Canki Sutta”

422. Asi he oido. En una ocasion el Sublime, transitando en el reino de Kosala con
un gran grupo de bhikkhus, arrib6 al poblado de brahmanes del reino de Kosala
llamado Opasada. Alli el Sublime residié en la proximidad Opasada, al norte

de Opasada en el bosque de los devas, en el bosque de arboles Sala. En esa
ocasién el brahman Canki gobernaba Opasada, abundante en seres, con pasturas,
madera y agua, con grano, una dotacioén real, un excelente presente, un regalo real
dado por el rey Pasenadi de Kosala. Los brahmanes duefios de casa de Opasada
oyeron: "Dicen que el asceta Gotama, hijo de los Sakyas, renunciante del clan de
los Sakyas, transitando en el reino de Kosala con un gran grupo de bhikkhus, ha
arribado a Opasada, reside en la proximidad de Opasada, al norte de Opasada, en
el bosque de los devas, en el bosque de arboles Sala. Una buena reputacion de
este Sublime Gotama se ha propagado asi: Por esto el Sublime es un Arahant,
perfectamente iluminado, dotado de vision y conducta, bien encaminado, conocedor
del universo, incomparable lider de hombres capaces de ser domados, maestro de
devas y humanos, lluminado, Sublime. El, habiendo realizado por medio de su
propio conocimiento directo este mundo, lo hace conocer junto con sus devas,
Maras, Brahmas, esta generacion junto con sus ascetas y brahmanes, humanos y
devas. El expone el Dhamma que es bueno en el comienzo, bueno en el medio,
bueno en el final, con significado y con palabras; revela la vida santa que es
completamente pura. Es bueno ver a tales Arahants."

423. Entonces los brahmanes duenos de casa de Opasada, habiendo salido de
Opasada, en grupos y congregados, fueron en direccion norte al bosque de los
devas, al bosque de arboles Sala. En esa ocasion el brahman Canki habia ido a la
parte alta del palacio para su descanso diario. El brahman Canki vio a los
brahmanes duefos de casa de Opasada habiendo salido de Opasada, en grupos y
congregados, dirigiéndose en direccion norte al bosque de los devas, al bosque de
arboles Sala. Habiéndolos visto, pregunto al ministro: "¢ Sefior ministro, por qué los
brahmanes duenos de casa de Opasada, habiendo salido de Opasada, van en
grupos y congregados en direccion norte al bosque de los devas, al bosque de
arboles Sala?" "Esta, senor Canki, el asceta Gotama, el hijo de los Sakyas,
renunciante del clan de los Sakyas, transitando en el reino de Kosala con un gran
grupo de bhikkhus, ha arribado a Opasada, reside en la proximidad de Opasada, al
norte de Opasada, en el bosque de los devas, en el bosque de arboles Sala. Una
buena reputacion de este Sublime Gotama se ha propagado asi: Por esto el
Sublime es un Arahant, perfectamente iluminado, dotado de visidén y conducta, bien
encaminado, conocedor del universo, incomparable lider de hombres capaces de
ser domados, maestro de devas y humanos, lluminado, Sublime. Ellos van a ver a
este asceta Gotama." "Siendo asi, sefior ministro, acércate a donde estan los
brahmanes duefos de casa de Opasada; habiéndote acercado diles asi a los
brahmanes duefios de casa de Opasada: 'Sefiores, el brahman Canki dice asi: Que
los sefiores esperen. El brahman Canki también ira a ver al asceta Gotama'." El
ministro, habiendo respondido, "si senor", al brahman Canki, fue a donde estaban



los brahmanes duefios de casa de Opasada; habiéndose acercado, les dijo esto a
los brahmanes duefios de casa de Opasada: "Senores, el brahman Canki dice asi:
Que los sefores esperen. El brahman Canki también ira a ver al asceta Gotama."

