La Reconexion

Bhikkhu Nandisena

El propésito de este articulo es proporcionar la informacion disponible en las fuentes candnicas y
post-candnicas del buddhismo theravada sobre el tema de la reconexién en general y la
reconexion humana en particular. El término “reconexion” es la traduccion de la voz pali
“patisandhi”.! Esta es una de las catorce funciones (kicca) de la conciencia? y se refiere al primer
momento de una existencia en particular. Se denomina de esta manera porque conecta la nueva
existencia con la existencia anterior. En el caso humano, este primer momento consiste en la
conciencia de reconexion (patisandhi-citta), los factores mentales asociados y ciertas propiedades
materiales resultantes.

El término “patisandhi” y variaciones del mismo ocurren con frecuencia en el séptimo libro del
Abhidhamma} Patthana-pali, y también en algunos tratados del Khuddaka-nikaya .

La expresion utilizada en la Coleccion de Discursos Medios> para referirse a la reconexion es
“gabbhassavakkanti,” ¢ descenso en el vientre. La siguiente es la traduccién del pasaje del Gran
Discurso_de la Destruccién del Deseo donde se utiliza esta expresion para referirse a las

condiciones necesarias para que exista una reconexion humana:

I “Yam bhavantarapatisandhanavasena uppannatta patisandht ti vuccati”. Traduccién: Se denomina “reconexién”
debido a que surge uniendo otra existencia. Ref. Vibhanga-atthakatha 183. Todas las referencias usadas
corresponden a la edicién del Sexto Concilio Buddhista. Las abreviaturas corresponden a las usadas en el

Dhammapada.

2 Véase Compendio del Abhidhamma - El Abhidhammattha Sangaha de Anuruddha pdg. 112. El término
“patisandhi-kicca”, la funcién de reconexion, también se encuentra en el Visuddhimagga Mahattka ii 298.

3 Términos como “patisandhi”, reconexién, “patisandhi-kkhana”, el momento de la reconexién, y “patisandhi-citta”,
conciencia de reconexion, son comunes en el séptimo libro del Abhidhamma.

4 Véase Patisambhidhamaggapali 12, Nettippakaranapali 67, Cilaniddesapali 34, Mahaniddesapali 76,
Apadanapali i 45, Milindapaiiha 8.

5 Esta expresion se encuentra también en A. i 177. En M. ii 363 se encuentra “gabbhassa avakkanti”, lo mismo en
Mil. 126.

6 “Gabbhassa”, del vientre, y “avakkanti”, descenso. Debido a que hay combinacién eufénica (sandhi) entre la vocal
final de “gabbhassa” y la vocal inicial de “avakkanti”, la vocal final de la primera voz se elide y la vocal inicial de la
segunda se alarga.
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“Bhikkhus, hay descenso en el vientre debido a la concurrencia de tres [factores]. Aqui el padre y
la madre se unen, pero no es el periodo de la madre y el ser a reconectar (gandhabba) no estd
presente. En este caso no hay descenso en el vientre. Aqui el padre y la madre se unen y es el
periodo de la madre, pero el ser a reconectar no estd presente. En este caso tampoco hay descenso
en el vientre. Pero bhikkhus, cuando el padre y la madre se unen, y es el periodo de la madre, y el
ser a reconectar estd presente, de la concurrencia de estos tres [factores] hay descenso en el

vientre.”7

Del pasaje anterior se establece que para que exista la concepcion de un ser humano se requieren
tres condiciones: (i) la unién del padre y de la madre, (ii) que sea el periodo de la madre, y (iii)
que el ser que va a reconectar esté presente. Sin embargo, hay una peculiaridad en la forma en
que en el texto original pali se expresan estas tres condiciones. Si se lee con atencidn este pasaje,
es sugestiva la forma en que se llega a las tres condiciones. Por la forma en que este pasaje esta
formulado pareciera que la unica condicidon fundamental es la tercera. Este hecho es confirmado
por explicaciones y pasajes que se encuentran en otras obras del Canon Pali y la literatura post-
canodnica. Esto lo veremos mds adelante después de que analicemos a profundidad este pasaje y
cada una de la tres condiciones a la luz de los Comentarios y otros tratados. Por ahora
simplemente mencionaremos que existen circunstancias donde las primeras dos condiciones
pueden estar ausentes y aun asi darse la concepcion de un ser humano.

