “anatta” ti va, tam na nirujjhatr ti.

6 El término “hetu” se traduce como “causa”, mientras que “paccaya” se traduce como “condiciéon”. Generalmente
“causa” se refiere a la relacion de causa y efecto, mientras que “condicién” es un término mds amplio que incluye tanto
una causa efectiva como también otro tipo de relaciones condicionales. Para mayor informacién sobre este tema ver el
capitulo VIII del Compendio del Abhidhamma - El Abhidhammattha Sanngaha de Anuruddha.
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Bhante Nagasena yam pan’ etam brasi “pafifia sakiccayam katva tatth’ eva nirujjhati, yam pana taya
pafifiaya katam “aniccan” ti va “dukkhan” ti va “anatta” ti va, tam na nirujjhatt” ti, tassa opammam
karoht ti. Yatha maharaja yo koci puriso rattim lekham pesetukamo lekhakam pakkosapetva
padipam aropetva lekham likhapeyya, likhite pana lekhe padipam vijjhapeyya, vijjhapite pi padipe
lekham na vinasseyya. Evam eva kho maharaja panfia sakiccayam katva tatth’ eva nirujjhati, yam
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pana taya pafinaya katam “aniccan” ti va “dukkhan” ti va “anatta” ti va, tam na nirujjhatf ti.

[43] Bhiyyo opammam karohi ti. Yatha maharaja puratthimesu janapadesu manussa anugharam
pafica pafica udakaghatakani thapenti alimpanam vijjhapetum, ghare paditte tani pafica
udakaghatakani gharass’ tpari khipanti, tato aggi vijjhayati, kim nu kho maharaja tesam
manussanam evam hoti “puna tehi ghatehi ghatakiccam karissama ti. Na hi bhante alam tehi
ghatehi, kim tehi ghateht ti. Yatha maharaja pafica udakaghatakani, evam paficindriyani datthabbani
saddhindriyam viriyindriyam satindriyam samadhindriyam pafifiindriyam. Yatha te manussa, evam
yogavacaro datthabbo. Yatha aggi, evam kilesa datthabba. Yatha paficahi udakaghatakehi aggi
vijjhapiyati, evam paiicindriyehi kilesa vijjhapiyanti, vijjhapita pi kilesa na puna sambhavanti.
Evam eva kho maharaja painfa sakiccayam katva tatth’ eva nirujjhati, yam pana taya pafifiaya katam
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“aniccan” ti va “dukkhan” ti va “anatta” ti va, tam na nirujjhatf ti.

Bhiyyo opammam karoht ti. Yatha maharaja vejjo paficamulabhesajjani gahetva gilanakam
upasankamitva tani paficamiilabhesajjani pisitva’ gilanakam payeyya, tehi ca dosa niddhameyyum,
kim nu kho maharaja tassa vejjassa evam hoti “puna tehi paficamulabhesajjehi bhesajjakiccam
karissam1” ti. Na hi bhante alam tehi paficamulabhesajjehi, kim tehi paficamtlabhesajjeht ti. Yatha
maharaja paficamulabhesajjani, evam paficindriyani datthabbani saddhindriyam viriyindriyam
satindriyam samadhindriyam pafifiindriyam. Yatha vejjo, evam yogavacaro datthabbo. Yatha byadhi,
evam kilesa datthabba. Yatha byadhito puriso, evam puthujjano datthabbo. Yatha
paficamiilabhesajjehi gilanassa dosa niddhanta, dose niddhante gilano arogo hoti, evam
paficindriyehi kilesa niddhamiyanti, niddhamita ca kilesa na puna sambhavanti. Evam eva kho
maharaja paffia sakiccayam katva tatth’ eva nirujjhati, yam pana taya panfiaya katam “aniccan” ti
va “dukkhan” ti va “anatta” ti va, tam na nirujjhatr ti.

Bhiyyo opammam karohi ti. Yatha maharaja sangamavacaro yodho paiica kandani gahetva
sangamam otareyya parasenam vijetum, so sangamagato tani pafica kandani khipeyya, tehi ca
parasena [44] bhijjeyya, kin nu kho maharaja tassa sangamavacarassa yodhassa evam hoti “puna
tehi kandehi kandakiccam karissam1” ti. Na hi bhante alam tehi kandehi, kim tehi kandeht ti. Yatha
maharaja pafica kandani, evam paficindriyani datthabbani saddhindriyam viriyindriyam satindriyam
samadhindriyam pafifiindriyam. Yatha maharaja sangamavacaro yodho, evam yogavacaro
datthabbo. Yatha parasena evam kilesa datthabba. Yatha paficahi kandehi parasena bhijjati, evam
paficindriyehi kilesa bhijjanti, bhagga ca kilesa na puna sambhavanti. Evam eva kho maharaja
pafifia sakiccayam katva tattheva nirujjhati, yam pana taya pafinaya katam “aniccan” ti va
“dukkhan” ti va “anatta” ti va, tam na nirujjhati ti.

7 Pimsitva (ST, I).



Kallo ’si bhante Nagasena ti.

Nanapaffapafiho tatiyo.

