8. Mahatanhasankhaya Sutta!

396. Evam me sutam—ekam samayam Bhagava Savatthiyam viharati Jetavane Anathapindikassa
arame. Tena kho pana samayena Satissa nama bhikkhuno kevattaputtassa evaripam papakam
ditthigatam uppannam hoti “tathaham Bhagavata dhammam desitam ajanami, yatha tad’ ev’ idam
vifiianam sandhavati samsarati anafinan” ti. Assosum kho sambahula bhikkht Satissa kira nama
bhikkhuno kevattaputtassa evariipam papakam ditthigatam uppannam “tathaham Bhagavata
dhammam desitam ajanami, yatha tad’ ev’ idam vifiianam sandhavati samsarati anafinan” ti.
Atha kho te bhikkha yena Sati bhikkhu kevattaputto ten” upasankamimsu, upasankamitva Satim
bhikkhum kevattaputtam etad avocum “saccam kira te avuso Sati evariipam papakam ditthigatam
uppannam ‘tathaham Bhagavata dhammam desitam 3ajanami, yatha tad’ ev’ idam vififianam
sandhavati samsarati anafifan’ ti”. Evam bya kho aham avuso Bhagavata dhammam desitam
ajanami, yatha tad’ ev’ idam vifinanam sandhavati samsarati anafifian ti. Atha kho te bhikkha
Satim bhikkhum kevattaputtam etasma papaka ditthigata vivecetukama samanuyuifijanti
samanugahanti samanubhasanti “ma evam avuso Sati avaca, ma Bhagavantam abbhacikkhi, na hi
sadhu Bhagavato abbhakkhanam, na hi Bhagava evam vadeyya, anekapariyayen’ avuso Sati
paticcasamuppannam vifilanam vuttam Bhagavata ‘affiatra paccaya natthi vififianassa
sambhavo’ ti”. Evam pi kho Sati bhikkhu kevattaputto tehi bhikkhthi samanuyufijiyamano
samanugahiyamano samanubhasiyamano tad’ eva papakam ditthigatam thamasa paramasa
abhinivissa voharati “evam bya kho aham avuso Bhagavata dhammam desitam ajanami, yatha

tad’ ev’ idam vinnanam sandhavati samsarati ananfnan” ti.

396. Asi he oido. En una ocasion el Sublime estaba residiendo cerca de Savatthi, en el Parque de
Jeta, en el monasterio de Anathapindika. En esa ocasion habia surgido una opinion perniciosa en
el bhikkhu Sati, hijo del pescador, asi: “Como yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime,
es esta misma conciencia la que anda, la que transmigra, no otra.” Se dice que muchos bhikkhus
escucharon que habia surgido una opinién perniciosa en el bhikkhu Sati, hijo del pescador, asi:
“Como yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime, es esta misma conciencia la que anda,
la que transmigra, no otra.” Entonces, estos bhikkhus fueron a donde se encontraba el bhikkhu
Sati, hijo del pescador. Habiéndose acercado, le dijeron al bhikkhu Sati, hijo del pescador, asi:
“;Realmente es verdad, amigo Sati, que ha surgido en ti la siguiente opinién perniciosa, ‘como
yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime, es esta misma conciencia la que anda, la que

transmigra, no otra’?” De ese modo, amigos, yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime,

1 M. i 323. Los niimeros entre corchetes, como [324], etc., representan los nimeros de comienzo de pagina de la
edicion del Sexto Concilio Buddhista.



es esta misma conciencia la que anda, la que transmigra, no otra. Después, estos bhikkhus,
deseosos de disuadir al bhikkhu Sati, hijo del pescador, de esta opinién perniciosa, lo
interrogaron, lo interpelaron, lo cuestionaron: “Amigo Sati, no digas asi; no tergiverses al
Sublime. No es bueno tergiversar al Sublime. El Sublime no dirfa asi. Amigo Sati, en varios
modos el Sublime ha hablado del surgimiento dependiente de la conciencia cuando [dice] ‘sin
condiciones no hay origen de la conciencia’.” El bhikkhu Sati, hijo del pescador, no obstante
interrogado, interpelado, cuestionado por ellos de esta forma, aferrdindose con tenacidad a esa
opinién perniciosa, hablaba: “Como yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime, es esta
misma conciencia la que anda, la que transmigra, no otra.”

397. Yato kho te bhikkht nasakkhimsu Satim bhikkhum kevattaputtam etasma papaka ditthigata
vivecetum. Atha kho te bhikkha yena Bhagava tenupasankamimsu, upasankamitva Bhagavantam
abhivadetva ekamantam nisidimsu, ekamantam nisinna kho te bhikkhii Bhagavantam etad
avocum— Satissa nama bhante bhikkhuno kevattaputtassa evaripam papakam ditthigatam [324]
uppannam ‘“‘tathaham Bhagavata dhammam desitam ajanami, yatha tad’ ev’ idam vififianam
sandhavati samsarati anafinan” ti. Assumha kho mayam bhante Satissa kira nama bhikkhuno
kevattaputtassa evariipam papakam ditthigatam uppannam “tathaham Bhagavata dhammam
desitam ajanami, yatha tad’ ev’ idam vifinanam sandhavati samsarati anaffian” ti. Atha kho
mayam bhante yena Sati bhikkhu kevattaputto ten’ upasankamimha, upasankamitva Satim
bhikkhum kevattaputtam etad avocumha ‘“saccam kira te avuso Sati evarGpam papakam
ditthigatam uppannam ‘tathaham Bhagavata dhammam desitam ajanami, yatha tad’ ev’ idam
vififianam sandhavati samsarati anafifian’ ti”. Evam vutte bhante Sati bhikkhu kevattaputto amhe
etad avoca “evam bya kho aham avuso Bhagavata dhammam desitam ajanami, yatha tad’ ev’
idam vififianam sandhavati samsarati anafifian” ti. Atha kho mayam bhante satim bhikkhum
kevattaputtam etasma papaka ditthigata vivecetukama samanuyufijimha samanugahimha
samanubhasimha “ma evam avuso Sati avaca, ma Bhagavantam abbhacikkhi, na hi sadhu
Bhagavato abbhakkhanam, na hi Bhagava evam vadeyya, anekapariyayen avuso Sati
paticcasamuppannam vifilanam vuttam Bhagavata ‘affiatra paccaya natthi vififianassa
sambhavo’ ti”. Evam pi kho bhante Sati bhikkhu kevattaputto amhehi samanuyuifijiyamano
samanugahiyamano samanubhasiyamano tad’ eva papakam ditthigatam thamasa paramasa
abhinivissa voharati “evam bya kho aham avuso Bhagavata dhammam desitam ajanami, yatha
tad’ ev’ idam vififianam sandhavati samsarati anafifian” ti. Yato kho mayam bhante nasakkhimha
Satim bhikkhum kevattaputtam etasma papaka ditthigata vivecetum. Atha mayam etam attham
Bhagavato arocema ti.

397. Debido a que estos bhikkhus no pudieron disuadir al bhikkhu Sati, hijo del pescador, de esta
opinion perniciosa, entonces ellos se acercaron al Sublime. Habiéndose acercado al Sublime, lo



reverenciaron y se sentaron a un lado. Sentados a un lado, estos bhikkhus le dijeron al Sublime
esto: “Venerable sefior, ha surgido una opinién perniciosa en el bhikkhu Sati, hijo del pescador,
asi: ‘Como yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime, es esta misma conciencia la que
anda, la que transmigra, no otra’.” “Venerable sefior, nosotros escuchamos que decian que habia
surgido en el bhikkhu Sati, hijo del pescador, esta opinién perniciosa, asi: ‘Como yo entiendo el
Dhamma ensefiado por el Sublime, es esta misma conciencia la que anda, la que transmigra, no
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otra’.” Entonces, Venerable sefior, nosotros fuimos a donde se encontraba el bhikkhu Sati, hijo
del pescador. Habiéndonos acercado, le dijimos al bhikkhu Sati, hijo del pescador, asi:
“;Realmente es verdad, amigo Sati, que ha surgido en ti la siguiente opinién perniciosa, ‘como
yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime, es esta misma conciencia la que anda, la que
transmigra, no otra’?” Dicho esto, Venerable sefior, el bhikkhu Sati, hijo del pescador, nos dijo
esto: “De ese modo, amigos, yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime, que es esta
misma conciencia la que anda, la que transmigra, no otra.” Después nosotros, Venerable sefior,
deseosos de disuadir al bhikkhu Sati, hijo del pescador, de esta opinién perniciosa, lo
interrogamos, lo interpelamos, lo cuestionamos: “Amigo Sati, no digas asi; no tergiverses al
Sublime. No es bueno tergiversar al Sublime. El Sublime no dirfa asi. Amigo Sati, en varios
modos el Sublime ha hablado del surgimiento dependiente de la conciencia cuando [dice] ‘sin
condiciones no hay origen de la conciencia’.” Venerable seior, el bhikkhu Sati, hijo del pescador,
no obstante interrogado, interpelado, cuestionado por nosotros de esta forma, aferrdndose con
tenacidad a esa opinioén perniciosa, hablaba: “Como yo entiendo el Dhamma ensefiado por el
Sublime, es esta misma conciencia la que anda, la que transmigra, no otra.” Venerable sefior,
debido a que nosotros no pudimos disuadir al bhikkhu Sati, hijo del pescador, de esta opinién

perniciosa, entonces nosotros le informamos al Sublime de este asunto.

398. Atha kho Bhagava afifataram bhikkhum amantesi “ehi tvam bhikkhu mama vacanena Satim
bhikkhum kevattaputtam amantehi ‘Sattha tam avuso Sati amantett’ ti”. “Evam bhante” ti kho so
bhikkhu Bhagavato patissutva yena Sati bhikkhu kevattaputto ten’ upasankami, upasankamitva
Satim bhikkhum kevattaputtam etad avoca “Sattha tam avuso Sati amantett” ti. “Evam avuso” ti
kho Sati bhikkhu kevattaputto tassa bhikkhuno patissutva yena Bhagava ten’ upasankami,
upasankamitva [325] Bhagavantam abhivadetva ekamantam nisidi, ekamantam nisinnam kho
Satim bhikkhum kevattaputtam Bhagava etad avoca “saccam kira te Sati evartipam papakam
ditthigatam uppannam ‘tathaham Bhagavata dhammam desitam ajanami, yatha tad’ ev’ idam
vififianam sandhavati samsarati anafifian’ ti”. Evam bya kho aham bhante Bhagavata dhammam
desitam ajanami, yatha tad’ ev’ idam vifinanam sandhavati samsarati anafifian ti. Katamam tam
Sati vififianan ti. Yv ayam bhante vado vedeyyo, tatra tatra kalyanapapakanam kammanam
vipakam patisamvedetT ti. Kassa nu kho nama tvam moghapurisa maya evam dhammam desitam
ajanasi, nanu maya moghapurisa anekapariyayena paticcasamuppannam vifilanam vuttam



“afifiatra paccaya natthi vififianassa sambhavo” ti. Atha ca pana tvam moghapurisa attana
duggahitena amhe ¢’ eva abbhacikkhasi, attanan ca khanasi, bahufi ca apufifiam pasavasi. Tam hi

te moghapurisa bhavissati digharattam ahitaya dukkhaya ti.