424. Ahora, en esa ocasion, quinientos brahmanes de varios estados estaban
residiendo en Opasada por ciertos negocios. Estos brahmanes oyeron: "Dicen que
el brahman Canki ira a ver al asceta Gotama." Entonces, estos brahmanes fueron a
donde estaba el brahman Canki; habiéndose acercado, le dijeron esto al brahman
Canki: " Es verdad que el sefior Canki ira a ver al asceta Gotama?" "Si, esto he
pensado: Yo iré a ver al asceta Gotama." "Que el sefior Canki no vaya a ver al
asceta Gotama; no es digno que el sefior Canki vaya a ver al asceta Gotama, sino
que es digno que el asceta Gotama venga a ver al sefior Canki. El sefor Canki es
bien nacido de ambos lados, de la madre y del padre, de ascendencia pura hasta la
séptima generacion paterna, impecable e irreprochable con respecto a su
nacimiento. Siendo que el sefior Canki es bien nacido de ambos lados, de la madre
y del padre, de ascendencia pura hasta la séptima generacion paterna, impecable e
irreprochable con respecto a su nacimiento, no es digno que el sefior Canki vaya a
ver al asceta Gotama, sino que es digno que el asceta Gotama venga a ver al sefior
Canki. El sefior Canki es rico, opulento, acaudalado... El seiior Canki es experto en
los tres Vedas junto con sus vocabularios (Nighandu), liturgia (ketubha), etimologia
(akkharappabheda), y la historia (itihdsa) como quinta, experto en composicion
(padaka), gramatico (veyyakarana), versado en filosofia mundana (lokayata) y en las
marcas del gran hombre... El sefior Canki es bien parecido, atractivo, agradable,
dotado de suprema belleza, poseyendo un color y apariencia divina, impresionante a
la vista... El sefior Canki es virtuoso, de naturaleza madura, dotado de virtud
desarrollada... El sefior Canki habla bien, conversa bien, dotado de lenguaje cortés,
claro, sin defecto, informando el significado... El sefior Canki es maestro de
maestros, maestro de muchos, ensefa mantras a trescientos jovenes... El sefior
Canki es considerado, honrado, estimado, reverenciado, respetado por el rey
Pasenadi de Kosala... El sefior Canki es considerado, honrado, estimado,
reverenciado, respetado por el brahman Pokkharasati... El sefior Canki gobierna
Opasada, abundante en seres, con pasturas, madera y agua, con grano, una
dotacion real, un excelente presente, un regalo real dado por el rey Pasenadi de
Kosala... Por esta razén, no es digno que el seior Canki vaya a ver al asceta
Gotama, sino que es digno que el asceta Gotama venga a ver al seiior Canki.

425. Cuando asi fue dicho, el brahman Canki les dijo esto a esos brahmanes: "En
este caso, senores, escuchadme ahora porque es digno que nosotros vayamos a
ver a este asceta Gotama, y no es digno que este sefior Gotama venga a vernos a
nosotros. Sefores, dicen que el asceta es bien nacido de ambos lados, de la madre
y del padre, de ascendencia pura hasta la séptima generacion paterna, impecable e
irreprochable con respecto a su nacimiento. Siendo que el asceta Gotama es bien
nacido de ambos lados, de la madre y del padre, de ascendencia pura hasta la
séptima generacion paterna, impecable e irreprochable con respecto a su
nacimiento, no es digno que el sefior Gotama venga a vernos a nosotros, sino que
es digno que nosotros vayamos a ver al sefior Gotama. Sefiores, dicen que el
asceta Gotama renunci6 después de haber abandonado abundante oro y plata
localizados dentro de la tierra y sobre la tierra... Sefnores, dicen que el asceta