3. Pregunta sobre la sabiduria y el entendimiento

3. El rey dijo: “Venerable Nagasena, ;en ese que ha surgido entendimiento, surge sabiduria?” “Si
gran rey. En ese que ha surgido entendimiento surge sabiduria.” “Venerable, ;es este mismo
entendimiento, sabiduria?” “Si gran rey. Este mismo entendimiento es sabiduria.” “Venerable, pero
en ese mismo que hay entendimiento y en quien hay sabiduria, ;se confundiria o no se
confundiria?” 8“Gran rey, en ocasiones se confundiria, en ocasiones no se confundiria.” “Venerable,
(donde se confundiria? ;Ddénde no se confundiria?” “Gran rey, se confundiria con respecto a esos
aspectos del oficio que no conocié anteriormente, con respecto a esos lugares a donde no fue
anteriormente, con respecto a aquellos conceptos-nombre® que no escuché anteriormente.” “; Dénde
no se confundiria?”’ “Gran rey, con respecto a lo que ha sido realizado por la sabiduria como
“impermanente, insatisfactorio, e impersonal,” en esto no se confundiria.” “Pero, Venerable, “;a
donde va su ignorancia?” “Gran rey, en el mero momento en que el entendimiento surge, alli mismo
la ignorancia cesa.”

“Haz un simil”. “Gran rey, asi como cierto hombre encendiera una lampara en una casa oscura, a
partir de ese momento la oscuridad cesa, la luz se manifiesta. De la misma manera, gran rey, en el
mero momento en que surge el entendimiento, alli mismo la ignorancia cesa.”

“Pero, Venerable, ;a donde va la sabiduria?” “Gran rey, la sabiduria, habiendo cumplido su propia
funcién, alli mismo cesa. Pero con respecto a lo que ha sido realizado por la sabiduria como
“impermanente, insatisfactorio, e impersonal,” eso no cesa.”

“Venerable Nagasena, haz un simil de esto que dijiste: ‘la sabiduria, habiendo cumplido su propia
funcién, alli mismo cesa. Pero con respecto a lo que ha sido realizado por la sabiduria como
‘impermanente, insatisfactorio, e impersonal,’ eso no cesa’.” “Gran rey, asi como cierto hombre que
desea enviar una carta de noche, habiendo llamado a un escriba y encendido la ldmpara, hace que se
escriba la carta; pero si la ldmpara se apaga después de que la carta ha sido escrita, la carta no se
pierde cuando la ldmpara ha sido apagada. De la misma manera, gran rey, la sabiduria, habiendo
cumplido su propia funcidn, alli mismo cesa. Pero con respecto a lo que ha sido realizado por la
sabiduria como ‘impermanente, insatisfactorio, e impersonal,” eso no cesa.”

8 El verbo es "sammuyheyya", 32 persona singular condicional, y se podria traducir también como estupefaccion,
perplejidad, desconocimiento.

9 “Nama-painnatti”. Este término se refiere a aquello que hace conocer, es decir los nombres asignados a las cosas y
otros objetos del conocimiento.



“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como los hombres en los distritos del Este habiendo colocado cinco
vasijas de agua en cada casa para extinguir un incendio, y cuando una casa se incendia, arrojan esas
cinco vasijas de agua sobre la casa, y en consecuencia se extingue el fuego; gran rey, ;se le ocurria
a estos hombres que se deberia realizar nuevamente la tarea con estas vasijas?” “No, Venerable. Es
suficiente con esas vasijas. ;] De qué sirven esas vasijas?” “Gran rey, como las cinco vasijas asi se
deben entender las cinco facultades, la facultad de la confianza, la facultad del esfuerzo, la facultad
de la atencidn plena, la facultad de la concentracidn, la facultad de la sabiduria. Como esos hombres
se debe entender el practicante. Como el fuego se deben entender las impurezas. Como el fuego que
ha sido extinguido por las cinco vasijas de agua, asi las impurezas se extinguen por medio de las
cinco facultades. La impurezas extinguidas no vuelven a surgir. De la misma manera, gran rey, la
sabiduria, habiendo cumplido su propia funcidn, alli mismo cesa. Pero con respecto a lo que ha sido
realizado por la sabiduria como ‘impermanente, insatisfactorio, e impersonal,’ eso no cesa.”

“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como un doctor que habiendo tomado las cinco raices medicinales
se acercara a un enfermo; habiendo molido las cinco raices medicinales, hace que el enfermo las
tome. Y por medio de estas, los malestares cesan. Gran rey, /se le ocurria a este doctor que deberia
realizar nuevamente la tarea de producir la medicina a partir de las raices?” “No, Venerable. Es
suficiente con las cinco raices medicinales. ;De qué sirven esas cinco raices medicinales?” “Gran
rey, como las cinco raices medicinales, asi se deben entender las cinco facultades, la facultad de la
confianza, la facultad del esfuerzo, la facultad de la atencion plena, la facultad de la concentracion,
la facultad de la sabiduria. Como el doctor, asi se debe entender el practicante. Como la
enfermedad, asi se deben entender las impurezas. Como el hombre enfermo, asi se debe entender al
hombre comtin y corriente.!? Asi como los malestares del enfermo han sido removidos por medio de
las cinco raices medicinales, y cuando los malestares han sido removidos, el enfermo estd sano, de
la misma manera, cuando las impurezas han sido removidas por medio las cinco facultades, estas
impurezas removidas, no vuelven a surgir. De la misma manera, gran rey, la sabiduria, habiendo
cumplido su propia funcidén, alli mismo cesa. Pero con respecto a lo que ha sido realizado por la
sabiduria como ‘impermanente, insatisfactorio, e impersonal,” eso no cesa.”