398. Después el Sublime se dirigié a cierto bhikkhu: “Bhikkhu, ven. Dirigete td de parte mia al
bhikkhu Sati, hijo del pescador, ‘amigo Sati, el Maestro te convoca’.” “Si, Venerable sefior,”
respondié ese bhikkhu al Sublime y fue a donde se encontraba el bhikkhu Sati, hijo del pescador.
Habiéndose acercado, le dijo al bhikkhu Sati, hijo del pescador, esto: “Amigo Sati, el Maestro te
convoca.” “Estd bien, amigo,” respondi6 el bhikkhu Sati, hijo del pescador, a ese bhikkhu y fue a
donde se encontraba el Sublime. Habiéndose acercado al Sublime, lo reverencid y se sentd a un
lado. Sentado a un lado, el Sublime le dijo al bhikkhu Sati, hijo del pescador, esto: “;Sati, es
verdad lo que dicen que ha surgido en ti la siguiente opinién perniciosa, ‘como yo entiendo el
Dhamma ensefiado por el Sublime, es esta misma conciencia la que anda, la que transmigra, no
otra’?” “De ese modo, Venerable sefior, yo entiendo el Dhamma ensefiado por el Sublime, que es
esta misma conciencia la que anda, la que transmigra, no otra.” “Sati, ;qué es esa conciencia?”’
“Venerable sefior, es la que habla, la que siente, la que experimenta aqui y alli el resultado de las
acciones buenas o malas.” Hombre vano, ;a quién conoces ti que yo le he ensefiado el Dhamma
de esta forma? Hombre vano, ;no he hablado en varios modos sobre el surgimiento dependiente
de la conciencia cuando [digo] ‘sin condiciones no hay origen de la conciencia’. Pero td, hombre
vano, nos tergiversas con tu propia aferrada equivocacion, te desarraigas y acumulas mucho
demérito. Hombre vano, esto te traerd perjuicio y sufrimiento por mucho tiempo.”

399. Atha kho Bhagava bhikkht amantesi “tam kim maffatha bhikkhave, api nayam Sati
bhikkhu kevattaputto usmikato pi imasmim dhammavinaye” ti. Kim hi siya bhante, no h’ etam
bhante ti. Evam vutte Sati bhikkhu kevattaputto tunhibhtito mankubhiito pattakkhandho
adhomukho pajjhayanto appatibhano nisidi. Atha kho Bhagava Satim bhikkhum kevattaputtam
tunhibhitam mankubhtutam pattakkhandham adhomukham pajjhayantam appatibhanam viditva
Satim bhikkhum kevattaputtam etad avoca “pafifiayissasi kho tvam moghapurisa etena sakena
papakena ditthigatena. Idhaham bhikkha patipucchissami” ti. Atha kho Bhagava bhikkht
amantesi “tumhe pi me bhikkhave evam dhammam desitam ajanatha, yathayam Sati bhikkhu
kevattaputto attana duggahitena amhe ¢’ eva abbhacikkhati, attanai ca khanati, bahufi ca
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apuiifiam pasavatl” ti. No h’ etam bhante. Anekapariyayena hi no bhante paticcasamuppannam
vififianam vuttam Bhagavata “afifiatra paccaya natthi vififianassa sambhavo” ti. Sadhu sadhu
bhikkhave, sadhu kho me tumhe bhikkhave evam dhammam desitam ajanatha, anekapariyayena
hi vo bhikkhave paticcasamuppannam vifiianam vuttam maya “afifiatra paccaya natthi

vififianassa sambhavo” ti. Atha ca panayam Sati bhikkhu kevattaputto attana duggahitena amhe



¢’ eva abbhacikkhati, attanan ca khanati, bahuf ca [326] apufiiam pasavati. Tam hi tassa
moghapurisassa bhavissati digharattam ahitaya dukkhaya.

399. Después el Sublime se dirigi6 a los bhikkhus: “Bhikkhus, ;qué pensdis, tiene este bhikkhu
Sati, hijo del pescador, siquiera un resplandor [de entendimiento] en esta Disciplina y
Ensenanza?”’ “Coémo podria tenerlo, Venerable sefior. No, Venerable sefior.” Dicho esto, el
bhikkhu Sati, hijo del pescador, permanecié sentado en silencio, consternado, de hombros caidos,
mirando hacia abajo, apesadumbrado, confundido. Entonces el Sublime, comprendiendo que el
bhikkhu Sati, hijo del pescador, se encontraba en silencio, consternado, de hombros caidos,
mirando hacia abajo, apesadumbrado, confundido, le dijo esto: “Hombre vano, tu serds conocido
por tu propia opinién perniciosa. Interrogaré a los bhikkhus al respecto.” Después el Sublime se
dirigi6 a los bhikkhus: “Bhikkhus, ;también vosotros comprendéis el Dhamma ensefiado por mi
de la misma forma que este bhikkhu Sati, hijo del pescador, que nos tergiversa con su propia
aferrada equivocacién, que se desarraiga y acumula mucho demérito?” “No, Venerable sefior.
Venerable sefor, el Sublime ha hablado en varios modos sobre el surgimiento dependiente de la
conciencia cuando [dice] ‘sin condiciones no hay origen de la conciencia’.” “Muy bien, muy
bien bhikkhus. Bhikkhus, es bueno que vosotros comprenddis el Dhamma ensefiado por mi de
esta forma. Porque bhikkhus, os he hablado en varios modos sobre el surgimiento dependiente de
la conciencia cuando [digo] ‘sin condiciones no hay origen de la conciencia’. Pero este bhikkhu
Sati, hijo del pescador, nos tergiversa con su propia aferrada equivocacién, se desarraiga, y
acumula mucho demérito. Esto le traerd perjuicio y sufrimiento a este hombre vano por mucho
tiempo.”

400. Yam yad eva bhikkhave paccayam paticca uppajjati vifilanam, tena ten’ eva vifinanam tv
eva sankhyam gacchati.? Cakkhuil ca paticca rlipe ca uppajjati vifilanam, cakkhuvififianam tv
eva sankhyam gacchati. Sotafi ca paticca sadde ca uppajjati viifianam, sotavififianam tv eva
sankhyam gacchati. Ghanan ca paticca gandhe ca uppajjati vinfianam, ghanavifinanam tv eva
sankhyam gacchati. Jivhafi ca paticca rase ca uppajjati vififianam, jivhavifiianam tv eva
sankhyam gacchati. Kayaii ca paticca photthabbe ca uppajjati vifinanam, kayavifiianam tv eva
sankhyam gacchati. Manai ca paticca dhamme ca uppajjati viiifianam, manovifilanam tv eva

sankhyam gacchati.

Seyyathapi bhikkhave yam yad eva paccayam paticca aggi jalati, tena ten’ eva sankhyam
gacchati. Katthafi ca paticca aggi jalati, katthaggi tv eva sankhyam gacchati. Sakalikafi ca paticca

aggi jalati, sakalikaggi tv eva sankhyam gacchati. Tinaf ca paticca aggi jalati, tinaggi tv eva
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sankham gacchati. Gomayaifi ca paticca aggi jalati, gomayaggi tv eva sankhyam gacchati. Thusafi
ca paticca aggi jalati, thusaggi tv eva sankhyam gacchati. Sankarafi ca paticca aggi jalati,
sankaraggi tv eva sankham gacchati. Evam eva kho bhikkhave yam yad eva paccayam paticca
uppajjati vifiianam, tena ten’ eva sankhyam gacchati. Cakkhufi ca paticca rupe ca uppajjati
vififianam, cakkhuvifiianam tv eva sankhyam gacchati. Sotai ca paticca sadde ca uppajjati
vififianam, sotaviifianam tv eva sankhyam gacchati. Ghanafl ca paticca gandhe ca uppajjati
vififianam, ghanavififianam tv eva sankhyam gacchati. Jivhaii ca paticca rase ca uppajjati
vififianam, jivhavinfianam tv eva sankhyam gacchati. Kayaf ca paticca photthabbe ca uppajjati
vififianam, kayavififianam tv eva sankham gacchati. Manafi ca paticca dhamme ca uppajjati
vififianam, manovifinanam tv eva sankhyam gacchati.

400. “Bhikkhus, la conciencia es llamada de acuerdo a la condicidén en particular en dependencia
de la cual surge. Cuando en dependencia del ojo y de la forma visible, surge la conciencia,
entonces es llamada conciencia del ojo. Cuando en dependencia del oido y del sonido, surge la
conciencia, entonces es llamada conciencia del oido. Cuando en dependencia de la nariz y del
olor, surge la conciencia, entonces es llamada conciencia de la nariz. Cuando en dependencia de
la lengua y el sabor, surge la conciencia, entonces es llamada conciencia de la lengua. Cuando en
dependencia del cuerpo y del tacto, surge la conciencia, entonces es llamada conciencia del
cuerpo. Cuando en dependencia de la mente y de los dhammas, surge la conciencia, entonces es

llamada conciencia de la mente.”

“Bhikkhus, asi como un fuego es llamado de acuerdo a la condicién en particular en
dependencia de la cual arde; cuando un fuego arde en dependencia de lefia, entonces es llamado
fuego de lefia. Cuando un fuego arde en dependencia de astillas, entonces es llamado fuego de
astillas. Cuando un fuego arde en dependencia de pasto, es llamado fuego de pasto. Cuando un
fuego arde en dependencia de estiércol de vaca, entonces es llamado fuego de estiércol de vaca.
Cuando un fuego arde en dependencia de barcias, entonces es llamado fuego de barcias. Cuando
un fuego arde en dependencia de basura, entonces es llamado fuego de basura. De la misma
forma, bhikkhus, cuando la conciencia surge en dependencia de esta y otra condicién, ésta es
llamada de acuerdo a esta y otra [condicién]. Cuando en dependencia del ojo y de la forma
visible, surge la conciencia, entonces es llamada conciencia del ojo. Cuando en dependencia del
oido y del sonido, surge la conciencia, entonces es llamada conciencia del oido. Cuando en
dependencia de la nariz y del olor, surge la conciencia, entonces es llamada conciencia de la
nariz. Cuando en dependencia de la lengua y el sabor, surge la conciencia, entonces es llamada
conciencia de la lengua. Cuando en dependencia del cuerpo y del tacto, surge la conciencia,
entonces es llamada conciencia del cuerpo. Cuando en dependencia de la mente y de los
dhammas, surge la conciencia, entonces es llamada conciencia de la mente.”