Gotama renuncié del hogar al no hogar en la primera parte de la vida, aun siendo
joven, un muchacho de cabello negro, dotado de agraciada juventud... Sefores,
dicen que el asceta Gotama, no obstante que su padre y madre no quisieron,
llorando, con lagrimas en la cara, renuncié del hogar al no hogar, después de
haberse cortado barba y cabellos, habiéndose cubierto con la tunica amarilla...
Sefores, dicen que el asceta Gotama es bien parecido, atractivo, agradable, dotado
de suprema belleza, poseyendo un color y apariencia divina, impresionante a la
vista... Sefores, dicen que el asceta Gotama habla bien, conversa bien, dotado de
lenguaije cortés, claro, sin defecto, informando el significado... Sefores, dicen que el
asceta Gotama es el maestro de maestros, maestro de muchos... Sefores, dicen
que el asceta Gotama es uno que ha extinguido el deseo sensual, sin vanidad
personal... Sefores, dicen que el asceta Gotama es un exponente de la doctrina del
kamma, un exponente de la doctrina de la efectividad de la accion, no desea el mal
para la generacion de brahmanes... Senores, dicen que el asceta Gotama renuncié
de una familia alta, del clan puro de los Khattiyas... Sefores, dicen que el asceta
Gotama renuncié de una familia adinerada, de gran riqueza, acaudalada... Sefores,
dicen que vienen de paises lejanos, de regiones lejanas a preguntarle al asceta
Gotama... Sefores, dicen que muchos miles de devas han ido por refugio de por
vida al asceta Gotama. Sefiores, dicen que una buena reputacion del asceta
Gotama se ha propagado asi: Por esto el Sublime es un Arahant, perfectamente
iluminado, dotado de vision y conducta, bien encaminado, conocedor del universo,
incomparable lider de hombres capaces de ser domados, maestro de devas y
humanos, lluminado, Sublime... Sefores, dicen que el asceta Gotama esta dotado
de treinta y dos marcas de un gran hombre... Sefores, dicen que el rey Seniya
Bimbisara de Magadha junto con su esposa e hijos han ido por refugio de por vida al
asceta Gotama... Senores, dicen que el rey Pasenadi de Kosala junto con su esposa
e hijos han ido por refugio de por vida al asceta Gotama... Sefores, dicen que el
brahman Pokkharasati junto con su esposa e hijos han ido por refugio de por vida al
asceta Gotama... Senores, dicen que el asceta Gotama ha arribado a Opasada,
reside en la proximidad de Opasada, al norte de Opasada, en el bosque de los
devas, en el bosque de arboles Sala. Esos ascetas y brahmanes que vienen a
nuestro territorio, ellos son nuestros huéspedes, y los huéspedes deben ser
honrados, estimados, reverenciados, respetados por nosotros. Siendo que el asceta
Gotama ha arribado a Opasada, reside en la proximidad de Opasada, al norte de
Opasada, en el bosque de los devas, en el bosque de arboles Sala, el asceta
Gotama es nuestro huésped, y como huésped debe ser honrado, estimado,
reverenciado, respetado por nosotros. Por esta razon, el sefior Gotama no debe
venir a vernos a nosotros sino que nosotros debemos ir a ver al sefior Gotama.
Sefores, yo he aprendido tantas cualidades del sefior Gotama, pero este sefor
Gotama no solamente posee tantas cualidades, este sefior Gotama posee ilimitadas
cualidades. Dado que esta dotado con cada uno de estos factores, no es digno que
este sefior Gotama venga a vernos a nosotros, sino que es digno que nosotros
vayamos a ver a este senor Gotama. Siendo asi, todos nosotros iremos a ver al
asceta Gotama.

426. Entonces, el brahman Canki junto con un gran grupo de brahmanes, se acerco
al Sublime. Habiéndose acercado, intercambid cortesias con el Sublime. Después
de una conversacién cordial y memorable, se sent6 a un lado. En esa ocasién el