La siguiente es la traduccion del Comentario® del pasaje anterior:

Aqui “debido a la concurrencia” (sannipata) significa debido a la combinacién de partes. “En el
vientre” (gabbhassa): Del ser producido en el vientre. “Hay descenso” (avakkanti hoti): Hay generacion. En
algunos casos ‘“vientre” (gabbho) se refiere al vientre de la madre. Como cuando se dice: “Desde el

comienzo, en una noche,’ el ser que reside en el vientre, inexorablemente va. Yendo, él no se detiene.”10

En otros casos “vientre” se refiere al ser generado. Como cuando se dice: “Ananda, otras mujeres dan a luz
después de llevar al ser en el vientre por nueve o diez meses” !l Aqui [la voz “gabbha™] significa ser. Es

con referencia a éste que se dice “hay descenso en el vientre”.

7M.i332.

8§ ML.A. ii 210.

9 El Subcomentario dice que generalmente los seres que reconectan en el vientre de la madre, reconectan de noche.
107353,

M. iii 163.



“Aqui” (idha) significa en este mundo de los seres. “Es el periodo de la madre” (mata ca utuni hoti): Esto se
dice en referencia a la ocasién del calor. Es en este momento de la mujer que el nifio se genera. All{l2 se
produce una gran conglomeracién de sangre, la cual posteriormente se rompe y se elimina.l3 Entonces, la
base estd pura. Cuando la base estd pura, existe el campo hasta siete dias a partir de que el padre y la madre
se unen una vez. En esa ocasion el nifio se genera debido al contacto de miembros como el tomar de manos,
el tomar de cabellos, etc. “El ser a reconectar” (gandhabbo) significa el ser que se ha acercado alli. “Esta
presente” (paccupatthito hoti): Que “estd presente” no significa que estd parado cerca observando la unién
del padre y la madre. Pero se refiere a un ser que es impulsado por el mecanismo del kammal4 y [que va a

ser] concebido en esa ocasion.

De acuerdo con el Comentario, la voz “gabbha”, ademds de vientre, también puede significar
“ser” (satta). Si se tiene en cuenta esta explicacion, la frase “gabbhassavakkanti”, aqui traducida
como “descenso en el vientre”, deberia ser traducida como “descenso del ser”. Con relacion a la
primera condicion, este Comentario no agrega mucho. Pero en otro Comentario!> (ver Apéndice)
se dice que hay ocho formas con relacién a esta primera condicién. Estas son las siguientes: (1)
por medio del acto sexual, (2) por contacto corporal, (3) por contacto con una tela, (4) por beber
semen, (5) por acariciar el ombligo, (6) por ver una forma visible, (7) por medio del sonido, (8)
por medio del olor. Entre estas formas, el Comentario dice, y en algunos casos proporciona
ejemplos, que los seis primeros pueden aplicar a seres humanos. En otras palabras, la primera
condicién descrita como “la unién del padre y de la madre” de acuerdo con ese Comentario, se
puede satisfacer de ocho formas, aunque las dos dltimas aparentemente sélo aplican a seres del
mundo animal.

Veamos ahora la segunda condicién. La generacién y posterior expulsion del conglomerado de
sangre corresponde al sangrado vaginal durante la menstruacién. Cuando esto ocurre se dice que
la base (vatthu) estd pura. Cuando la base estd pura, existe el campo (khetta). La segunda
condicidn, descrita en el discurso como “el periodo de la madre”, en realidad se refiere a la
existencia del campo, el cual existe hasta siete dias a partir de la union del padre y la madre. El

12 E] Subcomentario explica la voz “tattha”, aqui, como dentro del vientre.

13 La frase “tattha mahati lohitapilaka santhahitva bhijjitva paggharati” contiene dos gerundios (pubba-kiriya),
“santhahitva”, establece, produce, genera, y ‘“bhijjitva”, rompe, parte. El sujeto de la oracién “lohitapilaka”,
conglomeracion, aglutinacion, esta calificado por “mahati”, gran, grande. EI verbo principal es “paggharati”,
rezuma, sale.