401. Bhatam idan ti bhikkhave passatha ti. Evam bhante. Tad aharasambhavan ti bhikkhave
passatha ti. Evam bhante. Tad aharanirodha yam bhatam, tam nirodhadhamman ti bhikkhave
passatha ti. Evam bhante. Bhiitam idam nosst ti bhikkhave kankhato uppajjati vicikiccha ti.
Evam bhante. Tad aharasambhavam nosst ti [327] bhikkhave kankhato uppajjati vicikiccha ti.
Evam bhante. Tad aharanirodha yam bhatam, tam nirodhadhammam nosst ti bhikkhave
kankhato uppajjati vicikiccha ti. Evam bhante. Bhatam idan ti bhikkhave yathabhatam
sammappanfiaya passato ya vicikiccha, sa pahiyatt ti. Evam bhante. Tad aharasambhavan ti
bhikkhave yathabhttam sammappafifiaya passato ya vicikiccha, sa pahiyati ti. Evam bhante. Tad
aharanirodha yam bhutam, tam nirodhadhamman ti bhikkhave yathabhiitam sammappafinaya
passato ya vicikiccha, sa pahiyatt ti. Evam bhante. Bhiitam idan ti bhikkhave iti pi vo ettha
nibbicikiccha ti. Evam bhante. Tad aharasambhavan ti bhikkhave iti pi vo ettha nibbicikiccha ti.
Evam bhante. Tad aharanirodha yam bhatam, tam nirodhadhamman ti bhikkhave iti pi vo ettha
nibbicikiccha ti. Evam bhante. Bhiutam idan ti bhikkhave yathabhutam sammappafinaya
suditthan ti. Evam bhante. Tad aharasambhavan ti bhikkhave yathabhiitam sammappanfiaya
suditthan ti. Evam bhante. Tad aharanirodha yam bhatam, tam nirodhadhamman ti bhikkhave
yathabhtitam sammappaiifaya suditthan ti. Evam bhante. Imam ce tumhe bhikkhave ditthim
evam parisuddham evam pariyodatam alltyetha kelayetha dhanayetha mamayetha, api nu me
tumhe bhikkhave kullipamam dhammam desitam ajaneyyatha nittharanatthaya, no gahanatthaya
ti. No h’ etam bhante. Imam ce tumhe bhikkhave ditthim evam parisuddham evam pariyodatam
na alltyetha na kelayetha na dhanayetha na mamayetha, api nu me tumhe bhikkhave kullipamam
dhammam desitam ajaneyyatha nittharanatthaya, no gahanatthaya ti. Evam bhante.

401. “Bhikkhus, ;veis este hecho [de los agregados]?” “Si, Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;veis
que éste tiene origen en el nutrimento?” “Si, Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;veis que con la
cesacion del nutrimento, este hecho estd sujeto a la cesaciéon?” “Si, Venerable sefior.” “Bhikkhus,
(surge duda en uno inseguro acerca de si este hecho existe o no?” “Si, Venerable sefior.”
“Bhikkhus, ;surge duda en uno inseguro acerca de si éste tiene su origen en el nutrimiento o
no?” “Si, Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;surge duda en uno inseguro acerca de si con la cesacion
del nutrimento, este hecho esta sujeto a la cesaciéon o no? ““Si, Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;se
elimina la duda en uno que ve con recta sabiduria, de acuerdo a la realidad, este hecho?” “Si,
Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;se elimina la duda en uno que ve con recta sabiduria, de acuerdo a
la realidad, que éste tiene origen en el nutrimento?” “Si, Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;se
elimina la duda en uno que ve con recta sabiduria, de acuerdo a la realidad, que con la cesaciéon
del nutrimento, este hecho esta sujeto a la cesacion?” “Si, Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;estais
8
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“Bhikkhus, ;estais libre de duda aqui con relaciéon a que con la cesacion del nutrimento, este
hecho estd sujeto a la cesacion?” “Si, Venerable senor.” “Bhikkhus, ;habéis visto bien con recta
sabiduria, de acuerdo a la realidad, este hecho?” “Si, Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;habéis visto
bien con recta sabiduria, de acuerdo a la realidad, que éste tiene origen en el nutrimento?” “Si,
Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;habéis visto bien, con recta sabiduria, de acuerdo a la realidad,
que con la cesacidn del nutrimento, este hecho esta sujeto a la cesacion?” “Si, Venerable sefior.”
“Bhikkhus, si vosotros os aferrdis, gratificdis, atesordis, apropidis esta pura y clara vision,
(comprenderéis vosotros, bhikkhus, que el Dhamma ensefiado por mi es como una balsa para
cruzar, no para retener?” “No, Venerable sefior.” “Bhikkhus, si vosotros no os aferrdis, no os
gratificdis, no atesordis, no os apropidis de esta pura y clara vision, ;comprenderéis vosotros,
bhikkhus, que el Dhamma ensefado por mi es como una balsa para cruzar, no para retener?” “Si,

Venerable sefior.”

402. Cattaro 'me bhikkhave ahara bhitanam va sattanam thitiya sambhavesinam va anuggahaya.
Katame cattaro. Kabalikaro aharo olariko va sukhumo va, phasso dutiyo, manosaficetana tatiya,
vifiianam catuttham. Ime ca bhikkhave cattaro ahara kimnidana kimsamudaya kimjatika
kimpabhava. Ime cattaro ahara tanhanidana tanhasamudaya tanhajatika tanhapabhava. Tanha
cayam bhikkhave kimnidana kimsamudaya kimjatika kimpabhava. Tanha vedananidana
vedanasamudaya vedanajatika vedanapabhava. Vedana cayam bhikkhave kimnidana
kimsamudaya kimjatika kimpabhava. Vedana phassanidana phassasamudaya phassajatika [328]
phassapabhava. Phasso cayam bhikkhave kimnidano kimsamudayo kimjatiko kimpabhavo.
Phasso salayatananidano salayatanasamudayo salayatanajatiko salayatanapabhavo. Salayatanam
¢’ idam bhikkhave kimnidanam kimsamudayam kimjatikam kimpabhavam. Salayatanam
namardpanidanam namartpasamudayam namartpajatikam namartpapabhavam. Namartpam c’
idam bhikkhave kimnidanam kimsamudayam kimjatikam kimpabhavam. Namaripam
vififiananidanam viffianasamudayam vifinanajatikam vifiianapabhavam. Vinfianam ¢’ idam
bhikkhave kimnidanam kimsamudayam kimjatikam kimpabhavam. Vififianam sankharanidanam
sankharasamudayam sankharajatikam sankharapabhavam. Sankhara ¢’ ime bhikkhave kimnidana
kimsamudaya kimjatika kimpabhava. Sankhara avijjanidana avijjasamudaya avijjajatika
avijjapabhava. Iti kho bhikkhave avijjapaccaya sankhara, sankharapaccaya vififianam,
vififianapaccaya namarGpam, namarlpapaccaya salayatanam, salayatanapaccaya phasso,
phassapaccaya vedana, vedanapaccaya tanha, tanhapaccaya upadanam, upadanapaccaya bhavo,
bhavapaccaya jati, jatipaccaya jaramaranam sokaparidevadukkhadomanassupayasa sambhavanti,
evam etassa kevalassa dukkhakkhandhassa samudayo hoti.

402. “Bhikkhus, hay estos cuatro nutrimentos para el mantenimiento de seres ya en existencia o
para soporte de los seres que vienen a la existencia. ;Cudles cuatro? Nutrimento del alimento,



burdo o sutil, el contacto como segundo, volicion mental como tercero y la conciencia como
cuarto. Y, bhikkhus, ;cudl es la fuente, cudl es el origen, cudl es la génesis, cudl es la procedencia
de estos cuatro nutrimentos? Bhikkhus, estos cuatro nutrimentos tienen el deseo como principio,
el deseo como origen, el deseo como génesis, el deseo como fuente. Y, bhikkhus, ;cudl es la
fuente, cudl es el origen, cudl es la génesis, cudl es la procedencia de este deseo? Bhikkhus, el
deseo tiene la sensacién como principio, la sensacién como origen, la sensacién como génesis, la
sensacion como fuente. Y, bhikkhus, ;cudl es la fuente, cudl es el origen, cudl es la génesis, cual
es la procedencia de esta sensacion? Bhikkhus, la sensacion tiene el contacto como principio, el
contacto como origen, el contacto como génesis, el contacto como fuente. Y, bhikkhus, ;cudl es
la fuente, cudl es el origen, cudl es la génesis, cudl es la procedencia de este contacto? Bhikkhus,
el contacto tiene las seis bases como principio, las seis bases como origen, las seis bases como
génesis, las seis bases como fuente. Y, bhikkhus, ;cudl es la fuente, cudl es el origen, cudl es la
génesis, cudl es la procedencia de estas seis bases? Bhikkhus, las seis bases tienen la mente y
materia como principio, la mente y materia como origen, la mente y materia como génesis, la
mente y materia como fuente. Y, bhikkhus, ;cudl es la fuente, cudl es el origen, cudl es la génesis,
cudl es la procedencia de esta mente y materia? Bhikkhus, la mente y materia tiene la conciencia
como principio, la conciencia como origen, la conciencia como génesis, la conciencia como
fuente. Y, bhikkhus, ;cudl es la fuente, cudl es el origen, cudl es la génesis, cudl es la
procedencia de esta conciencia? Bhikkhus, la conciencia tiene las formaciones como principio,
como origen, como génesis, como fuente. Y, bhikkhus, ;cudl es la fuente, cudl es el origen, cudl
es la génesis, cudl es la procedencia de estas formaciones? Bhikkhus, las formaciones tienen la
ignorancia como principio, la ignorancia como origen, la ignorancia como génesis, la ignorancia
como fuente. Asi, bhikkhus, de la condiciéon de la ignorancia, [surgen] las formaciones; de la
condicién de las formaciones, [surge] la conciencia; de la condicién de la conciencia, [surge] la
mente y materia; de la condicion de la mente y materia, [surgen] las seis bases; de la condicion
de las seis bases, [surge] el contacto; de la condicién del contacto, [surge] la sensacién; de la
condicién de la sensacion, [surge] el deseo; de la condicién del deseo, [surge] la adherencia; de
la condicién de la adherencia, [surge] la existencia; de la condicién de la existencia, [surge] el
nacimiento; de la condicién del nacimiento surgen la vejez y la muerte, la pena, el lamento, el
dolor, el pesar y la desesperanza. Asi es el origen de esta entera masa de sufrimiento.”