Sublime estaba sentado ocupado en cierta conversacion memorable con brahmanes
mayores. Entonces, en esa ocasién, sentado en ese grupo estaba un joven de
nombre Kapatika, adolescente, con cabeza rapada, de dieciséis afos de edad,
experto en los tres Vedas junto con sus vocabularios (Nighandu), liturgia (ketubha),
etimologia (akkharappabheda) y la historia (itihasa) como quinta, experto en
composicion (padaka), gramatico (veyyakarana), versado en filosofia mundana
(lokayata) y en las marcas del gran hombre. El ocasionalmente interrumpia la
conversacion que los brahmanes mayores estaban teniendo con el Sublime.
Entonces, el Sublime reprocho al joven Kapatika: "Que el venerable Bharadvaja no
interrumpa la conversacion de los brahmanes mayores, que el venerable
Bharadvaja espere hasta el final de la conversacion." Cuando fue dicho asi, el
brahman Canki dijo esto al Sublime: "Que el sefior Gotama no reproche al joven
Kapatika. El joven Kapatika es hijo de familia, el joven Kapatika es muy erudito, el
joven Kapatika es sabio, el joven Kapatika conversa bien, el joven Kapatika es
capaz de participar en esta conversacion con el sefor Gotama." Entonces, esto se
le ocurrié al Sublime: "Ciertamente, la habilidad del joven Kapatika debe ser en las
Escrituras de los Tres Vedas; por esto los brahmanes lo ponen al frente." Entonces,
al joven Kapatika se le ocurri esto: "Cuando el asceta Gotama me mire en los 0jos,
entonces, yo le haré una pregunta al asceta Gotama." Entonces el Sublime,
habiendo comprendido con su mente el pensamiento en la mente del joven
Kapatika, le mird a los ojos.

427. Entonces, al joven Kapatika se le ocurri esto: "El asceta Gotama me mira, que
tal si le hiciera una pregunta al asceta Gotama." Entonces, el joven Kapatika dijo
esto al Sublime: "Senor Gotama, el antiguo mantra de los brahmanes de la
colecciodn religiosa ha sido transmitido de generacion en generacion oralmente
(itihitihaparamparaya); aqui los brahmanes llegan a una conclusion definitiva: 'Sélo
esto es verdad, lo otro es falso.' ; Qué dice el sefior Gotama respecto a esto?"
"Pero, Bharadvaja, ¢ existe entre los brahmanes alguno, aun un solo brahman que
diga asi: "Yo conozco esto, yo veo esto; solo esto es verdad, lo otro es falso'?" "No,
sefor Gotama." "Pero, Bharadvaja, ¢ existe entre los brahmanes aun un solo
maestro o un solo maestro de maestros hasta la séptima generacion de maestros
que diga asi: 'Yo conozco esto, yo veo esto; sélo esto es verdad, lo otro es falso"?"
"No, sefor Gotama."

"Pero, Bharadvaja, ¢ esos antiguos videntes de los brahmanes, los compositores de
los mantras, los recitadores de los mantras; este antiguo mantra compuesto,
cantado, recitado por ellos, los brahmanes en el presente lo cantan, lo recitan,
recitan lo recitado, hablan lo hablado, ellos [los videntes] son Atthaka, Vamaka,
Vamadeva, Vessamitta, Yamataggi, Angirasa, Bharadvaja, Vasettha, Kassapa,
Bhagu; dijeron ellos también asi: 'Nosotros conocemos esto, nosotros vemos esto;
solo esto es verdad, lo otro es falso'?" "No, senor Gotama."

"Siendo esto asi, Bharadvaja, no hay entre los brahmanes ninguno, ni siquiera un
solo brahman que diga asi: '"Yo conozco esto, yo veo esto; sélo esto es verdad, lo
otro es falso'. No hay entre los brahmanes ninguno, ni siquiera un solo maestro o un
maestro de maestros hasta la séptima generacién de maestros que diga asi: 'Yo
conozco esto, yo veo esto; sélo esto es verdad, lo otro es falso'. Y esos antiguos



videntes de los brahmanes, los compositores de los mantras, los recitadores de los
mantras; este antiguo mantra compuesto, cantado, recitado por ellos, los brahmanes
en el presente lo cantan, lo recitan, recitan lo recitado, hablan lo hablado, ellos [los
videntes] son Atthaka, Vamaka, Vamadeva, Vessamitta, Yamataggi, Angirasa,
Bharadvaja, Vasettha, Kassapa, Bhagu; tampoco ellos dijeron asi: 'Nosotros
conocemos esto, nosotros vemos esto; solo esto es verdad, lo otro es falso'.