ELINNT3

14 Bl compuesto “kamma-yanta-yantito” estd formado de “kamma”, “yanta”, mecanismo, y “yantita”, impulsado,
propulsado.

15 Ref. Parajikakanda-atthakathai 178.



Subcomentario del Vinaya'¢ dice que de acuerdo a “algunos” (keci) el campo puede existir por
catorce dias.!

Cuando existe el campo generalmente existen las condiciones para que entre en juego la tercera
condicion y haya una concepcion humana. La voz “generalmente” estd en cursivas para resaltar
el hecho de que hay casos donde incluso esta segunda condicion puede estar ausente. Esto se
aclarard mds adelante cuando hablemos de los cuatro modos de origen.

El Comentario dice que cuando existe el campo se concibe el nifio (o la nifia) debido al contacto
de miembros como tomarse las manos, etc. Esto se refiere a que la union sexual de la madre y del
padre es solamente una de las formas en que se puede satisfacer la primera condicion. El
Subcomentario da como ejemplo, entre estas formas no comunes, la concepcién del bodhisatta
Sama por medio de la caricia en el ombligo de Parika o la concepciéon de Mandabya por medio
de la caricia en el ombligo de Ditthamangalika.!s

El Subcomentario se pregunta como es posible que se pueda concebir debido al contacto de
miembros como es el caso, entre otros, de Sama, que fue concebido cuando el asceta Dukula
acaricio el ombligo de la asceta Parika. La respuesta es la siguiente: “También en la continuidad
de la mujer se obtiene el elemento del semen.”!® Entonces, si es correcto que también en la
continuidad de la mujer existe el elemento del semen, surge la pregunta: ;Cémo se activa este
elemento para que se satisfaga la segunda condicion? En el Milindapaiiha se encuentra la
siguiente respuesta: “Esta conjuncion [léase condicion] se genera debido a la caricia cuando
surge la pasion... Debido a esta conjuncion hay descenso [en el vientre].”20

El Subcomentario del Vinaya elabora ain mas sobre la respuesta anterior.

16 Saratthadipani-ttka i 11.

17 “Keci pana ‘addhamasamattam pi khettam eva’ ti vadanti.” Traduccion: Pero algunos dicen que el campo también
tiene una duracién de medio mes [catorce dias]. Normalmente, cuando se utiliza el término “algunos” (keci), esto
significa que se considera esta opinién como inferior.

18 Ref. M.T. ii 228. Véase también seccion Gabbhavakkanti-paiiha, "Pregunta sobre el Descenso en el Vientre" del
Milindapaiiha.

19 Ref. M.T. ii 228. El texto pali es el siguiente: “Itthisantane pi sukkadhatu labbhat’ eva”. El compuesto “sukka-
dhatu”, elemento del semen, se refiere no al propio semen sino a las propiedades materiales del mismo.

20 Ref. Milindapaiiha 130. El pasaje es el siguiente: “ragassa uppadaya amasanena sannipato jayati, sannipata
okkamanam hotT ti.”
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La porcién del semen [que existe] en la mujer se activa debido al surgimiento del deseo y la pasion. Lo que
quiere decir es que ésta [porcion del semen que existe en la mujer] también es una condicién para que se
conciba el ser. También en la continuidad de la mujer existen los siete elementos [materiales] del sabor, etc.
Por esto se dice que [ellas] conciben aun cuando disfrutan cuando les acarician los miembros superiores e

inferiores 2!

Cuando se dice que el elemento del semen también existe en la continuidad de la mujer es
importante tener presente que de acuerdo con el Abhidhamma, las tnicas propiedades materiales
no compartidas entre el hombre y la mujer son la masculinidad y la feminidad.22 Estas son
propiedades materiales dependientes que surgen en el primer momento de la existencia junto con
la conciencia de reconexion y que definen el sexo del ser que ha sido generado. Todas las
propiedades materiales restantes son comunes tanto para la mujer como para el hombre.