“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como un guerrero involucrado en una batalla, habiendo tomado
cinco flechas se dirige a la batalla para derrotar al otro ejército; este, que habiendo ido a la batalla, y
usado las cinco flechas, atravesara al otro ejército; gran rey, ;se le ocurria a este guerrero
involucrado en una batalla que deberia realizar nuevamente la tarea con las cinco flechas?” “No,
Venerable. Es suficiente con las cinco flechas. ;De qué sirven las cinco flechas?” “Gran rey, como
las cinco flechas, asi se deben entender las cinco facultades, la facultad de la confianza, la facultad
del esfuerzo, la facultad de la atencién plena, la facultad de la concentracién, la facultad de la
sabiduria. Gran rey, como el guerrero, involucrado en una batalla, asi se debe entender el
practicante. Como el otro ejército, asi se deben entender las impurezas. Como las cinco flechas que
atraviesan al otro ejército, asi las impurezas son atravesadas por las cinco facultades. Y las
impurezas destruidas no vuelven a surgir. De la misma manera, gran rey, la sabiduria, habiendo

10 “Pythujjana”. Esta voz también se traduce como “ser ordinario” y se refiere a cualquier individuo que no ha
alcanzado ninguno de los cuatro estados de Iluminacién.



cumplido su propia funcidn, alli mismo cesa. Pero con respecto a lo que ha sido realizado por la
sabiduria como ‘impermanente, insatisfactorio, e impersonal,” eso no cesa.”

“Eres habil Venerable Nagasena.”

[Fin de] la tercera, la pregunta sobre la sabiduria y el entendimiento

4. Patisandahanapuggalavediyanapaiiha

4. Raja aha “bhante Nagasena yo na patisandahati, vedeti so kifici dukkham vedanan” ti. Thero aha
“kifici vedeti, kifici na vedet?” ti. Kim vedeti, kim na vedetT ti. Kayikam maharaja vedanam vedeti,
cetasikam vedanam na vedeti ti. Katham bhante kayikam vedanam vedeti, katham cetasikam
vedanam na vedetT ti. Yo hetu yo paccayo kayikaya dukkhavedanaya uppattiya, tassa hetussa tassa
paccayassa anuparama kayikam dukkhavedanam vedeti, yo hetu yo paccayo -cetasikaya
dukkhavedanaya uppattiya, tassa hetussa tassa paccayassa uparama cetasikam dukkhavedanam na
vedeti. Bhasitam p’ etam maharaja Bhagavata: “so ekam vedanam vedeti kayikam na cetasikan™ ti.

Bhante Nagasena yo dukkham vedanam vedeti, kasma so na parinibbayati ti. Natthi maharaja
arahato anunayo va patigho va, na ca arahanto apakkam patenti paripakam agamenti pandita.
Bhasitam p’ etam maharaja therena Sariputtena Dhammasenapatina—

[45] “Nabhinandami maranam, nabhinandami jivitam.
Kalafi ca patikankhami, nibbisam bhatako yatha.
Nabhinandami maranam, nabhinandami jivitam.
Kalafi ca patikankhami, sampajano patissato” ti.l!

Kallo ’si bhante Nagasena ti.

Patisandahanapuggalavediyanapaiiho catuttho.

4. Pregunta sobre la experiencia del individuo en la reconexion

4. El rey dijo: “Venerable Nagasena, jese que no reconecta, experimenta €l alguna sensacién de
dolor?” “El Venerable dijo: “Experimenta algo, no experimenta algo.” ““; Qué experimenta? ; Qué no
experimenta?” “Gran rey, experimenta sensaciéon corporal [dolorosa], no experimenta sensacion
mental [dolorosa].” “Venerable, ;como experimenta sensacién corporal [dolorosa]? ;Como no
experimenta sensacién mental [dolorosa]?” “Es debido a la no cesacion de la causa, a la no cesacion
de la condicién, que experimenta una sensacion corporal dolorosa. Es debido a la cesacion de la

causa, es debido a la cesacion de la condicion, que no experimenta una sensacion mental dolorosa.

11T, 1296.



Gran rey, esto fue dicho por el Sublime: “El experimenta solo una sensacién, corporal [dolorosa],
[aunque] no mental.”

“Venerable Nagasena, ese que experimenta una sensacion de dolor [mental], ;por qué no alcanza el
Nibbana final?” “Gran rey, en un Arahant no existe ni predileccién ni rechazo. Pero los Arahants no
precipitan [el kamma] no madurado.!? Los sabios esperan que madure [el kamma].l? Gran rey, esto
fue dicho por el Venerable Sariputta, el General del Dhamma:

‘No me regocijo en la muerte, no me regocijo en la vida. Pero espero el tiempo [de la muerte] como
el asalariado el sueldo. No me regocijo en la muerte, no me regocijo en la vida. Pero espero el
tiempo [de la muerte] plenamente consciente y con claridad de entendimiento.” 14

“Eres habil Venerable Nagasena.”

