TIROKUTTA SUTTA®

VENERABLE U SILANANDA

TRADUCCION ESPANOLA POR BHIKKHU NANDISENA

INTRODUCCION

El Tirokutta Sutta muestra que, de acuerdo con las ensenanzas del Buddha, aquellos que quedan en
esta vida, pueden ayudar a aquellos que ya han partido obtener confort, prosperidad y abundancia en
sus vidas. Pero esta ayuda puede ser brindada solamente compartiendo méritos con ellos y no por

medios naturales como por ejemplo enviando cosas por correo.

Cuando una persona realiza una buena accién se dice que él o ella obtiene mérito. Técnicamente esto
significa que en el momento de realizar la accién meritoria, surge en su mente un estado mental
denominado ‘volicién’. Esta ‘voliciéon’ incita a la persona a realizar una acciéon meritoria y también surge
simultaneamente con la accion meritoria. Esta ‘volicion’, a semejanza de los demas estados mentales,
surge y cesa inmediatamente después de haber surgido, pero a diferencia de ellos, deja una
potencialidad de producir efectos en la continuidad mental de los seres. Cuando se obtienen las
condiciones necesarias, los efectos surgen. El funcionamiento de la ‘volicion’ podria compararse con la
transmision de ondas. Los sonidos y las imagenes no pueden ser enviados a distancia por medios
ordinarios. Pero una vez que han sido convertidos en ondas eléctricas, éstos pueden ser enviados a
lugares distantes miles de kildmetros. Asi como se requiere la recepcion de la sefal para que la gente
pueda ver las imagenes y escuchar los sonidos, de la misma manera debe existir una actividad receptiva
por parte de los recipientes. Esto es ‘regocijarse de los méritos compartidos’. Entonces, se requiere que

haya una conversion de los ofrecimientos en méritos o ‘volicion’, compartir méritos, y que la persona en

cuestion se regocije de estos méritos. Asi como se requiere que haya conversién en electricidad, es decir

enviar los sonidos y las imagenes, y la recepcion en otro lado.

Otra cosa que se debe tener en cuenta, es que la accidn meritoria que nosotros realizamos aqui para
beneficio de aquellos que ya han partido, es nuestro mérito y no el mérito de otra persona. Cuando
compartimos méritos, no perdemos méritos; en realidad, obtenemos extra méritos, porque compartir

méritos es una accion meritoria en si misma. Muchas personas cuando realizan acciones meritorias a
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menudo dicen “realizo esta accion meritoria a la memoria de, o para el beneficio de, tal persona”. Si esta
persona todavia vive, deberia ser informada acerca de esta accidon meritoria, de tal forma que él o ella
pueda obtener el mérito. Si esta persona ya ha muerto, se debe compartir el mérito de tal forma que él o

ella pueda obtener el mérito compartido y disfrutar de los beneficios.

Realizar méritos y compartirlos con aquellos que han muerto no deberia realizarse solamente una vez.
En realidad, se deberia realizar tantas veces como uno pueda. Cada vez que uno comparte méritos con
ellos y ellos se regocijan de estos méritos; es decir, ellos dicen “jSadhu, Sadhu, Sadhu!, ellos obtienen
beneficios adicionales. Esta es la razén por la cual los Buddhistas Theravadas frecuentemente realizan

acciones meritorias y comparten estos méritos.

Realizar méritos y compartirlos es uno de los deberes de los hijos hacia los padres que han muerto.
Unicamente cuando los hijos realizan méritos y los comparten con los difuntos padres, ellos estan
realizando sus deberes hacia los padres correctamente. También es bueno hacer esto para los familiares
difuntos. Esta es la razén por la cual el Buddha dijo al final de este discurso: “Este deber de los familiares
ha sido demostrado”. Nosotros también deberiamos hacer esto para nuestros amigos difuntos. Porque
nuestros amigos también merecen nuestra ayuda; ellos necesitan que compartamos méritos con ellos.
Nosotros también podemos compartir méritos con aquellos que estan vivos. Aunque ellos no podrian
obtener resultados inmediatos en la forma de riqueza, etc., ellos obtendran méritos que seran para su

bienestar en el futuro —en esta existencia como en existencias futuras.