403. “Jatipaccaya jaramaranan” ti iti kho pan’ etam vuttam, jatipaccaya nu kho bhikkhave
jaramaranam no va, katham va ettha3 hott ti. Jatipaccaya bhante jaramaranam, evam no ettha
hoti* “jatipaccaya jaramaranan” ti. “Bhavapaccaya jati” ti iti kho pan’ etam vuttam,

3 Katham va vo ettha (?).

4 Evam no ettha hott ti (Ka).



bhavapaccaya nu kho bhikkhave jati no va, katham va ettha hoti ti. Bhavapaccaya bhante jati,
evam no ettha hoti “bhavapaccaya jati” ti. “Upadanapaccaya bhavo” ti iti kho pan’ etam vuttam,
upadanapaccaya nu kho bhikkhave bhavo no va, katham va ettha hott ti. Upadanapaccaya bhante
bhavo, evam no ettha hoti “upadanapaccaya bhavo” ti. “Tanhapaccaya upadanan” ti iti kho pan’
etam vuttam, tanhapaccaya nu kho bhikkhave upadanam no va, katham va ettha hott ti.
Tanhapaccaya bhante upadanam, evam no ettha hoti “tanhapaccaya upadanan” ti. [329]
“Vedanapaccaya tanha” ti iti kho pan’ etam vuttam, vedanapaccaya nu kho bhikkhave tanha no
va, katham va ettha hoti ti. Vedanapaccaya bhante tanha, evam no ettha hoti “vedanapaccaya
tanha” ti. “Phassapaccaya vedana” ti iti kho pan’ etam vuttam, phassapaccaya nu kho bhikkhave
vedana no va, katham va ettha hoti ti. Phassapaccaya bhante vedana, evam no ettha hoti
“phassapaccaya vedana” ti. “Salayatanapaccaya phasso” ti iti kho pan’ etam vuttam,
salayatanapaccaya nu kho bhikkhave phasso no va, katham va ettha hotrt ti. Salayatanapaccaya
bhante phasso, evam no ettha hoti “salayatanapaccaya phasso” ti. “NamarGpapaccaya
salayatanan” ti iti kho pan’ etam vuttam, namar@ipapaccaya nu kho bhikkhave salayatanam no va,
katham va ettha hotl ti. NamarGpapaccaya bhante salayatanam, evam no ettha hoti
“namarfipapaccaya salayatanan” ti. “Vinfianapaccaya namartipan” ti iti kho pan’ etam vuttam,
vififianapaccaya nu kho bhikkhave namartipam no va, katham va ettha hoti ti. Viifianapaccaya
bhante namarGpam, evam no ettha hoti “vififianapaccaya namartpan” ti. “Sankharapaccaya
vififianan” ti iti kho pan’ etam vuttam, sankharapaccaya nu kho bhikkhave vifinanam, no va,
katham va ettha hott ti. Sankharapaccaya bhante vififianam, evam no ettha hoti “sankharapaccaya
vififianan” ti. “Avijjapaccaya sankhara” ti iti kho pan’ etam vuttam, avijjapaccaya nu kho
bhikkhave sankhara no va, katham va ettha hott ti. Avijjapaccaya bhante sankhara, evam no ettha

hoti “avijjapaccaya sankhara” ti.

403. “Se dice: ‘de la condicion del nacimiento, [surgen] la vejez y la muerte.” Bhikkhus, ;la
vejez y la muerte, [surgen] de la condicién del nacimiento, o no? o ;cémo es esto aqui?”’
“Venerable sefior, de la condicién del nacimiento, [surgen] la vejez y la muerte. Asi es esto aqui
para nosotros: ‘de la condicién del nacimiento, [surgen] la vejez y la muerte’.” “Se dice: ‘de la
condicién de la existencia, [surge] el nacimiento’. Bhikkhus, ;el nacimiento, [surge] de la
condicién de la existencia, 0 no? o ;como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la condicién de la
existencia, [surge] el nacimiento. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la condicién de la existencia,
[surge] el nacimiento’.” “Se dice: ‘de la condiciéon de la adherencia, [surge] la existencia’.
Bhikkhus, ;la existencia, [surge] de la condicién de la adherencia, o no? o ;cémo es esto aqui?”
“Venerable sefior, de la condicion de la adherencia, [surge] la existencia. Asi es esto aqui para
nosotros: ‘de la condicion de la adherencia, [surge] la existencia’.” “Se dice: ‘de la condicién del
deseo, [surge] la adherencia. Bhikkhus, ;la adherencia, [surge] de la condicién del deseo, o0 no? o
(,como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la condicion del deseo, [surge] la adherencia. Asi es
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esto aqui para nosotros: ‘de la condicion del deseo, [surge] la adherencia.” “Se dice: ‘de la
condicién de la sensacion, [surge] el deseo’. Bhikkhus, ;el deseo, [surge] de la condicién de la
sensacion, o no? o ;como es esto aqui?” “Venerable sefor, de la condicion de la sensacion,
[surge] el deseo. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la condicidn de la sensacién, [surge] el
deseo’.” “Se dice: ‘de la condicion del contacto, [surge] la sensacién’. Bhikkhus, ;la sensacion,
[surge] de la condicién del contacto, 0 no? o ;como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la
condicién del contacto, [surge] la sensacidn. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la condicion del
contacto, [surge] la sensacién’.” “Se dice: ‘de la condicion de las seis bases, [surge] el contacto’.
Bhikkhus, ;el contacto, [surge] de la condicién de las seis bases, 0 no? o ;jcOmo es esto aqui?”
“Venerable sefior, de la condicién de las seis bases, [surge] el contacto. Asi es esto aqui para
nosotros: ‘de la condicion de las seis bases, [surge] el contacto’.” “Se dice: ‘de la condicién de
la mente y materia, [surgen] las seis bases’. Bhikkhus, ;las seis bases, [surgen] de la condiciéon
de la mente y materia, o no? o ;como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la condicién de mente
y materia, [surgen] las seis bases. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la condicién de la mente y
materia, [surgen] las seis bases’.” “Se dice: ‘de la condicién de la conciencia, [surge] la mente y
materia’. Bhikkhus, ;la mente y materia, [surge] de la condicién de la conciencia, o no? o ;cémo
es esto aqui?” “Venerable sefor, de la condicién de la conciencia, [surge] la mente y materia. Asi
es esto aqui para nosotros: ‘de la condicion de la conciencia, [surge] la mente y materia’.” “Se
dice: ‘de la condicién de las formaciones, [surge] la conciencia’. Bhikkhus, ;la conciencia,
[surge] de la condicion de las formaciones, o0 no? o ;cOmo es esto aqui?” “Venerable sefior, de la
condicién de las formaciones, [surge] la conciencia. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la
condicién de las formaciones, [surge] la conciencia’.” “Se dice: ‘de la condicién de la
ignorancia, [surgen] las formaciones’. Bhikkhus, ;las formaciones, [surgen] de la condicion de la
ignorancia, o no? o ;como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la condicién de la ignorancia,
[surgen] las formaciones. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la condiciéon de la ignorancia,
[surgen] las formaciones’.”

404. Sadhu bhikkhave. Iti kho bhikkhave tumhe pi evam vadetha, aham pi evam vadami,
imasmim sati idam hoti, imass’ uppada idam uppajjati. Yad idam avijjapaccaya sankhara,
sankharapaccaya vififianam, vififianapaccaya namarGipam, namardpapaccaya salayatanam,
salayatanapaccaya phasso, phassapaccaya vedana, vedanapaccaya tanha, tanhapaccaya
upadanam, upadanapaccaya bhavo, bhavapaccaya jati, jatipaccaya jaramaranam sokaparideva-
dukkhadomanassupayasa sambhavanti, evam etassa kevalassa dukkhakkhandhassa samudayo
hoti.

[330] Avijjaya tv eva asesaviraganirodha sankharanirodho, sankharanirodha vififiananirodho,
vififiananirodha namartpanirodho, namartpanirodha salayatananirodho, salayatananirodha
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phassanirodho, phassanirodha vedananirodho, vedananirodha tanhanirodho, tanhanirodha
upadananirodho, upadananirodha bhavanirodho, bhavanirodha jatinirodho, jatinirodha
jaramaranam  sokaparidevadukkhadomanassupayasa nirujjhanti, evam etassa kevalassa
dukkhakkhandhassa nirodho hoti.

404. “Muy bien, bhikkhus. Asi, bhikkhus, vosotros decis, y yo también digo asi. Cuando esto es,
aquello es; del surgimiento de esto, aquello surge. Es decir, de la condicién de la ignorancia,
[surgen] las formaciones; de la condiciéon de las formaciones, [surge] la conciencia; de la
condicién de la conciencia, [surge] la mente y materia; de la condicién de la mente y materia,
[surgen] las seis bases; de la condicion de las seis bases, [surge] el contacto; de la condicidn del
contacto, [surge] la sensacion; de la condicion de la sensacion, [surge] el deseo; de la condiciéon
del deseo, [surge] la adherencia; de la condicién de la adherencia, [surge] la existencia; de la
condicion de la existencia, [surge] el nacimiento; de la condicion del nacimiento surgen la vejez
y la muerte, la pena, el lamento, el dolor, el pesar y la desesperanza. Asi es el origen de esta

entera masa de sufrimiento.

De la completa cesacion de la ignorancia, [ocurre] la cesacion de las formaciones; de la cesacion
de las formaciones, [ocurre] la cesacion de la conciencia; de la cesacion de la conciencia,
[ocurre] la cesacion de la mente y materia; de la cesacion de la mente y materia, [ocurre] la
cesacion de las seis bases; de la cesacion de las seis bases, [ocurre] la cesacion del contacto; de la
cesacion del contacto, [ocurre] la cesacidn de la sensacion; de la cesacién de la sensacion,
[ocurre] 1a cesacion del deseo; de la cesacidon del deseo, [ocurre] la cesacion de la adherencia; de
la cesacion de la adherencia, [ocurre] la cesacion de la existencia; de la cesacidon de la existencia,
[ocurre] la cesacion del nacimiento; de la cesacion del nacimiento, cesan la vejez y la muerte, la
pena, el lamento, el dolor, el pesar y la desesperanza. Asi es la cesacion de esta entera masa de
sufrimiento.”