428. Bharadvaja, es como una fila de ciegos ligada en sucesion, el primero no ve, el
de en medio no ve, el ultimo no ve; de la misma forma, Bharadvaja, me parece que
esta alegacion de los brahmanes es como la fila de ciegos. El primero no ve, el de
en medio no ve, el ultimo no ve. ; Qué piensas, Bharadvaja, siendo esto asi, no es
que la fe de los brahmanes carece de fundamento?" "Sefior Gotama, aqui los
brahmanes no solamente aceptan debido a la fe. Aqui los brahmanes también
aceptan como tradicion oral." "Primero tu, Bharadvaja, fuiste a la fe, ahora hablas de
tradicion oral. Bharadvaja, estas cinco cosas pueden tener dos resultados en esta
misma vida. ¢ Cuales cinco? Fe (saddha), aprobacion (ruci), tradicion oral
(anussava), consideracion de causas (akaraparivitakka), aceptacion reflexiva de una
idea (ditthinijjhanakkhanti). Bharadvaja, estas cinco cosas pueden tener dos
resultados en esta misma vida. Bharadvaja, no obstante algo es bien creido, aun asi
puede resultar hueco, vacio, falso; en cambio, algo no es bien creido, y puede
resultar factual, real, y no de otra manera. Bharadvaja, no obstante algo es bien
aprobado... bien aceptado oralmente... bien considerado... bien reflexionado...
puede resultar hueco, vacio, falso; en cambio, algo no es bien reflexionado, pero
resultar factual, real, y no de otra manera. Bharadvaja, no es apropiado que un
hombre sabio que protege la verdad llegue a la conclusién definitiva: 'Sélo esto es

verdad, lo otro es falso'.

429. "Pero, sefor Gotama, ¢en qué forma hay proteccion de la verdad? ; Cémo uno
protege la verdad? Nosotros le preguntamos al sefior Gotama acerca de la
proteccion de la verdad." "Bharadvaja, si un hombre tiene fe, protege la verdad
diciendo, 'mi fe es asi', pero todavia no llega a la conclusion definitiva: 'Sélo esto es
verdad, lo otro es falso'. Bharadvaja, si un hombre tiene aprobacién... Bharadvaja, si
un hombre tiene tradicion oral... Bharadvaja, si un hombre tiene consideracién de
causas... Bharadvaja, si un hombre tiene aceptacion reflexiva de una idea, protege
la verdad diciendo, 'mi aceptacién reflexiva de una idea es asi', pero todavia no llega
a la conclusion definitiva: 'Sélo esto es verdad, lo otro es falso'. De esta forma,
Bharadvaja, hay proteccién de la verdad; de esta forma uno protege la verdad; de
esta forma nosotros describimos la proteccion de la verdad, pero todavia no hay
realizacion de la verdad."

430. "De esta forma, sefior Gotama, hay proteccion de la verdad; de esta forma uno
protege la verdad; y de esta forma nosotros reconocemos la proteccion de la
verdad. Pero, sefior Gotama, ¢, de qué forma hay realizacién de la verdad? ; Cémo
uno realiza la verdad? Nosotros le preguntamos al sefior Gotama acerca de la
realizacion de la verdad." "Aqui, Bharadvaja, un cierto bhikkhu reside en
dependencia de un poblado o ciudad. Un duefio de casa o el hijo de un dueno de
casa, habiéndose acercado, investiga a éste con respecto a tres estados, estados
conectados con apego, estados conectados con enojo, estados conectados con