[Fin de] la cuarta, la pregunta sobre la experiencia del individuo en la reconexién

5. Vedanapaiiha

5. Raja aha “bhante Nagasena sukha vedana kusala va akusala va abyakata va” ti. Siya maharaja
kusala, siya akusala, siya abyakata ti. Yadi bhante kusala na dukkha, yadi dukkha na kusala,
kusalam dukkhan ti n’ uppajjatt ti. Tam kim mafifiasi maharaja, idha purisassa hatthe tattham
ayogulam nikkhipeyya, dutiye hatthe sitam himapindam nikkhipeyya, kim nu kho maharaja ubho pi
te daheyyun ti. Ama bhante ubho pi te daheyyun ti. Kim nu kho te maharaja ubho pi unha ti. Na hi
bhante ti. Kim pana te maharaja ubho pi sitala ti. Na hi bhante ti. Ajanahi niggaham yadi tattam
dahati, na ca te ubho pi unha, tena n’ uppajjati. Yadi sitalam dahati, na ca te ubho pi sitala, tena n’
uppajjati. Kissa pana te maharaja ubho pi dahanti, na ca te ubho pi unha, na ca te ubho pi sitala,
ekam unham, ekam sitalam, ubho pi te dahanti, tena n’ uppajjati ti. Naham patibalo taya vadina
saddhim sallapitum, sadhu attham jappeht ti. Tato thero abhidhammasamyuttaya kathaya rajanam
Milindam sanfiapesi—

12 Esto significa que los Arahants pueden experimentar dolor fisico porque no han eliminado los efectos del kamma
pasado. Pero no experimenta dolor mental porque el mismo estd asociado con las impurezas mentales que han sido
erradicadas.

13 Con relacion a la frase “na ca arahanto apakkam patenti paripakam agamenti pandita” aqui traducida como “pero
los Arahants no precipitan [el kamma] no madurado. Los sabios esperan que madure [el kamma];” en el Digha Nikaya
hay un pasaje similar que el Comentario glosa de la siguiente manera: “Apakkam na paripdcentt ti aparinatam akhinam
ayum antarava na upacchindanti. Paripakam dagamenti ti dayuparipdakakalam dgamenti.” Traduccién: “No hacen
madurar lo no madurado significa que no cortan en el medio [antes de tiempo] el periodo de vida que no ha madurado,
que no ha terminado. Esperan la maduracidn significa que esperan el tiempo de la maduracién del periodo de vida.”
Esto significa que los Arahants no comenten suicidio cortando su periodo de vida antes de que madure el kamma pasado
sino que esperan hasta que el kamma pasado haya madurado. Ref. D.A. 399.

14T.1296.



Cha-y imani maharaja gehanissitani somanassani, cha nekkhammanissitani somanassani, cha
gehanissitani domanassani, cha nekkhammanissitani domanassani, cha gehanissita upekkha, cha
nekkhammanissita upekkha ti, imani cha chakkani, atita pi chattimsavidha vedana, [46] anagata pi
chattimsavidha vedana, paccuppanna pi chattimsavidha vedana, tadekajjham abhisafifihitva
abhisampindetva atthasatam vedana honti ti.

Kallo ’si bhante Nagasena ti.

Vedanapanho paficamo.

5. Pregunta sobre la sensacion

5. El rey dijo: “Venerable Nagasena, ;es la sensacion de placer, sana, insana o indeterminada?”
“Gran rey, puede ser sana, puede ser insana, puede ser indeterminada.” “Venerable, si es sana no es
dolorosa, si es dolorosa no es sana, entonces [una sensacion] sana dolorosa no surge.” “Gran rey,
(,qué piensas de esto? Si aqui se colocara una bola de hierro incandescente en la mano de un hombre
y en la segunda mano se colocara una bola de hielo congelada, gran rey, jambas le quemarian?”
“Si, Venerable, ambas le quemarian.” “Gran rey, ;son ambas calientes?” “No, Venerable.” “Pero,
gran rey, ;son ambas frias?” “No, Venerable.” “Haz de reconocer la refutacion. Si la incandescente
quema, pero ambas no son calientes, entonces, [la sensacién] no surge por esto. Si la fria quema,
pero ambas no son frias, entonces, [la sensacion] no surge por esto. Pero, gran rey, ;como es que
ambas quemen y que ambas no sean calientes y que ambas no sean frias? Hay una fria, hay una
caliente, y ambas le queman. Entonces, [la sensacién] no surge por esto. “Yo no soy competente
para conversar contigo sobre este asunto. Seria bueno que me explique el sentido.” Entonces el
Venerable instruy6 al rey Milinda con una exposicion relacionada con el Abhidhamma:

“Gran rey, hay estos seis placeres asociados con el hogar, seis placeres asociados con la renuncia;
hay seis displaceres asociados con el hogar, seis displaceres asociados con la renuncia; hay seis
[sensaciones] neutrales asociadas con el hogar, seis [sensaciones] neutrales asociadas con la
renuncia. Estos son los seis grupos de seis [sensaciones]. También hay treinta y seis sensaciones
pasadas, treinta y seis sensaciones futuras y treinta y seis sensaciones presentes. Reuniendo y
agrupando a estas en un grupo hay en total ciento ocho sensaciones.

“Eres habil Venerable Nagasena.”

[Fin de] la quinta, la pregunta sobre la sensacion
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6. Namarupa-ekattananattapaiiha

6. Raja aha “bhante Nagasena ko patisandahatt” ti. Thero aha “namarGpam kho maharaja
patisandahatt” ti. Kim imam yeva namarGipam patisandahati ti. Na kho maharaja imam yeva
namartipam patisandahati, imina pana maharaja namartipena kammam karoti sobhanam va papakam
va, tena kammena afilam namartpam patisandahatt ti. Yadi bhante na imam yeva namartipam
patisandahati, nanu so mutto bhavissati papakehi kammeht ti. Thero aha “yadi na patisandaheyya,
mutto bhaveyya papakehi kammehi. Yasma ca kho maharaja patisandahati, tasma na mutto
papakehi kammeht” ti.