405. “Jatinirodha jaramarananirodho™ ti iti kho pan’ etam vuttam, jatinirodha nu kho bhikkhave
jaramarananirodho no va, katham va ettha hotT ti. Jatinirodha bhante jaramarananirodho, evam
no ettha hoti “jatinirodha jaramarananirodho” ti. “Bhavanirodha jatinirodho” ti iti kho pan’ etam
vuttam, bhavanirodha nu kho bhikkhave jatinirodho no va, katham va ettha hott ti. Bhavanirodha
bhante jatinirodho, evam no ettha hoti “bhavanirodha jatinirodho” ti. “Upadananirodha
bhavanirodho” ti iti kho pan’ etam vuttam, upadananirodha nu kho bhikkhave bhavanirodho no
va, katham va ettha hott ti. Upadananirodha bhante bhavanirodho, evam no ettha hoti
“upadananirodha bhavanirodho” ti. “Tanhanirodha upadananirodho” ti iti kho pan’ etam vuttam,
tanhanirodha nu kho bhikkhave upadananirodho no va, katham va ettha hoti ti. Tanhanirodha
bhante upadananirodho, evam no ettha hoti “tanhanirodha upadananirodho” ti. “Vedananirodha
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tanhanirodho” ti iti kho pan’ etam vuttam, vedananirodha nu kho bhikkhave tanhanirodho no va,
katham va ettha hotT ti. Vedananirodha bhante tanhanirodho, evam no ettha hoti “vedananirodha
tanhanirodho” ti. “Phassanirodha vedananirodho” ti iti kho pan’ etam vuttam, phassanirodha nu
kho bhikkhave vedananirodho no va katham va ettha hotT ti. Phassanirodha bhante
vedananirodho, evam no ettha hoti “phassanirodha vedananirodho” ti. “Salayatananirodha
phassanirodho” ti iti kho pan’ etam vuttam, salayatananirodha nu kho bhikkhave phassanirodho
no [331] va, katham va ettha hotT ti. Salayatananirodha bhante phassanirodho, evam no ettha hoti
“salayatananirodha phassanirodho” ti. “Namartpanirodha salayatananirodho” ti iti kho pan’ etam
vuttam, namartpanirodha nu kho bhikkhave salayatananirodho no va, katham va ettha hotT ti.
Namartpanirodha bhante salayatananirodho, evam no ettha hoti “namartpanirodha
salayatananirodho” ti. “Vifinananirodha namartGpanirodho” ti iti kho pan’ etam vuttam.
Vifiiananirodha nu kho bhikkhave namartpanirodho no va, katham va ettha hotT ti.
Vifiananirodha bhante namartpanirodho, evam no ettha hoti “vififiananirodha
namartpanirodho” ti. “Sankharanirodha vifiiananirodho” ti iti kho pan’ etam vuttam,
sankharanirodha nu kho bhikkhave vifnfiananirodho no va, katham va ettha hotT ti.
Sankharanirodha bhante vififiananirodho, evam no ettha hoti “sankharanirodha vififiananirodho”
ti. “Avijjanirodha sankharanirodho” ti iti kho pan’ etam vuttam, avijjanirodha nu kho bhikkhave
sankharanirodho no va, katham va ettha hott ti. Avijjanirodha bhante sankharanirodho, evam no

ettha hoti “avijjanirodha sankharanirodho” ti.

405. “Se dice: ‘de la cesaciéon del nacimiento, [ocurre] la cesacion de la vejez y la muerte’.
Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacion de la vejez y la muerte de la cesacién del nacimiento, o no? o
(,como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la cesacion del nacimiento, [ocurre] la cesacion de la
vejez y la muerte. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la cesacion del nacimiento, [ocurre] la
cesacion de la vejez y la muerte’.” “Se dice: ‘de la cesacion de la existencia, [ocurre] la cesacion
del nacimiento’. Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacion del nacimiento de la cesacidn de la existencia, o
no? o ;como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la cesacidn de la existencia, [ocurre] la cesacion
del nacimiento. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la cesacidon de la existencia, [ocurre] la
cesacion del nacimiento’.” “Se dice: ‘de la cesacion de la adherencia, [ocurre] la cesacidn de la
existencia’. Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacion de la existencia de la cesacidon de la adherencia, o
no? o ;como es esto aqui?”’ “Venerable sefior, de la cesacion de la adherencia, [ocurre] la
cesacion de la existencia. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la cesacién de la adherencia,
[ocurre] la cesacion de la existencia’.” “Se dice: ‘de la cesacion del deseo, [ocurre] la cesacion de
la adherencia’. Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacion de la adherencia de la cesacion del deseo, o0 no? o
(como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la cesacion del deseo, [ocurre] la cesacidon de la
adherencia. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la cesacion del deseo, [ocurre] la cesacion de la
adherencia’.” “Se dice: ‘de la cesacion de la sensacion, [ocurre] la cesacion del deseo’.
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Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacion del deseo de la cesacion de la sensacién, o no? o ;como es esto
aqui?” “Venerable sefior, de la cesacion de la sensacién, [ocurre] la cesacion del deseo. Asi es
esto aqui para nosotros: ‘de la cesacion de la sensacion, [ocurre] la cesacion del deseo’.” “Se
dice: ‘de la cesacidn del contacto, [ocurre] la cesacidn de la sensaciéon’. Bhikkhus, ;[ocurre] la
cesacion de la sensacion de la cesacion del contacto, o no? o ;cOmo es esto aqui?” “Venerable
sefior, de la cesacion del contacto, [ocurre] la cesacidn de la sensacion. Asi es esto aqui para
nosotros: ‘de la cesacion del contacto, [ocurre] la cesacion de la sensacion’.” “Se dice: ‘de la
cesacion de las seis bases, [ocurre] la cesacion del contacto’. Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacién del
contacto de la cesacion de las seis bases, 0 no? o ;como es esto aqui?” “Venerable sefior, de la
cesacion de las seis bases, [ocurre] la cesacion del contacto. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la
cesacion de las seis bases, [ocurre] la cesacion del contacto’.” “Se dice: ‘de la cesacién de la
mente y materia, [ocurre] la cesacion de las seis bases’. Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacion de las
seis bases de la cesacion de la mente y materia, o no? o ;jcomo es esto aqui?” “Venerable sefior,
de la cesacion de la mente y materia, [ocurre] la cesacion de las seis bases. Asi es esto aqui para
nosotros: ‘de la cesacion de la mente y materia, [ocurre] la cesacion de las seis bases’.” “Se dice:
‘de la cesacion de la conciencia, [ocurre] la cesacion de la mente y materia’. Bhikkhus, ;[ocurre]
la cesacion de la mente y materia de la cesacion de la conciencia, o0 no? o ;como es esto aqui?”
“Venerable sefior, de la cesacion de la conciencia, [ocurre] la cesacion de la mente y materia. Asi
es esto aqui para nosotros: ‘de la cesacioén de la conciencia, [ocurre] la cesacién de la mente y
materia’.” “Se dice: ‘de la cesacion de las formaciones, [ocurre] la cesacion de la conciencia’.
Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacion de la conciencia de la cesacién de las formaciones, o no? o
(,como es esto aqui?” “Venerable sefor, de la cesacion de las formaciones, [ocurre] la cesacion
de la conciencia. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la cesacion de las formaciones, [ocurre] la
cesacion de la conciencia’.” “Se dice: ‘de la cesacion de la ignorancia, [ocurre] la cesacion de las
formaciones’. Bhikkhus, ;[ocurre] la cesacion de las formaciones de la cesacion de la ignorancia,
0 no? o jcomo es esto aqui?” “Venerable sefior, de la cesacién de la ignorancia, [ocurre] la
cesacion de las formaciones. Asi es esto aqui para nosotros: ‘de la cesacién de la ignorancia,

[ocurre] la cesacion de las formaciones.”

406. Sadhu bhikkhave. Iti kho bhikkhave tumhe pi evam vadetha, aham pi evam vadami,
imasmim asati idam na hoti, imassa nirodha idam nirujjhati. Yad idam avijjanirodha
sankharanirodho, sankharanirodha vififananirodho, vifinananirodha namartpanirodho,
namartpanirodha salayatananirodho, salayatananirodha phassanirodho, phassanirodha
vedananirodho, vedananirodha tanhanirodho, tanhanirodha upadananirodho, upadananirodha
bhavanirodho, bhavanirodha jatinirodho, jatinirodha jaramaranam sokaparidevadukkha

domanassupayasa nirujjhanti, evam etassa kevalassa dukkhakkhandhassa nirodho hoti.
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406. “Muy bien, bhikkhus. Asi, bhikkhus, vosotros decis, y yo también digo asi. Cuando esto no
es, aquello no es; de la cesacion de esto, aquello cesa. Es decir, de la cesacion de la ignorancia,
[ocurre] la cesacion de las formaciones; de la cesacion de las formaciones, [ocurre] la cesacidon
de la conciencia; de la cesacion de la conciencia, [ocurre] la cesacion de la mente y materia; de la
cesacion de la mente y materia, [ocurre] la cesacion de las seis bases (sensoriales); de la cesacion
de las seis bases (sensoriales), [ocurre] la cesacidn del contacto; de la cesacion del contacto,
[ocurre] la cesacion de la sensacion; de la cesacidon de la sensacion, [ocurre] la cesacion del
deseo; de la cesacion del deseo, [ocurre] la cesacion de la adherencia; de la cesacidon de la
adherencia, [ocurre] la cesacion de la existencia; de la cesacion de la existencia, [ocurre] la
cesacion del nacimiento; de la cesacion del nacimiento, cesan la vejez y la muerte, la pena, el
lamento, el dolor, el pesar y la desesperanza. Asi es la cesacion de esta entera masa de

sufrimiento.”

407. Api nu tumhe bhikkhave evam jananta evam passanta pubbantam va patidhaveyyatha,
“ahesumha nu kho mayam atitam addhanam, nanu kho ahesumha atitam addhanam, kim nu kho
ahesumha atitam addhanam, katham nu kho ahesumha atitam addhanam, kim hutva kim
ahesumha nu kho mayam atitam addhanan” ti. No h’ etam bhante. Api nu tumhe bhikkhave evam
jananta evam passanta [332] aparantam va patidhaveyyatha, “bhavissama nu kho mayam
anagatam addhanam, nanu kho bhavissama anagatam addhanam, kim nu kho bhavissama
anagatam addhanam, katham nu kho bhavissama anagatam addhanam, kim hutva kim
bhavissama nu kho mayam anagatam addhanan” ti. No h’ etam bhante. Api nu tumhe bhikkhave
evam jananta evam passanta etarahi va paccuppannam addhanam ajjhattam kathamkatht assatha,
“aham nu kho ’smi, no nu kho ’smi, kim nu kho ’smi, katham nu kho ’smi, ayam nu kho satto
kuto agato, so kuhim gami bhavissati” ti. No h’ etam bhante. Api nu tumhe bhikkhave evam
Jananta evam passanta evam vadeyyatha “Sattha no garu, Satthugaravena ca mayam evam
vadema” ti. No h’ etam bhante. Api nu tumhe bhikkhave evam jananta evam passanta evam
vadeyyatha “samano evam aha, samana ca nama mayam evam vadema” ti. No h’ etam bhante.
Api nu tumhe bhikkhave evam jananta evam passanta afiam sattharam uddiseyyatha ti. No h’
etam bhante. Api nu tumhe bhikkhave evam jananta evam passanta yani tani
puthusamanabrahmananam vata-kotihala-mangalani, tani sarato paccagaccheyyatha ti. No h’
etam bhante. Nanu bhikkhave yad eva tumhakam samam fiatam samam dittham samam viditam,
tad eva tumhe vadetha ti. Evam bhante. Sadhu bhikkhave, upanita kho me tumhe bhikkhave
imina sanditthikena dhammena akalikena ehipassikena opaneyyikena paccattam veditabbena
vififithi. “Sanditthiko ayam bhikkhave dhammo akaliko ehipassiko opaneyyiko paccattam