ignorancia. '¢ Hay en este venerable tales estados conectados con apego, de tal
forma que con la mente subyugada por tales estados conectados con apego, no
conociendo, dijese: conozco, no viendo, dijese: veo; o instigase a otro a este estado
de tal forma que éste condujera a otros al sufrimiento y perjuicio por largo tiempo?"'
Investigando a éste, comprende asi: 'No hay en este venerable estados conectados
con apego, de tal forma que con la mente subyugada por tales estados conectados
con apego, no conociendo, dijese: conozco, no viendo, dijese: veo; o instigase a otro
a este estado de tal forma que éste condujera a otros al sufrimiento y perjuicio por
largo tiempo." Tal es el comportamiento corporal, tal es el comportamiento verbal de
este venerable, que éste [comportamiento] corresponde a uno sin apego. Y este
venerable expone el Dhamma. Este Dhamma es profundo, dificil de ver, dificil de
realizar, pacifico, excelente, mas alla de la lI6gica y razonamiento, sutil, para ser
experimentado por los sabios; este Dhamma no es facilmente expuesto por uno con
apego."

431. "Cuando investigando, ve que éste es puro con respecto a los estados
conectados con apego, entonces investiga a éste aun mas con respecto a estados
conectados con enojo. '¢ Hay en este venerable tales estados conectados con enojo
de tal forma que con la mente subyugada por tales estados conectados con enojo,
no conociendo, dijese: conozco, no viendo, dijese: veo; o instigase a otro a este
estado de tal forma que éste condujera a otros al sufrimiento y perjuicio por largo
tiempo?' Investigando a éste, comprende asi: 'No hay en este venerable estados
conectados con enojo de tal forma que con la mente subyugada por tales estados
conectados con enojo, no conociendo, dijese: conozco, no viendo, dijese: veo; o
instigase a otro a este estado de tal forma que éste condujera a otros al sufrimiento
y perjuicio por largo tiempo.' Tal es el comportamiento corporal, tal es el
comportamiento verbal de este venerable que éste [comportamiento] corresponde a
uno sin enojo. Y este venerable expone el Dhamma. Este Dhamma es profundo,
dificil de ver, dificil de realizar, pacifico, excelente, mas alla de la l6gica y
razonamiento, sutil, para ser experimentado por los sabios; este Dhamma no es
facilmente expuesto por uno con enojo."

432. "Cuando investigando, ve que éste es puro con respecto a los estados
conectados con enojo, entonces, investiga a éste aun mas con respecto a estados
conectados con ignorancia. '¢ Hay en este venerable tales estados conectados con
ignorancia de tal forma que con la mente subyugada por tales estados conectados
con ignorancia, no conociendo, dijese: conozco, no viendo, dijese: veo; o instigase a
otro a este estado de tal forma que éste condujera a otros al sufrimiento y perjuicio
por largo tiempo?' Investigando a éste, comprende asi: 'No hay en este venerable
estados conectados con ignorancia de tal forma que con la mente subyugada por
tales estados conectados con ignorancia, no conociendo, dijese: conozco, no
viendo, dijese: veo; o instigase a otro a este estado de tal forma que éste condujera
a otros al sufrimiento y perjuicio por largo tiempo.' Tal es el comportamiento
corporal, tal es el comportamiento verbal de este venerable que éste
[comportamiento] corresponde a uno sin ignorancia. Y este venerable expone el
Dhamma. Este Dhamma es profundo, dificil de ver, dificil de realizar, pacifico,
excelente, mas alla de la légica y razonamiento, sutil, para ser experimentado por
los sabios; este Dhamma no es facilmente expuesto por uno con ignorancia.”



"Cuando investigando, ve que éste es puro con respecto a estados conectados con
ignorancia, entonces, deposita fe en él; poseyendo fe, se acerca a él; acercandose,
ofrece respeto; ofreciendo respeto, presta oidos; prestando oidos, escucha el
Dhamma; habiendo escuchado el Dhamma, memoriza el Dhamma y examina el
significado del Dhamma memorizado; examinado el significado, hay aceptacion
reflexiva del Dhamma; cuando hay aceptacion reflexiva del Dhamma, surge el deseo
de hacer; poseyendo deseo de hacer, se esfuerza; habiéndose esforzado, evalua;
habiendo evaluado, aplica energia; siendo enérgico, realiza con el cuerpo mismo la
verdad ultima; y habiéndola penetrado con sabiduria, ve ésta. De esta forma,
Bharadvaja, hay realizacion de la verdad; de esta forma uno realiza la verdad; y de
esta forma nosotros describimos la realizacion de la verdad; pero todavia no hay el
logro final de la verdad."