Opammam karohT ti. Yatha maharaja kocid eva puriso afifiatarassa purisassa ambam avahareyya,
tam enam ambasamiko gahetva raififo dasseyya “imina deva purisena mayham amba avahata” ti, so
evam vadeyya “naham deva imassa ambe avaharami, afifie te amba, ye imina ropita, afifie te amba,
ye maya avahata, naham dandappatto” ti. Kin nu kho so maharaja puriso dandappatto bhaveyya ti.
Ama bhante dandappatto bhaveyya ti. Kena karanena ti. Kificapi so evam vadeyya, purimam bhante
ambam appaccakkhaya pacchimena ambena so puriso dandappatto bhaveyya ti. Evam eva kho
maharaja imina namarfipena kammam karoti sobhanam va papakam va, tena kammena afifiam
namartpam patisandahati, tasma na mutto papakehi kammeht ti.

Bhiyyo opammam karohi ti. Yatha maharaja kocid eva puriso afiflatarassa purisassa salim
avahareyya -pa-. Ucchum avahareyya -pa-. Yatha maharaja koci puriso hemantakale aggim jaletva
[47] visibbetvals avijjhapetva pakkameyya, atha kho so aggi afifatarassa purisassa khettam
daheyya,'® tam enam khettasamiko gahetva rafifio dasseyya “imina deva purisena mayham khettam
daddhan” ti. So evam vadeyya “naham deva imassa khettam jhapemi, affio so aggi, yo maya
avijjhapito, afifio so aggi, yen’ imassa khettam daddham, naham dandappatto ti. Kim nu kho so
maharaja puriso dandappatto bhaveyya ti. Ama bhante dandappatto bhaveyya ti. Kena karanena ti.
Kificapi so evam vadeyya, purimam bhante aggim appaccakkhaya pacchimena aggina so puriso
dandappatto bhaveyya ti. Evam eva kho maharaja imina namartipena kammam karoti sobhanam va
papakam va, tena kammena afilam namartpam patisandahati, tasma na mutto papakehi kammeht ti.

Bhiyyo opammam karohf ti. Yatha maharaja kocid eva puriso padipam adaya pasadam abhirthitva
bhuiijeyya, padipo jhayamano tinam jhapeyya, tinam jhayamanam gharam jhapeyya, gharam
jhayamanam gamam jhapeyya, gamajano tam purisam gahetva evam vadeyya “kissa tvam bho
purisa gamam jhapest” ti, so evam vadeyya “naham bho gamam jhapemi, afifio so padipaggi, yass’
aham alokena bhuiijim, afifio so aggi, yena gamo jhapito” ti, te vivadamana tava santike
agaccheyyum, kassa tvam maharaja attam!’ dhareyyasTt ti. Gamajanassa bhante ti. Kim karana ti.
Kificapi so evam vadeyya, api ca tato eva so aggi nibbatto ti. Evam eva kho maharaja kifcapi

15 Visivetva (ST, I).
16 Upadaheyya (Ka).
17 Attham (ST, I).
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afifiam maranantikam namartipam, afifiam patisandhismim namartipam, api ca tato yeva tam
nibbattam, tasma na mutto papakehi kammeht ti.

Bhiyyo opammam karoht ti. Yatha maharaja kocid eva puriso daharim darikam varetva sunkam
datva pakkameyya, sa aparena samayena mahati assa vayappatta, tato afifo puriso sunkam datva
vivaham kareyya, itaro agantva evam vadeyya “kissa pana me tvam ambho purisa bhariyam nest”
ti. So evam vadeyya “naham tava bhariyam nemi, afifia sa darika daharT taruni, [48] ya taya varita
ca dinnasunka ca, afifiayam darika mahatt vayappatta maya varita ca dinnasunka ca” fti, te
vivadamana tava santike agaccheyyum. Kassa tvam maharaja attam dhareyyast ti. Purimassa bhante
ti. Kim karana ti. Kificapi so evam vadeyya, api ca tato yeva sa mahatT nibbatta ti. Evam eva kho
maharaja kificapi afifiam maranantikam namartpam, afifiam patisandhismim namartpam, api ca tato
yeva tam nibbattam, tasma na parimutto papakehi kammehf ti.

Bhiyyo opammam karoht ti. Yatha maharaja kocid eva puriso gopalakassa hatthato khiraghatam
kinitva tass’ eva hatthe nikkhipitva pakkameyya “sve gahetva gamissami’ ti, tam aparajju dadhi
sampajjeyya, so agantva evam vadeyya “dehi me khiraghatan” ti. So dadhim dasseyya. Itaro evam
vadeyya “naham tava hatthato dadhim kinami, dehi me khiraghatan” ti. So evam vadeyya ‘“ajanato
te khiram dadhibhutan” ti te vivadamana tava santike agaccheyyum, kassa tvam maharaja attam
dhareyyasi ti. Gopalakassa bhante ti. Kim karana ti. Kificapi so evam vadeyya, api ca tato yeva tam
nibbattan ti. Evam eva kho maharaja kificapi afiiam maranantikam namartGpam, afiflam
patisandhismim namartipam, api ca tato yeva tam nibbattam, tasma na parimutto papakehi kammeht
ti.

Kallo ’si bhante Nagasena ti.

Namartpa-ekattananattapaiiho chattho.