veditabbo vififthi” iti yan tam vuttam, idam etam paticca vuttan ti.
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407. “Bhikkhus, vosotros, comprendiendo de esta forma, viendo de esta forma, ;regresariais al
pasado: ‘Fuimos nosotros en el tiempo pasado? ;No fuimos en el tiempo pasado? ;Qué fuimos
en el tiempo pasado? ;Cémo fuimos en el tiempo pasado? ;Habiendo sido qué, qué fuimos
nosotros en el tiempo pasado?’” “No, Venerable sefor.” “Bhikkhus, ;vosotros, comprendiendo
de esta forma, viendo de esta forma, ;irfais al futuro: ‘Seremos nosotros en el tiempo futuro?
(No seremos en el tiempo futuro? ;Qué seremos en el tiempo futuro? ;Cémo seremos en el
tiempo futuro? ;Habiendo sido qué, qué seremos nosotros en el tiempo futuro?’” “No, Venerable
sefior.” “Bhikkhus, vosotros, comprendiendo de esta forma, viendo de esta forma, ;estariais
ahora, en el tiempo presente, internamente dubitativos: ‘Soy yo? ;No soy? ;Qué soy? ;Como
soy? ;De donde vino este ser? ;A donde ira éste?’” “No, Venerable sefor.” “Bhikkhus, vosotros,
comprendiendo de esta forma, viendo de esta forma, ;dirfais asi: ‘Nosotros tenemos respeto
hacia el Maestro. Y nosotros hablamos asi por respeto hacia el Maestro’?” “No, Venerable
sefor.” “Bhikkhus, vosotros, comprendiendo de esta forma, viendo de esta forma, ;dirfais asi: ‘El
Asceta dice asi, y nosotros, ascetas, también decimos asi’?” “No, Venerable sefior.” “Bhikkhus,
vosotros, comprendiendo de esta forma, viendo de esta forma, ;sefalarfais a otro como
maestro?” “No, Venerable senor.” “Bhikkhus, vosotros, comprendiendo de esta forma, viendo de
esta forma, ;retornariais a las précticas, ritos, a la interpretacion de presagios auspiciosos, de la
multitud de ascetas y brahmanes, considerando [estas précticas, etc.] como lo esencial?” “No,
Venerable sefior.” “Bhikkhus, ;habldis solamente de aquello que vosotros habéis comprendido,
visto, experimentado en vosotros mismos?”’ “Si, Venerable sefior.” “Muy bien, bhikkhus.
Vosotros habéis sido guiados por mi por medio de este Dhamma que es visible por uno mismo,
que da efecto inmediato, que es merecedor de ‘venga y vea’, que es apto de ser traido a uno
mismo, que debe ser comprendido individualmente por los sabios. Porque es con relacion a esto
que se dice: ‘Bhikkhus, este Dhamma es visible por uno mismo, da efecto inmediato, es
merecedor de «venga y vea», es apto de ser traido a uno mismo, debe ser comprendido
individualmente por los sabios’.”

408. Tinnam kho pana bhikkhave sannipata gabbhassavakkanti hoti. Idha matapitaro ca
sannipatita honti, mata ca na utuni hoti, gandhabbo ca na paccupatthito hoti, n’ eva tava
gabbhassavakkanti hoti. Idha matapitaro ca sannipatita honti, mata ca utuni hoti, gandhabbo ca
na paccupatthito hoti, n” eva tava gabbhassavakkanti hoti. Yato ca kho bhikkhave matapitaro ca
sannipatita honti, mata ca utuni hoti, gandhabbo ca paccupatthito hoti. Evam tinnam sannipata
gabbhassavakkanti hoti. Tam enam bhikkhave mata nava va dasa va mase gabbham kucchina
pariharati mahata samsayena garubharam; tam enam bhikkhave [333] mata navannam va

dasannam va masanam accayena vijayati mahata samsayena garubharam. Tam enam jatam

5 Garumbharam (ST, I).
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samanam sakena lohitena poseti. Lohitaii h’ etam bhikkhave ariyassa vinaye, yad idam
matuthafifam. Sa kho so bhikkhave kumaro vuddhim anvaya indriyanam paripakam anvaya yani
tani kumarakanam kilapanakani, tehi kilati, seyyathidam, vankakam ghatikam mokkhacikam
cingulakam pattalhakam rathakam dhanukam. Sa kho so bhikkhave kumaro vuddhim anvaya
indriyanam paripakam anvaya paficahi kamagunehi samappito samangibhiito paricareti.
Cakkhuvinfieyyehi rapehi itthehi kantehi manapehi piyarGpehi kamitpasamhitehi rajaniyehi.
Sotavififieyyehi saddehi. Ghanavifineyyehi gandhehi. Jivhavinfieyyehi rasehi. Kayavififeyyehi

photthabbehi itthehi kantehi manapehi piyartpehi kamtpasamhitehi rajantyehi.

408. “Bhikkhus, hay descenso en el vientre debido a la concurrencia de tres [cosas]. 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 estas tres [cosas] hay descenso
en el vientre. Bhikkhus, la madre lleva el embrién en el vientre con gran ansiedad, como una
pesada carga, por nueve o diez meses. Bhikkhus, después, al final de nueve o diez meses, la
madre da a luz con mucha ansiedad, como una pesada carga. Y al nacido lo nutre con su propia
sangre. Porque bhikkhus, en la Disciplina del Noble, la leche de la madre se denomina sangre.
Bhikkhus, este nifio, habiendo crecido y madurado en sus facultades, juega a éste u otro juego
para nifios, a saber, arados de juguete, tala, volteretas, molinos de viento de juguete, medidas de
juguete, carros de juguete, arcos de juguete. Bhikkhus, este nifio, habiendo crecido y madurado
en sus facultades, provisto y equipado con las cinco cuerdas de la sensualidad, se gratifica con
formas visibles cognoscibles por el 0jo que son deseables, deleitables, cautivantes, atrayentes,
asociadas con el deseo sensual, tentadoras; con sonidos cognoscibles por el oido... con olores
cognoscibles por la nariz... con sabores cognoscibles por la lengua... con tactos cognoscibles por
el cuerpo que son deseables, deleitables, cautivantes, atrayentes, asociados con el deseo sensual,

tentadores.”

409. So cakkhuna ropam disva piyaripe rlpe sarajjati, appiyariipe rape byapajjati
anupatthitakayasati ca viharati parittacetaso, tafi ca cetovimuttim pafinavimuttim yathabhtitam na
ppajanati, yatth® assa te papaka akusala dhamma aparisesa nirujjhanti. So evam
anurodhavirodham samapanno yam kifici vedanam vedeti sukham va dukkham va
adukkhamasukham va, so tam vedanam abhinandati abhivadati, ajjhosaya titthati. Tassa tam
vedanam abhinandato abhivadato ajjhosaya titthato uppajjati nandi, ya vedanasu nandi, tad
upadanam. Tass’ upadanapaccaya bhavo, bhavapaccaya jati, jatipaccaya jaramaranam
sokaparidevadukkhadomanassupayasa sambhavanti, evam etassa kevalassa dukkhakkhandhassa
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samudayo hoti. Sotena saddam sutva -pa-. Ghanena gandham ghayitva -pa-. Jivhaya rasam
sayitva -pa-. Kayena photthabbam phusitva -pa-. Manasa dhammam vififiaya piyarupe dhamme
sarajjati, appiyaripe dhamme byapajjati, anupatthitakayasati ca viharati parittacetaso, tafi ca
cetovimuttim paffiavimuttim yathabhttam na ppajanati, yatth’ assa te papaka akusala dhamma
aparisesa nirujjhanti. So evam anurodhavirodham samapanno yam kifici vedanam vedeti sukham
va dukkham va adukkhamasukham va, so tam vedanam abhinandati abhivadati, ajjhosaya titthati.
Tassa tam vedanam abhinandato abhivadato ajjhosaya titthato uppajjati nandi, ya vedanasu
nandi, tad upadanam. [334] tass’ upadanapaccaya bhavo, bhavapaccaya jati, jatipaccaya
jaramaranam sokaparidevadukkhadomanassupayasa sambhavanti, evam etassa kevalassa
dukkhakkhandhassa samudayo hoti.

409. “El, cuando ve una forma visible con el ojo, si ésta es atrayente, se apega; si no es atrayente,
se irrita. Y mora con la atencidén no establecida en el cuerpo, con una mente limitada, y no
comprende de acuerdo con la realidad la emancipacién de la mente por medio de la sabiduria
donde esos malos estados insanos cesan completamente. Asi, asiendo y rechazando, cuando
experimenta cualquier sensacion, sea agradable, desagradable o no agradable ni desagradable, él
se complace, habla con regocijo de esta sensacion y permanece asido a ésta. Complaciéndose,
hablando con regocijo de esa sensacion suya y permaneciendo asido a la misma, surge el deleite.
Este deleite en las sensaciones es adherencia. De la condicidon de la adherencia a ésta [sensacion],
[surge] la existencia. De la condicion de la existencia, [surge] el nacimiento. De la condicién del
nacimiento surgen la vejez y la muerte, la pena, el lamento, el dolor, el pesar y la desesperanza.
Asi es el origen de esta entera masa de sufrimiento. Cuando oye un sonido con el oido... cuando
huele un olor con la nariz... cuando saborea un sabor con la lengua... cuando experimenta un
tacto con el cuerpo... cuando conoce un dhamma con la mente, si éste es atrayente, se apega; si
no es atrayente, se irrita. Y mora con la atencion no establecida en el cuerpo, con una mente
limitada y no comprende de acuerdo con la realidad la emancipacién de la mente por medio de la
sabiduria donde esos malos estados insanos cesan completamente. Asi, asiendo y rechazando,
cuando experimenta cualquier sensacién, sea agradable, desagradable o no agradable ni
desagradable, él se complace, habla con regocijo de esta sensacidon y permanece asido a ésta.
Complaciéndose, hablando con regocijo de esa sensacidon suya y permaneciendo asido a la
misma, surge el deleite. Este deleite en las sensaciones es adherencia. De la condicion de la
adherencia a ésta [sensacion], [surge] la existencia. De la condicién de la existencia, [surge] el
nacimiento. De la condicién del nacimiento surgen la vejez y la muerte, la pena, el lamento, el
dolor, el pesar y la desesperanza. Asi es el origen de esta entera masa de sufrimiento.”