433. "De esta forma, sefior Gotama, hay realizacioén de la verdad; de esta forma uno
realiza la verdad; y de esta forma nosotros reconocemos la realizacion de la verdad.
¢ Pero, de qué forma, sefior Gotama, hay el logro final de la verdad? ; Como uno
arriba al logro final de la verdad? Nosotros le preguntamos al sefior Gotama acerca
del logro final de la verdad." "Bharadvaja, el logro final de la verdad es por la
practica frecuente, desarrollo, repeticion de esas mismas cosas. De esta forma,
Bharadvaja, hay el logro final de la verdad; de esta forma uno arriba al logro final de
la verdad; y de esta forma nosotros describimos el logro final de la verdad."

434. "De esta forma, sefior Gotama, hay el logro final de la verdad; de esta forma,
uno arriba al logro final de la verdad; y de esta forma nosotros reconocemos el logro
final de la verdad. ¢ Pero, seiior Gotama, para el logro final de la verdad, qué cosa
es mas util? Nosotros preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para
el logro final de la verdad." "Bharadvaja, para el logro final de la verdad, la energia
es mas util; si uno no aplicase energia, no arribaria a la verdad; cuando uno aplica
energia, arriba a la verdad; por lo tanto, la energia es mas util para el logro final de
la verdad."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para la energia qué cosa es mas util? Nosotros preguntamos
al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para la energia." "Bharadvaja, para la
energia, la evaluacién es mas util. Si uno no evaluase, no aplicaria energia; cuando
uno evalua, aplica energia; por lo tanto, la evaluacion es mas util para la energia."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para la evaluacion qué cosa es mas util? Nosotros
preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para la evaluacién."
"Bharadvaja, para la evaluacion, el esfuerzo es mas util. Si uno no se esforzase, no
evaluaria; cuando uno se esfuerza, evalua; por lo tanto, el esfuerzo es mas util para
la evaluacion."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para el esfuerzo qué cosa es mas util? Nosotros
preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para el esfuerzo.”
"Bharadvaja, para el esfuerzo, el deseo de hacer es mas util. Si el deseo de hacer
no surgiese en él, no se esforzaria; cuando se genera deseo de hacer, se esfuerza;
por lo tanto, el deseo de hacer es mas util para el esfuerzo."



"Pero, sefior Gotama, ¢ para el deseo de hacer qué cosa es mas util? Nosotros
preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para el deseo de hacer."
"Bharadvaja, para el deseo de hacer, la aceptacion reflexiva del Dhamma es mas
util. Si el Dhamma no fuese aceptado reflexivamente, no surgiria el deseo de hacer;
cuando el Dhamma es aceptado reflexivamente, surge el deseo de hacer; por lo
tanto, la aceptacion reflexiva del Dhamma es mas util para el deseo de hacer."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para la aceptacion reflexiva del Dhamma qué cosa es mas
util? Nosotros preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para la
aceptacion reflexiva del Dhamma." "Bharadvaja, para la aceptacion reflexiva del
Dhamma, el examen del significado es mas util. Si el significado no fuese
examinado, el Dhamma no seria aceptado reflexivamente; cuando se examina el
significado, el Dhamma es aceptado reflexivamente; por lo tanto, el examen del
significado es mas util para la aceptacion reflexiva del Dhamma."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para el examen del significado qué cosa es mas util?
Nosotros preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para el examen
del significado." "Bharadvaja, para el examen del significado, memorizar el Dhamma
es mas util. Si uno no memorizase el Dhamma, no examinaria el significado; cuando
uno memoriza el Dhamma, examina el significado; por lo tanto, memorizar el
Dhamma es mas util para el examen del significado."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para memorizar el Dhamma qué cosa es mas util? Nosotros
preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para memorizar el
Dhamma." "Bharadvaja, para memorizar el Dhamma, escuchar el Dhamma es mas
util. Si uno no escuchase el Dhamma, no memorizaria el Dhamma; cuando escucha
el Dhamma, memoriza el Dhamma; por lo tanto, escuchar el Dhamma es mas util
para memorizar el Dhamma."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para escuchar el Dhamma qué cosa es mas util? Nosotros
preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para escuchar el
Dhamma." "Bharadvaja, para escuchar el Dhamma, prestar oidos es mas util. Si uno
no prestase oidos, no escucharia el Dhamma; cuando presta oidos, escucha el
Dhamma; por lo tanto, prestar oidos es mas util para escuchar el Dhamma.