6. Pregunta sobre la identidad y la multiplicidad de la mente y la materia

6. El rey dijo: “Venerable Nagasena, ;quién reconecta?” El Venerable dijo: “Gran rey, la mente y la
materia reconecta.” “;Es esta misma mente y materia la que reconecta?” “Gran rey, no es esta
misma mente y materia la que reconecta. Pero, gran rey, con esta mente y materia uno realiza una
accion, hermosa o mala,'8 y debido a esta accidn otra mente y materia reconecta.” “Venerable, si no
es esta misma mente y materia la que reconecta, jacaso no estd uno libre de las malas acciones?” El
Venerable dijo: “Gran rey, si uno no reconectara estaria libre de las malas acciones. Pero, gran rey,

debido a que uno reconecta, uno no esté libre de las malas acciones.”

18 Puede 1lamar la atencién que se asocie lo bueno con lo bello o hermoso, como ocurre en este caso. Hay que precisar
que la voz “sobhana”, aqui traducida como “hermosa”, en el Abhidhamma se utiliza para designar un grupo de
conciencias de la esfera de los sentidos. Por otra parte, la voz “papaka”, que se traduce como mala, se refiere a las
acciones que causan sufrimiento a uno mismo Yy a los otros.
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“Haz un simil”. “Gran rey, asi como cierto hombre fuera a hurtar un mango de otro hombre. Y el
duefio del mango, habiéndolo aprehendido, lo llevara ante el rey: ‘Su majestad, mis mangos fueron
hurtados por este hombre’. Y que este dijese: ‘Su majestad, yo no hurte sus mangos. Otros son sus
mangos. Eso mangos que fueron plantados por €él, sus mangos, son otros que los que fueron
llevados por mi. Yo no merezco castigo.” “Gran rey, ;es ese hombre merecedor de castigo?” “Si,
Venerable, es merecedor de castigo.” “;Por qué razén?” “Venerable, no obstante lo que este
[hombre] dijese, el mango posterior [es decir, el mango hurtado] no existiria si no fuera por el
mango anterior [es decir, el mango plantado]. Este hombre merece castigo.” “De la misma manera,
gran rey, con esta mente y materia uno realiza una accidn, bella o mala, y debido a esta accién otra
mente y materia reconecta. Por lo tanto, uno no esta libre de las malas acciones.”

“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como un cierto hombre fuera a hurtar el grano de otro hombre...
fuera hurtar la cafia de azicar... Gran rey, asi como un cierto hombre fuera a encender un fuego en
el invierno para calentarse. Pero no habiéndolo apagado, se esparciera. Entonces, este fuego
quemara el campo de otro hombre. El duefio del campo, habiéndolo aprehendido, lo llevase ante el
rey: ‘Su majestad, mi campo fue quemado por este hombre’. Y que este dijese: ‘Su majestad, yo no
quemé su campo, es otro fuego. Ese fuego que fue encendido por mi, es otro fuego el que quemo su
campo. Yo no merezco castigo.” “Gran rey, ;es ese hombre merecedor de castigo?” “Si, Venerable,
es merecedor de castigo.” “; Por qué razén?” “Venerable, no obstante lo que este [hombre] dijese, el
fuego posterior [es decir, el fuego que quemo el campo del otro] no existiria si no fuera por el
fuego anterior [es decir, el fuego iniciado]. Este hombre merece castigo.” “De la misma manera,
gran rey, con esta mente y materia uno realiza una accidn, bella o mala, y debido a esta accién otra
mente y materia reconecta. Por lo tanto, uno no estd libre de las malas acciones.”

“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como un cierto hombre, habiendo traido una ldmpara y habiendo
subido a la parte alta de la mansion, disfrutando, dejara que la ldmpara ardiera. Y esta lampara
ardiendo, encendiera la paja del techo, y esta paja ardiendo, hiciera que [toda] la casa prenda fuego.
Y la casa ardiendo, hiciera que el poblado prenda fuego. Y la gente del poblado, habiendo
aprehendido a este hombre, dijese esto: ‘;Por qué ti, hombre, encendiste el poblado?’ Y este dijese
asi: ‘Hombres, yo no encendi el poblado. La flama de la lampara es otra. Yo estaba disfrutando de la
luz, es otra la flama la que encendié el poblado’. Luego, ellos disputando, lo trajeran ante tu
presencia. Gran rey, ;cudl seria tu veredicto?” “A favor de la gente del poblado, Venerable.” “; Por
qué razén?” “Venerable, no obstante lo que este [hombre] dijese, ese fuego se origind de aquel.”
“De la misma manera, gran rey, no obstante que hay una mente y materia en el momento de la
muerte, es otra la mente y la materia en la reconexion. Pero esta se origina precisamente de aquella.

Por lo tanto, uno no esta libre de las malas acciones.”

“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como cierto hombre habiendo propuesto [matrimonio] a una nifia,
le diese dinero, y se fuese. En otra ocasién, cuando esta es mayor y llegada la edad [de casarse],
viniera otro hombre, le diera dinero, y se casara. El [hombre] anterior, habiendo venido, dijera esto:
‘Pero, ;por qué, hombre, tu te llevaste mi mujer?’ Y este [hombre] dijese asi: ‘Yo no me llevo tu
mujer. Una es la nifia tierna a quien tu propusiste y a quien td diste dinero, y otra es la mujer mayor,
que ha llegado a su edad [de casarse] y a quien yo le di dinero.” Luego, ellos disputando vinieran
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ante tu presencia. Gran rey, ;cudl seria tu veredicto?” “A favor del primero, Venerable.” “Por qué
razén?” “Venerable, no obstante lo que este [hombre] dijese, la [muchacha] mayor se origin6 de
aquella.” “De la misma manera, gran rey, no obstante que hay una mente y materia en el momento
de la muerte, es otra la mente y la materia en la reconexion. Pero esta se origina precisamente de
aquella. Por lo tanto, uno aun no estd liberado de las malas acciones.”