La tercera condicién es la presencia del ser que va a reconectar. “Ser” es la traduccién de la voz
“gandhabba”. Esta voz puede tener dos significados: (1) cierto tipo de deva, un musico celestial,
y (2) el ser que va a reconectar. Con respecto a la tercera condicion, se debe tomar el segundo
significado. Hay por lo menos tres explicaciones de este segundo significado. La primera dice
que la voz “gandhabba” corresponde a “gantabba”, uno que debe ir, es decir, el ser que estd por
reconectar es uno que debe ir o uno que estd por ir. La segunda explicacion dice que
“gandhabba” es un nombre que se le da a un actor de teatro, y porque éste asume diferentes
apariencias en diferentes obras, es similar al ser que va reconectar porque éste asume apariencias
diferentes en diferentes existencias. La tercera explicacioén divide a la voz “gandhabba” en dos
partes, “gandha”, olor, y “abba(ti)”, ir. El ser que va a reconectar se compara con cierto olor que
por el mero hecho de desplazarse de un lugar a otro provee un indicio de su origen y destino. En
cierta forma ocurre lo mismo con el ser que va a reconectar que viene de un lugar y va a otro
movido por el kamma que lo lleva a una nueva existencia.

Considerando la vertiginosa velocidad del surgir y cesar de la conciencia?? y de los procesos
mentales y materiales, cuando se menciona que el ser que va a reconectar esta presente, lo que se
quiere decir es que hay un ser que estd muriendo en ese preciso momento y que impulsado por el

21 Ref. Saratthadipant-ftka ii 13.

22 Estas propiedades reciben el nombre genérico de “bhava-riipa”, literalmente, materia de la condicién. Es debido a
esta propiedad material que uno es mujer u hombre.

23 Se dice que en un chasquido de dedos surgen y cesan una cantidad de cien mil diez millones [de conciencias].
Ref. Comentario Vibhanga pag. 31. Comentario Samyutta Nikaya ii 295. Este archivo contiene una traduccién de
los pasajes donde se menciona acerca de la velocidad de la conciencia.
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mecanismo del kamma, es decir, por la condiciéon de kamma asincrénico?* se manifiesta en ese
momento satisfaciendo la tercera condicién, que en realidad es el surgimiento de la conciencia de
reconexion junto con los factores mentales asociados y las propiedades materiales resultantes.

De esta manera se han explicado las tres condiciones necesarias para que exista la concepcion de
un ser humano en circunstancias normales. Anteriormente dijimos que pueden existir
circunstancias donde las primeras dos condiciones pueden estar ausentes y aun asi darse la

concepcion de un ser humano. Estudiemos esto ahora.

Se menciond que la primera condicién se puede satisfacer de ocho formas diferentes. La forma
normal en que se satisface la primera condicion es por medio de la unién sexual del padre y de la
madre. Es por esto que en el Gran Discurso de la Gran Destruccion del Deseo y otros solamente
se hace mencién de esta primera forma. No obstante esto, existen circunstancias extraordinarias
en que pueden operar otras formas. Se mencionaron los casos de Sama y Mandabya como
ejemplos de la primera condicion operando de acuerdo a otro modo. Y hay varios mds.2
Independientemente de si la primera condicion se satisface de acuerdo al modo normal o no,
siempre son necesarias las otras dos condiciones, que sea el periodo de la madre y que el ser que
va a reconectar esté presente.

Veamos ahora casos donde las dos primeras condiciones estdn ausentes. En el mundo moderno,
las diversas formas de fecundacion in vitro, como también similares formas reproductivas, quiza
se podrian incluir dentro de esta categoria. No obstante esto, en este articulo nos enfocaremos en
los casos disponibles en la literatura pali.