410. Idha bhikkhave Tathagato loke uppajjati Araham Sammasambuddho Vijjacaranasampanno
Sugato Lokavida Anuttaro purisadammasarathi Sattha devamanussanam Buddho Bhagava. So
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imam lokam sadevakam samarakam = sabrahmakam  sassamanabrahmanim pajam
sadevamanussam sayam abhiffia sacchikatva pavedeti, so dhammam deseti adikalyanam
majjhekalyanam pariyosanakalyanam sattham sabyafijanam kevalaparipunnam parisuddham
brahmacariyam pakaseti. Tam dhammam sunati gahapati va gahapatiputto va afifatarasmim va
kule paccajato, so tam dhammam sutva Tathagate saddham patilabhati, so tena
saddhapatilabhena samannagato iti patisaficikkhati “sambadho gharavaso rajapatho, abbhokaso
pabbajja, na-y-idam sukaram agaram ajjhavasata ekantaparipunnam ekantaparisuddham
sankhalikhitam brahmacariyam caritum, yam niinaham kesamassum oharetva kasayani vatthani
acchadetva agarasma anagariyam pabbajeyyan” ti. So aparena samayena appam va
bhogakkhandham pahaya mahantam va bhogakkhandam pahaya appam va fatiparivattam pahaya
mahantam va fatiparivattam pahaya kesamassum oharetva kasayani vatthani acchadetva

agarasma anagariyam pabbajati.

410. “Bhikkhus, aqui el Tathagata aparece en el mundo, un Arahant, perfectamente Iluminado,
dotado de vision y conducta, Bien Ido, conocedor del universo, incomparable lider de aquellos
hombres capaces de purificacién, Maestro de devas y humanos, Iluminado, Sublime. ElI,
habiendo realizado por su propio conocimiento directo, revela este mundo con sus devas, Maras,
Brahmas, a esta generacién junto con sus ascetas, brahmanes, humanos y devas. El expone el
Dhamma que es bueno en el comienzo, bueno en el medio y bueno al final, con significado y con
palabras; y revela la vida santa que es completamente pura. Un duefio de casa, el hijo de un
duefio de casa, o alguien nacido en cualquier familia, escucha este Dhamma. Habiendo
escuchado este Dhamma, €l obtiene fe en el Tathagata. Con esta fe establecida en el Tathagata, él
reflexiona asi: ‘La vida del hogar es confinada, un camino de polvo; la vida de renunciante es
como el espacio abierto. No es facil, viviendo en el hogar, practicar la vida santa completamente
en su pureza como una concha pulida. /Y si me corto la barba y cabellos, me cubro con la tunica
amarilla y renuncio del hogar al no hogar?’ Después él abandona su poca o mucha riqueza, deja
el pequefio o gran circulo de sus familiares, se corta la barba y cabellos, se cubre con la tinica

amarilla y renuncia del hogar al no hogar.”

411. So evam pabbajito samano bhikkhiinam sikkhasajivasamapanno panatipatam pahaya
panatipata pativirato hoti nihitadando nihitasattho lajji dayapanno, sabbapanabhatahitanukampi

viharati.
Adinnadanam pahaya adinnadana pativirato hoti dinnadayt dinnapatikankhi, athenena

sucibhiitena attana viharati. Abrahmacariyam pahaya brahmacart hoti aracari virato methuna

gamadhamma.
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[335] musavadam pahaya musavada pativirato hoti saccavadi saccasandho theto paccayiko
avisamvadako lokassa.

Pisunam vacam pahaya pisunaya vacaya pativirato hoti, ito sutva na amutra akkhata imesam
bhedaya, amutra va sutva na imesam akkhata amtisam bhedaya, iti bhinnanam va sandhata,
sahitanam va anuppadata, samaggaramo samaggarato samagganandl samaggakaranim vacam
bhasita hoti.

Pharusam vacam pahaya pharusaya vacaya pativirato hoti, ya sa vaca nela kannasukha pemantya
hadayangama porT bahujanakanta bahujanamanapa, tathartpim vacam bhasita hoti.

Samphappalapam pahaya samphappalapa pativirato hoti kalavadi bhatavadi atthavadi
dhammavadi vinayavadi, nidhanavatim vacam bhasita kalena sapadesam pariyantavatim
atthasamhitam.

So bijagamabhitagamasamarambha pativirato hoti. Ekabhattiko hoti rattparato virato
vikalabhojana. Naccagitavaditavisikadassana pativirato hoti.

Malagandhavilepanadharanamandanavibhtisanatthana pativirato hoti. Uccasayanamahasayana
pativirato hoti. Jatarlparajatapatiggahana pativirato hoti. Amakadhafiflapatiggahana pativirato
hoti. Amakamamsapatiggahana pativirato hoti. Itthikumarikapatiggahana pativirato hoti.
Dasidasapatiggahana pativirato hoti. Ajelakapatiggahana pativirato hoti.
Kukkutastukarapatiggahana pativirato hoti. Hatthigavassavalavapatiggahana pativirato hoti.
Khettavatthupatiggahana pativirato hoti. Duteyyapahinagamananuyoga pativirato hoti.
Kayavikkaya pativirato hoti. Tulakttakamsakttamanakata pativirato hoti. Ukkotana-vaficana-
nikatisaciyoga pativirato hoti. Chedana-vadha-bandhana-viparamosa-alopa-sahasakara pativirato
hoti.6

So santuttho hoti kayapariharikena civarena kucchipariharikena pindapatena, so yena yen’ eva
pakkamati, samaday’ eva [336] pakkamati. Seyyathapi nama pakkhi sakuno yena yen’ eva deti,
sapattabharo ’va deti. Evam eva bhikkhu santuttho hoti kayapariharikena civarena
kucchipariharikena pindapatena, so yena yen’ eva pakkamati, samaday’ eva pakkamati. So imina
ariyena silakkhandhena samannagato ajjhattam anavajjasukham patisamvedeti.

6 Passa culahatthipadopame (238) pitthe.
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So cakkhuna ripam disva na nimittaggahi hoti nanubyafijanaggahi, yatv adhikaranam enam
cakkhundriyam asamvutam viharantam abhijjhadomanassa papaka akusala dhamma
anvassaveyyum, tassa samvaraya patipajjati, rakkhati cakkhundriyam, cakkhundriye samvaram
apajjati. Sotena saddam sutva -pa-. Ghanena gandham ghayitva -pa-. Jivhaya rasam sayitva -pa-.
Kayena photthabbam phusitva -pa-. Manasa dhammam vififiaya na nimittaggahi hoti
nanubyafijanaggahti, yatv  adhikaranamenam  manindriyam  asamvutam  viharantam
abhijjhadomanassa papaka akusala dhamma anvassaveyyum, tassa samvaraya patipajjati,
rakkhati manindriyam, manindriye samvaram apajjati. So imina ariyena indriyasamvarena
samannagato ajjhattam abyasekasukham patisamvedeti.

So abhikkante patikkante sampajanakari hoti, alokite vilokite sampajanakari hoti, samifijite
pasarite sampajanakarT hoti, samghatipattacivaradharane sampajanakarT hoti, asite pite khayite
sayite sampajanakarl hoti, uccarapassavakamme sampajanakari hoti, gate thite nisinne sutte
jagarite bhasite tunhibhave sampajanakart hoti.

411. “El, habiendo renunciado de esta forma, siguiendo la reglas de entrenamiento y forma de
vida de los bhikkhus, abandona matar seres sintientes. Absteniéndose de matar seres sintientes,
poniendo a un lado el palo y armas, sintiendo vergiienza [de hacer el mal], sensible, mora con

compasion hacia todos los seres.

Abandonando tomar lo que no ha sido dado, se abstiene de tomar lo que no ha sido dado,
aceptando s6lo lo dado, deseando recibir sélo lo dado, no recurriendo al robo, mora en la pureza.
Abandonando la vida no casta, es casto, permaneciendo alejado, absteniéndose de relaciones
sexuales, la practica de la gente del poblado. Abandonando el lenguaje falso, se abstiene de
lenguaje falso, es veraz, confiable, fiable, fidedigno, uno que no engafia en el mundo.

Abandonando el lenguaje malicioso, se abstiene del lenguaje malicioso. Habiendo escuchado
algo all4, no relata eso a ellos aqui para no generar divisién; habiendo escuchado algo aqui, no
relata eso a ellos alld para no generar division, de esta manera es un conciliador de aquellos que
estdn divididos, promotor de amistades, uno que se complace en la concordia, uno que se
regocija en la concordia, uno que se alegra en la concordia, uno que habla palabras que crean

concordia.

Abandonando el lenguaje aspero, se abstiene de lenguaje dspero. Habla palabras inofensivas,
agradables al oido, amables, que van al corazon, corteses, que son agradables y deleitables a la
multitud.
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Abandonando el lenguaje frivolo, se abstiene de lenguaje frivolo. Habla en el momento
oportuno, habla de acuerdo con la realidad, habla el bien, habla del Dhamma, habla de la
Disciplina. Habla en el momento oportuno palabras memorables, con razones, mesuradas,

benéficas.

El se abstiene de dafar semillas y vegetaciéon. Come solamente una comida, se abstiene en la
noche y se abstiene en tiempos inapropiados. Se abstiene de danzar, cantar, musica, espectaculos
visuales.

Se abstiene de ornamentarse y embellecerse con guirnaldas, perfumes y ungiientos. Se abstiene
de camas altas y lujosas. Se abstiene de aceptar oro y plata. Se abstiene de aceptar grano sin
cocer. Se abstiene de aceptar carne sin cocer. Se abstiene de aceptar mujeres y doncellas. Se
abstiene de aceptar esclavos y esclavas. Se abstiene de aceptar cabras y ovejas. Se abstiene de
aceptar pollos y cerdos. Se abstiene de aceptar elefantes, ganado, caballos y yeguas. Se abstiene
de aceptar terrenos y campos. Se abstiene de llevar mandados y actuar como mensajero. Se
abstiene de comprar y vender. Se abstiene de usar balanzas falsas, pesas falsas y medidas falsas.
Se abstiene de practicas deshonestas como sobornos, engafios y fraude. Se abstiene de mutilar,
matar, amarrar, bandolerismo, saquear y violencia.

El estd satisfecho con el hdbito para proteger el cuerpo y con la comida ofrecida para llenar el
estdmago. A donde sea que vaya, €l va habiendo aceptado sélo eso. Asi como un pédjaro, un ave,
a donde sea que vuela, s6lo vuela con la carga de sus alas, de la misma forma el bhikkhu,
satisfecho con el habito para proteger el cuerpo y con la comida ofrecida para llenar el estémago,
a donde sea que vaya, va habiendo aceptado sélo eso. Dotado con este agregado de noble virtud,

él experimenta internamente una dicha intachable.