“Haz otro simil”. “Gran rey, asi como cierto hombre comprara una vasija de leche de las manos del
vaquero. Pero la dejase en las manos de este [vaquero] y partiera: ‘Mafiana regresaré para llevarla’.
Al dia siguiente, esta se convierte en cuajada. Habiendo regresado, este dijese asi: ‘entrégame la
vasija de leche’. Y este [el vaquero] le mostrase la cuajada. Y el otro dijera asi: ‘yo no compré
cuajada de tus manos. Entrégame la vasija de leche’. Y este dijese: ‘Sin tu conocimiento la leche se
convirtié en cuajada’. Luego, ellos disputando vinieran ante tu presencia. Gran rey, ;cudl seria tu
veredicto?” “A favor del vaquero, Venerable.” “Por qué razon?” “Venerable, no obstante lo que este
[hombre] dijese, esta [la cuajada] se origind de aquella.” “De la misma manera, gran rey, no
obstante que hay una mente y materia en el momento de la muerte, es otra la mente y la materia en
la reconexion. Pero esta se origina precisamente de aquella. Por lo tanto, uno aun no esta liberado

de las malas acciones.”
“Eres habil Venerable Nagasena.”

[Fin de] la sexta, la pregunta sobre la identidad y la multiplicidad de la mente y la materia

7. Therapatisandahanapatisandahanapaiiha

7. Raja aha “bhante Nagasena tvam pana patisandahissast’ ti. Alam maharaja kim te tena
pucchitena, nanu maya patikacc® eva akkhatam “sace maharaja sa-upadano bhavissami,
patisandahissami, sace anupadano bhavissami, na patisandahissami” ti.

Opammam karohi ti. Yatha maharaja kocid eva puriso rafifio adhikaram kareyya, raja tuttho
adhikaram dadeyya, so tena adhikarena paficahi kamagunehi samappito samangibhtto paricareyya,

=

[49] so ce janassa aroceyya “na me raja kifici patikarot?” ti. Kin nu kho so maharaja puriso yuttakart

bhaveyya ti. Na hi bhante ti. Evam eva kho maharaja kim te tena pucchitena, nanu maya
patikacceva akkhatam “sace sa- upadano bhavissami patisandahissami, sace anupadano bhavissami,
na patisandahissami” ti.

Kallo ’si bhante Nagasena ti.

Therapatisandahanapatisandahanapafiho sattamo.
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7. Pregunta sobre la reconexion o no reconexion del Venerable

7. El rey dijo: “Pero, Venerable Nagasena, ;ti reconectaras?” “jSuficiente, gran rey! ;Con qué
propésito ti haces esa pregunta? Gran rey, acaso no fue dicho por mi anteriormente: ‘Gran rey, si

tendré adherencias, reconectaré. Si no tendré adherencias, no reconectaré’.” 19

“Haz un simil”. “Gran rey, asi como si un cierto hombre fuera a hacer un servicio para el rey. Y el
rey satisfecho fuera a recompensar este servicio. Y este [hombre], debido a este servicio, provisto y
dotado con [placeres para] las cinco cuerdas de la sensualidad anduviera disfrutando. Pero si €l
informase a la gente: ‘El rey no me recompensé con nada’. Gran rey, ;estaria este hombre actuando
correctamente?” “No, Venerable.” “Si es asi, gran rey, ;con qué propdsito ti haces esa pregunta?
Gran rey, acaso no fue dicho por mi anteriormente: ‘Gran rey, si tendré adherencias, reconectaré. Si

£9 9

no tendré adherencias, no reconectaré’.
“Eres habil Venerable Nagasena.”

[Fin de] la séptima, la pregunta sobre la reconexion o no reconexion del Venerable

8. Namariupapatisandahanapaiiha

8. Raja aha “bhante Nagasena yam pan’ etam brlsi ‘namartipan’ ti, tattha katamam namam,
katamam r@ipan” ti. Yam tattha maharaja olarikam, etam riipam, ye tattha sukhuma cittacetasika
dhamma, etam naman ti. Bhante Nagasena kena karanena namam yeva na patisandahati, ripam

yeva va ti. Afinamafifiipanissita maharaja ete dhamma ekato va uppajjantt ti.

Opammam karoht ti. Yatha maharaja kukkutiya kalalam na bhaveyya, andam pi na bhaveyya. Yan
ca tattha kalalam, yafi ca andam, ubho p’ ete afifamafiflpanissita, ekato va nesam uppatti hoti.
Evam eva kho maharaja yadi tattha namam na bhaveyya, ripam pi na bhaveyya, yaf ¢’ eva tattha
namam, yafl ¢’ eva riipam, ubho p’ ete afinamafifiipanissita, ekato va nesam uppatti hoti. Evam etam
digham addhanam sandhavitan ti.

Kallo ’si bhante Nagasena ti.

Namartpapatisandahanapaiho atthamo.