Para poder comprender los casos donde no operan las dos primeras condiciones se requiere
explicar los cuatro modos de origen (yoni). En el primer momento de una existencia en
particular, el componente mental y material se puede implantar en alguno de los siguientes cuatro
medios: (1) huevo (andaja-yoni), (2) vientre (jalabuja-yoni), (3) humedad (samsedaja-yoni), y (4)
espontdneo (opapatika-yoni).26 El modo de origen correspondiente a los seres humanos es el
segundo, el vientre. No obstante esto, en el Comentario del Sangiti Sutta se explica que para los

24 “Nanakkhanika-kamma-paccaya”. Véase Compendio del Abhidhamma - El Abhidhammaitha Sangaha de
Anuruddha, pag. 284-285. De acuerdo con esta condicion, tanto la conciencia de reconexion junto con los factores
mentales asociados y las propiedades materiales surgen como estados condicionados. El estado condicionante es una
volicién pasada que puede ser sana o insana.

25 Ver Apéndice.

26 Véase D. iii 192.



seres humanos y para los devas terrestres son posibles los cuatro modos de origen.?” Mientras
que todos los devas desde el plano Catumahardjika hacia arriba son solamente de generacion
espontanea.28

En el Aggafina Sutta se dice que al comienzo del edn los primeros seres humanos son de
generacion espontdnea.?® Estos primeros humanos carecen de diferenciacion sexual y se
alimentan solamenente con el nutrimento mental .3 En la literatura pali hay también referencias
de seres humanos generados por medio de la humedad como es el caso de Padumavat®!' y
Veluvati. En los Jatakas hay referencias de seres humanos generados por huevos.32

El hecho de que para los seres humanos sea posible una concepcion donde una o dos de las tres
condiciones estén ausentes, y que aun sea posible la generacion humana por medio de cualquiera
de los cuatro modos de origen nos lleva de regreso a la asercion del Buddha de que todos los
seres tienen a las acciones como sus progenitores. La frase pali “satta kammayon1” 33 literalmente
significa que los seres son generados por el kamma.

Ahora corresponderia explicar qué es realmente el kamma. Pero esto lo dejaremos para una
proxima exposicion. Valga mencionar aqui, a manera de anticipo, que “kamma” en este contexto
se refiere a una de las veinticuatro condiciones del séptimo libro del Abhidhamma. La condicién
del kamma (kamma-paccaya) consiste en tres componentes, (1) los estados condicionantes
(paccaya-dhamma), (2) los estados condicionados (paccayuppanna-dhamma) (3) la fuerza de la
condicionalidad (paccaya-satti). Mientras que los dos primeros corresponden a las tres realidades

27T D.A. iii 207. “Manussesu hi bhummadevesu ca ima catasso pi yoniyo labbhanti.” Traduccién: “Entre los humanos
y los devas terrestres se encuentran estos cuatro modos de origen”.

28 Ibidem. “Catumaharajikato patthaya upari deva opapatika yeva.” Traduccién: “A partir de [el plano]
Catumahardjika hacia arriba los devas son solamente de generacion espontdnea.”

29 D, iii 70. “Vivattamane loke yebhuyyena satta abhassarakaya cavitva itthattam agacchanti.” Traduccién: “Cuando
el universo se expande, los seres que perecen del plano Abhassara generalmente vienen a este estado”. El plano
Abhassara corresponde al plano de la segunda jhana de los Brahmas. El1 Comentario explica que la frase “itthattam
agacchanti”, literalmente, “vienen a este estado”, significa que vienen a esta existencia que es el estado humano
(itthabhavam manussattam agacchanti).

30 Para los cuatro nutrimentos véase Mahatanhasankhaya Sutta pagina 4.
31'Véase la historia de la Thert Uppalavanna. Ref. Therigatha-atthakatha pagina 190.

32 Véase Abhidhamma en la Vida Cotidiana pégina 254. Ademds en D.A. iii 207 se dice que los humanos pueden
tener los cuatro modos de origen.