El, cuando ve una forma visible con el 0jo, no toma el signo, ni toma los varios detalles. Dado
que cuando mora incontrolado en la facultad del ojo, la codicia y la pena, malos estados insanos
podrian acometerlo, practica contencion con respecto a ésta, protege la facultad del ojo, controla
la facultad del ojo. Cuando oye un sonido con el oido... cuando huele un olor con la nariz...
cuando saborea un sabor con la lengua... cuando experimenta un tacto con el cuerpo... cuando
conoce un dhamma con la mente, no toma el signo, ni toma los varios detalles. Dado que cuando
mora incontrolado en la facultad de la mente, la codicia y la pena, malos estados insanos podrian
acometerlo, practica contencién con respecto a ésta, protege la facultad de la mente, controla la
facultad de la mente. Dotado con este noble control de las facultades, él experimenta
internamente una dicha intachable.
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El actda con claridad de entendimiento cuando va hacia adelante, cuando va hacia atrds; actda
con claridad de entendimiento cuando mira hacia adelante, cuando mira hacia los lados; actia
con claridad de entendimiento cuando extiende, cuando dobla [sus miembros]; actia con claridad
de entendimiento cuando usa sus habitos, cuando lleva el tazén; actda con claridad de
entendimiento cuando come, cuando bebe, cuando mastica, cuando saborea; actia con claridad
de entendimiento cuando defeca, cuando orina; actia con claridad de entendimiento cuando
camina, cuando estd parado, cuando estd sentado, cuando se duerme, cuando se despierta, cuando

habla, cuando permanece en silencio.”

412. So imina ca ariyena silakkhandhena samannagato, (imaya ca ariyaya santutthiya
samannagato)’ imina ca ariyena indriyasamvarena samannagato, imina ca ariyena
satisampajafiiena samannagato vivittam senasanam bhajati arafiiam rukkhamulam pabbatam
kandaram giriguham susanam vanapattham abbhokasam palalapufijam. So pacchabhattam
pindapatapatikkanto nisidati pallankam abhujitva ujum kayam panidhaya parimukham satim
upatthapetva. So abhijjham loke pahaya vigatabhijjhena cetasa viharati, abhijjhaya cittam
parisodheti. Byapadapadosam [337] pahaya abyapannacitto viharati sabbapanabhutahitanukampi,
byapadapadosa cittam parisodheti. Thinamiddham pahaya vigatathinamiddho viharati alokasanfit
sato sampajano, thinamiddha cittam parisodheti. Uddhaccakukkuccam pahaya anuddhato viharati
ajjhattam  vipasantacitto, uddhaccakukkucca cittam parisodheti. Vicikiccham pahaya

tinnavicikiccho viharati akathamkatht kusalesu dhammesu, vicikicchaya cittam parisodheti.

412. “Dotado con este agregado de noble virtud, (dotado con este noble contentamiento), dotado
con este noble control de las facultades, dotado con la noble atencién plena y claridad de
entendimiento, €l acude a un alojamiento aislado, un bosque, al pie de un arbol, una montafia, un
barranco, una cueva en la montafia, un cementerio, la espesura de la selva, un lugar abierto, una
pila de forraje. Regresando de buscar comida, después de comer, €l se sienta con las piernas
cruzadas, manteniendo su cuerpo erguido, establece la atencién en frente. Abandonando la
codicia en el mundo, él mora con la mente libre de codicia, purifica su mente de la codicia.
Abandonado la falta de mala voluntad, él mora con la mente libre de mala voluntad, con
compasion por el beneficio de todos los seres, purifica su mente de la falta de mala voluntad.
Abandonado el sopor y la somnolencia, mora libre de sopor y somnolencia, percibiendo
luminosidad, atento, comprendiendo claramente, purifica la mente del sopor y somnolencia.
Abandonando la agitacién y la preocupacién, mora calmo, internamente pacificado, purifica su
mente de la agitacion y la preocupacion. Abandonando la duda, mora habiendo trascendido la

duda, inequivoco con respecto a los estados sanos, purifica su mente de la duda.”

7 Passa ctlahatthipadopame (238) pitthe.
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413. So ime pafica nivarane pahaya cetaso upakkilese pafinaya dubbalikarane vivicc’ eva kamehi
vivicca akusalehi dhammehi savitakkam savicaram vivekajam pitisukham pathamam jhanam
upasampajja viharati. Puna ca param bhikkhave bhikkhu vitakkavicaranam vipasama ajjhattam
sampasadanam cetaso ekodibhavam avitakkam avicaram samadhijam pitisukham dutiyam
jhanam -pa- tatiyam jhanam -pa- catuttham jhanam upasampajja viharati.

413. “Abandonando estos cinco impedimentos, que contaminan la mente y que debilitan la
sabiduria, apartado de la sensualidad, apartado de los estados insanos, él mora habiendo entrado
en la primera jhana que estd asociada con aplicacion inicial, aplicacion sostenida, que posee
regocijo y placer originados del aislamiento. Nuevamente, bhikkhus, un bhikkhu, pacificando la
aplicacidn inicial y la aplicacion sostenida, entra en la segunda jhana, internamente tranquilo,
con unificacién de la mente, sin aplicacion inicial, sin aplicacion sostenida, con regocijo y placer
generados por la concentracion. Entra y mora en la tercera jhana... en la cuarta jhana.”

414. So cakkhuna ropam disva piyarlpe riipe na sarajjati, appiyarlipe riipe na byapajjati,
upatthitakayasati ca viharati appamanacetaso, tafi ca cetovimuttim pafinavimuttim yathabhtitam
pajanati, yatth® assa te papaka akusala dhamma aparisesa nirujjhanti. So evam
anurodhavirodhavippahino yam kifici vedanam vedeti sukham va dukkham va
adukkhamasukham va, so tam vedanam nabhinandati nabhivadati, najjhosaya titthati. Tassa tam
vedanam anabhinandato anabhivadato anajjhosaya titthato ya vedanasu nandi, sa nirujjhati, tassa
nandinirodha upadananirodho, upadananirodha bhavanirodho, bhavanirodha jatinirodho,
jatinirodha jaramaranam sokaparidevadukkhadomanassupayasa nirujjhanti, evam etassa
kevalassa dukkhakkhandhassa nirodho hoti. Sotena saddam sutva -pa-. Ghanena gandham
ghayitva -pa-. Jivhaya rasam sayitva -pa-. Kayena photthabbam phusitva -pa-. Manasa
dhammam vifiiaya piyaripe dhamme na sarajjati, appiyaripe dhamme na byapajjati,
upatthitakayasati ca viharati appamanacetaso, tafica cetovimuttim pafiiavimuttim yathabhttam
pajanati, yatthassa te papaka akusala dhamma aparisesa nirujjhanti. So evam
anurodhavirodhavippahino yam kifici vedanam vedeti sukham va dukkham va
adukkhamasukham va, so tam vedanam nabhinandati [338] nabhivadati, najjhosaya titthati. Tassa
tam vedanam anabhinandato anabhivadato anajjhosaya titthato ya vedanasu nandi, sa nirujjhati.
Tassa nandinirodha upadananirodho, upadananirodha bhavanirodho, bhavanirodha jatinirodho,
jatinirodha jaramaranam sokaparidevadukkha-domanassupayasa nirujjhanti, evam etassa
kevalassa dukkhakkhandhassa nirodho hoti. Imam kho me tumhe bhikkhave samkhittena
tanhasankhayavimuttim dharetha. Satim pana bhikkhum kevattaputtam mahatanhajala-
tanhasanghatappatimukkan ti. Idam avoca Bhagava. Attamana te bhikkht Bhagavato bhasitam
abhinandunti.
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414. “El, cuando ve una forma visible con el ojo, si ésta es atrayente, no se apega; si no es
atrayente, no se irrita. Y mora con la atencion establecida en el cuerpo, con una mente ilimitada,
y comprende de acuerdo con la realidad la emancipacién de la mente por medio de la sabiduria
donde esos malos estados insanos cesan completamente. Asi, no asiendo y no rechazando,
cuando experimenta cualquier sensacién, sea agradable, desagradable o no agradable ni
desagradable, €l no se complace, no habla con regocijo de esta sensacidon y no permanece asido a
ésta. No complaciéndose, no hablando con regocijo de esa sensacidon suya y no permaneciendo
asido a la misma, el deleite hacia las sensaciones cesa. De la cesacidon del deleite hacia las
sensaciones, [ocurre] la cesacién de la adherencia a ésta [sensacion]. De la cesacién de la
adherencia, [ocurre] la cesacion de la existencia. De la cesacion de la existencia, [ocurre] la
cesacion del nacimiento. De la cesacidon del nacimiento, cesan la vejez y la muerte, la pena, el
lamento, el dolor, el pesar y la desesperanza. Asi es la cesacion de esta entera masa de
sufrimiento. Cuando oye un sonido con el oido... cuando huele un olor con la nariz... cuando
saborea un sabor con la lengua... cuando experimenta un tacto con el cuerpo... cuando conoce un
dhamma con la mente, si éste es atrayente, no se apega; si no es atrayente, no se irrita. Y mora
con la atencién establecida en el cuerpo, con una mente ilimitada y comprende de acuerdo con la
realidad la emancipacién de la mente por medio de la sabiduria donde esos malos estados
insanos cesan completamente. Asi, no asiendo y no rechazando, cuando experimenta cualquier
sensacion, sea agradable, desagradable o no agradable ni desagradable, é1 no se complace, no
habla con regocijo de esta sensacién, y no permanece asido a ésta. No complaciéndose, no
hablando con regocijo de esa sensacién suya, y no permaneciendo asido a la misma, el deleite
hacia las sensaciones cesa. De la cesacion del deleite hacia las sensaciones, [ocurre] la cesacion
de la adherencia a ésta [sensacidn]. De la cesacion de la adherencia, [ocurre] la cesacion de la
existencia. De cesacion de la existencia, [ocurre] la cesacidén del nacimiento. De la cesacion del
nacimiento, cesan la vejez y la muerte, la pena, el lamento, el dolor, el pesar y la desesperanza.
Asi es la cesacion de esta entera masa de sufrimiento. Bhikkhus, recordad vosotros esta
emancipacién por medio de la destruccion del deseo [expuesta] por mi en breve. Pero el bhikkhu
Sati, hijo del pescador, estd amarrado en la gran red del deseo, en el gran urdimbre del deseo.”
Asi habl6 el Sublime. Esos bhikkhus se regocijaron y deleitaron con la exposicién del Sublime.

Mahatanhasankhayasuttam nitthitam atthamam

Fin del octavo, el Gran Discurso de la Destruccion del Deseo
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