8. Pregunta sobre la reconexion de la mente y la materia

8. El rey dijo: “Venerable Nagasena, ti dijiste: ‘Mente y materia’. Aqui, ;qué es la mente? ;Qué es
la materia?” “Gran rey, aqui eso que es basto, eso es la materia. Aqui eso que es sutil, los dhammas

19 Vease Milindapaitha pag. 31.
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de la conciencia y los factores mentales, eso es la mente.” “Venerable Nagasena, ;por qué razon la
mente no reconecta sola, o la materia no reconecta sola.” “Gran rey, estos dhammas estdn
mutuamente relacionados, solamente surgen juntos.”

“Haz un simil”. “Gran rey, si no existiese el embrién de la gallina, no existiria el huevo. Aqui existe
el embrion y existe el huevo. Ambos estdn mutuamente relacionados, ellos surgen juntos. De la
misma manera, gran rey, si aqui no existiera la mente, tampoco existiria la materia. Pero cuando
existe la mente, también existe la materia. Ambos estdin mutuamente relacionados, ellos surgen
juntos. Asi ésta [mente y materia] ha transmigrado? por largo tiempo.”

“Eres habil Venerable Nagasena.”

[Fin de] la octava, la pregunta sobre la reconexién de la mente y la materia

9. Addhanapainha

9. Raja aha “bhante Nagasena yam pan’ etam brisi ‘digham addhanan’ ti, kim etam addhanam
nama” ti. Atito maharaja addha, anagato addha, paccuppanno addha ti. Kim pana bhante sabbe
addha attht ti. Koci [50] maharaja addha atthi, koci natthi ti. Katamo pana bhante atthi, katamo
nattht ti. Ye te maharaja sankhara atita vigata niruddha viparinata, so addha natthi. Ye dhamma
vipaka, ye ca vipakadhammadhamma, ye ca affiatra patisandhim denti, so addha atthi. Ye satta
kalankata afifatra uppanna, so ca addha atthi. Ye satta kalankata afifiatra anuppanna, so addha natthi.
Ye ca satta parinibbuta, so ca addha natthi parinibbutatta ti.

Kallo ’si bhante Nagasena ti.
Addhanapafiho navamo.

Addhanavaggo dutiyo.

Imasmim vagge nava paiiha.

20 “Sandhavitam”. Esta voz se deriva de la raiz “dhavu” que significa “correr”. El prefijo es “sam”.
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9. Pregunta sobre el tiempo

9. El rey dijo: “Venerable Nagasena, tu dijiste: ‘Largo tiempo’. ;Qué es este tiempo?” “Gran rey, el
tiempo pasado, el tiempo futuro, el tiempo presente.” 2! “Pero, Venerable, ;todos [estos] tiempos
existen?” “Gran rey, algunos tiempos existen, algunos no existen.” “Pero, Venerable, ;cudl existe?
(Cudl no existe?” “Gran rey, esas formaciones pasadas, desaparecidas, que han cesado, que han
cambiado, ese tiempo no existe. Esos dhammas resultantes, y esos dhammas que tienen la cualidad
de dar resultados?? y esos que producen la reconexién en otro lugar, ese tiempo existe. Esos seres
que han muerto, surgen en otra parte, y este tiempo existe. Esos seres que han muerto y que no
surgen en otra parte, ese tiempo no existe. Y esos seres que han alcanzado el Nibbana final, ese
tiempo no existe debido al logro del Nibbana final.

“Eres habil Venerable Nagasena.”
[Fin de] la novena, la pregunta sobre el tiempo
[Fin del] segundo, el capitulo del tiempo

En este capitulo hay nueve preguntas

kok ok ok sk

Texto editado y traducido del pali al espafiol por Bhikkhu Nandisena en colaboracién con Francisco José Ramos. Este
material puede ser reproducido para uso personal, puede ser distribuido sélo en forma gratuita. Ultima revisién, sabado,
2 de agosto de 2012. Copyright © 2012 por Dhammodaya Ediciones, Buddhismo Theravada México AR. Publicacién
IEBH: 20120802-BN-T0010

k sk sk sk sk sk

21 Esta referencia a los tres periodos de tiempo se encuentra también en el Sangitt Sutta, D. iii 181. El Comentario del
Sangitt Sutta explica lo siguiente: “De acuerdo con el método de los Discursos, el tiempo pasado se refiere al tiempo
antes de esta reconexion; el tiempo futuro se refiere al tiempo después de la muerte; y el tiempo presente se refiere al
tiempo entre la reconexién y muerte [de la existencia presente]. De acuerdo con el método del Abhidhamma, se
denomina tiempo pasado, al tiempo antes del momento de cesacién entre los tres momentos; se denomina tiempo
futuro, al tiempo previo al surgir [es decir, los dhammas no surgidos]; y se denomina tiempo presente a los tres
momentos [es decir, surgir, permanecer y cesar]. Esta clasificacién en pasado, etc., corresponde solamente a los
dhammas pero no al tiempo. Pero con respecto a la clasificacién de los dhammas en pasados, etc., aqui, con relacién a la
realidad tltima, el tiempo no existe; por lo tanto, se debe entender que esto se dice de acuerdo al uso [del lenguaje].”
Ref. D.A. 173-4.

22 “Vipakadhammadhamma” . Los dhammas que tienen la cualidad de dar resultados se definen como aquellos dhammas
sanos € insanos pertenecientes a la esfera de los sentidos, esfera de la materia sutil, esfera inmaterial y no
incluidos.Véase Dhs. 1,206, 267.
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