33 Ref. Culakammavibhanga Sutta, M. iii 244,


http://btmar.org/files/pdf/MahatanhasankhayaSutta.pdf
http://btmar.org/files/pdf/MahatanhasankhayaSutta.pdf
http://btmar.org/files/pdf/MahatanhasankhayaSutta.pdf
http://btmar.org/files/pdf/MahatanhasankhayaSutta.pdf
http://btmar.org/files/pdf/MahatanhasankhayaSutta.pdf
http://btmar.org/files/pdf/MahatanhasankhayaSutta.pdf
http://dhammodaya.btmar.org/content/abhidhamma-en-la-vida-cotidiana
http://dhammodaya.btmar.org/content/abhidhamma-en-la-vida-cotidiana

ultimas condicionadas, el tercer componente, la fuerza de la condicidn, es realmente el
componente fundamental, porque es sélo cuando se establece la relacion entre el estado
condicionante, en este caso, la volicién sana o insana, y los estados condicionados, es decir,
conciencia y factores mentales resultantes mds propiedades materiales resultantes, que esta
condicion, la condicién del kamma, puede operar. Y esta operacion se da debido a la fuerza de la
condicion. En otras palabras, cada vez que existe una reconexion humana, o del tipo que sea, esta
operando la fuerza de la condicionalidad, consumando, con el surgimiento de los estados
condicionados, la condicién del kamma. De aqui confirmando la validez de las palabras del
Buddha de que los seres son generados por el kamma.

& ok osk sk sk

Apéndice
Siete formas de concepcion ademas de la normal34

“Debido a esto ella concibidé” (sa tena gabbham ganhi): Debido a este acto sexual ella
concibié. No de otra manera. Pero, ;se puede concebir de otra manera? Se puede. ;Cémo? Por
contacto corporal, por contacto con una tela, por beber semen, por acariciar el ombligo, por ver
una forma visible, por medio del sonido, por medio del olor.

Ciertas mujeres cuando, estdn en el periodo de fecundacién, excitadas y encendidas de pasion,
conciben aun cuando disfrutan cuando les toman las manos, cuando les toman los cabellos,
cuando les acarician los miembros superiores e inferiores. De esta manera ocurre la concepcion
por medio del contacto corporal.

Pero la bhikkhuni, que era la ex esposa del antiguo Udayi, tom6 una porcién de ese semen en su
boca, y también colocé una porcién [de éste] junto con la tela en su vagina. Debido a esto ella
concibid. De esta manera ocurre la concepcidn por agarrar la tela.

La cierva, madre del asceta Migasinga, cuando era su periodo, fue al urinario de un asceta y
bebid orina mezclada con semen. Debido a esto ella concibié y Migasinga nacid. De esta manera
ocurre la concepcion por beber semen.

Sakka, cuando comprendid que los padres del bodhisatta Sama perderian la vision, deseoso de
darles un hijo, le dijo al sabio Dukala: “;Tienen ustedes relaciones sexuales?” “Esto es

34 La siguiente es una traduccion del pali al espafiol del Parajikakanda-atthakatha i 178.



perjudicial para nosotros que hemos renunciado para seguir la vida ascética de los videntes.” “Si
es asi, cuando sea el periodo de ella, acaricie el ombligo con el pulgar.” El hizo esto. Debido a
esto ella concibié y Sama, el nifio asceta, nacié. De esta manera ocurre la concepcién por
acariciar el ombligo. De acuerdo a este método también se debe entender la historia de
Mandabya y Candapajjota.

({Coémo ocurre por medio de ver una forma visible? En este caso, cierta mujer, por ejemplo una
concubina del rey, cuando es su periodo, y no teniendo la oportunidad de tener contacto con un
hombre, observa a un hombre que ha entrado en la casa. Debido a esto ella concibe. De esta
manera ocurre la concepcion por ver una forma visible.

Cuando entre las grullas no hay un macho, ellas, cuando es su periodo, conciben después de
escuchar el sonido de tormenta. También, a veces, muchas gallinas conciben al escuchar el
sonido de un gallo. Asimismo cuando la vaca escucha el toro. De esta manera ocurre la
concepcion por medio del sonido. También, a veces, la vacas conciben cuando huelen a un toro.
De esta manera ocurre la concepcion por medio del olor.

Pero aqui ésta concibié por medio del acto sexual. Esto se dice con relacion a lo siguiente:
“Cuando el padre y la madre se unen, y es el periodo de la madre, y el ser a reconectar estd
presente, de la concurrencia de estos tres [factores] hay descenso en el vientre.” 3>
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