"Pero, sefior Gotama, ¢ para prestar oidos qué cosa es mas util? Nosotros
preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para prestar oidos."
"Bharadvaja, para prestar oidos, ofrecer respeto es mas util. Si uno no ofreciese
respeto, no prestaria oidos; cuando ofrece respeto, presta oidos; por lo tanto,
ofrecer respeto es mas util para prestar oidos."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para ofrecer respeto qué cosa es mas util? Nosotros
preguntamos al sefior Gotama acerca de la cosa mas util para ofrecer respeto."
"Bharadvaja, para ofrecer respeto, acercarse es mas util. Si uno no se acercase, no
ofreceria respeto; cuando se acerca, ofrece respeto; por lo tanto, acercarse es mas
util para ofrecer respeto."

"Pero, sefior Gotama, ¢ para acercarse qué cosa es mas util? Nosotros preguntamos
al sefnor Gotama acerca de la cosa mas util para acercarse." "Bharadvaja, para



acercarse, la fe es mas util. Si en uno la fe no surgiese, uno no se acercaria; cuando
surge la fe, se acerca; por lo tanto, la fe es mas util para acercarse."

435. "Nosotros preguntamos al seifior Gotama acerca de la proteccion de la verdad,
el sefior Gotama respondié acerca de la proteccion de la verdad, y esto es aceptado
y aprobado por nosotros, y por esto nos regocijamos. Nosotros preguntamos al
sefor Gotama acerca de la realizaciéon de la verdad, el sefior Gotama respondio
acerca de la realizacién de la verdad, y esto es aceptado y aprobado por nosotros, y
por esto nos regocijamos. Nosotros preguntamos al sefior Gotama acerca del logro
final de la verdad, el sefior Gotama respondi6 acerca del logro final de la verdad, y
esto es aceptado y aprobado por nosotros, y por esto nos regocijamos. Nosotros
preguntamos al sefior Gotama acerca de lo mas util para el logro final de la verdad,
el sefior Gotama respondié acerca de lo mas util para el logro final de la verdad, y
esto es aceptado y aprobado por nosotros, y por esto nos regocijamos. Nosotros le
preguntamos al sefior Gotama acerca de esto y aquello, el sefior Gotama respondio
acerca de esto y aquello, y esto es aceptado y aprobado por nosotros, y por esto
nos regocijamos. Sefor Gotama, nosotros en el pasado pensabamos asi: '¢,Quiénes
son estos ascetas de cabeza rapada, inferiores, oscuros, originados de los pies de
Brahma? ;Quiénes comprenderan el Dhamma?' Pero el sefior Gotama realmente
ha generado en mi afecto por los [reales] ascetas entre los ascetas, confianza en
los [reales] ascetas entre los ascetas, reverencia por los [reales] ascetas entre los
ascetas. Magnifico sefior Gotama, magnifico seior Gotama, el Dhamma ha sido
iluminado en muchas formas por el sefior Gotama, como enderezando lo que esta
torcido, revelando lo que esta oculto, indicando el camino al que esta perdido,
sosteniendo una lampara en la oscuridad para que los que tienen ojos puedan ver.
Yo voy al sefior Gotama por refugio y al Dhamma y al Sangha de bhikkhus. A partir
de hoy que el sefior Gotama me recuerde como un discipulo laico que ha ido por
refugio de por vida."

Fin del Canki Sutta
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