Entonces, realizar méritos y compartirlos con otros seres, muertos o vivos, es una buena accion que
beneficia a muchos seres. Realicemos muchas y frecuentes acciones meritorias, teniendo en mente la

siguiente ensefianza del Buddha:

“‘Monjes, la vida humana es corta. Hay una nueva vida a donde ir.
Buenas acciones deberian realizarse; la vida de la pureza deberia
seguirse. No hay no-muerte para lo nacido. Aquel que vive mucho vive

cien afos 0 un poco mas”.2

TIROKUTTA SUTTA

El Buddha impartié el Tirokutta Sutta al rey Bimbisara el segundo dia de su llegada a la ciudad de
Rajagaha. Este discurso fue impartido con relacion a los previos familiares del rey que habian renacido

como espiritus carenciados (peta).3 La historia es la siguiente:

2



Hace 92 eones (kappa) habia una ciudad llamada Kasi en la cual reinaba el rey Jayasena. Su reina
principal se llamaba Sirima. Ellos tenian un hijo llamado Phussa quien después de su renunciacion

alcanzo la lluminacion y se convirtié en Buddha Supremo.#

El rey Jayasena dijo: “Mi hijo ha renunciado al mundo y ahora se ha convertido en un Buddha Supremo.
Solamente mio es el Buddha. Solamente mio es el Dhamma. Solamente mio es el Sangha”. Y se ocupo
de servir personalmente al Buddha sin permitir que otros lo hicieran.

En esa época los tres hermanos del Buddha Phussa dijeron: “Los Buddhas surgen para el beneficio de
todo el mundo; ellos no surgen para el beneficio de una sola persona. Nuestro padre no nos permite
atender al Buddha. ;Qué debemos hacer para poder servir al Buddha?” Entonces, ellos pensaron:
“Usaremos una tactica”. Los tres hermanos produjeron una rebelién simulada en los distritos fronterizos

del reino.

Cuando el rey se enterd de la rebelidn, envio a sus tres hijos a los distritos fronterizos para suprimir la

rebelion.

Cuando los tres hermanos regresaron a la ciudad después de suprimir la ficticia rebelion, el rey, muy
complacido, les concedidé un deseo diciendo, “Pidan la recompensa que quieran”. Ellos dijeron,

“Deseamos servir al Buddha”.

El rey replico, “Pidan cualquier otra recompensa”.

Cuando los tres hermanos dijeron que no deseaban ninguna otra recompensa, el rey dijo, “Muy bien,

ustedes pueden servir al Buddha por un periodo de tiempo determinado”.

Ellos pidieron por un periodo de siete anos. El rey no aceptd esta propuesta. Entonces, ellos redujeron el
periodo a seis anos, cinco, cuatro, tres, dos, un afo, siete meses, seis, cinco, cuatro y finalmente a tres

meses. El rey acepto.
Los tres hermanos satisfechos con la recompensa, se acercaron al Buddha y después de ofrecer sus
respetos se dirigieron a El de la siguiente manera: “Venerable Sefior, deseamos servir al Sublime por un

periodo de tres meses. Que el Sublime acepte pasar la estacion de lluvias (vassa) aqui.”

El Sublime consintié con su silencio.



Después los tres hermanos enviaron el siguiente mensaje al representante real en los distritos
fronterizos: “Nosotros serviremos al Buddha por un periodo de tres meses. Tenga la gentileza de hacer lo

necesario comenzando con la construcciéon de un monasterio”.

El representante real cumplié con su tarea y envié un mensaje a los tres hermanos. Ellos se pusieron los
habitos amarillos y junto a 2500 asistentes se acercaron al Buddha y después de llevarlo al monasterio

en los distritos fronterizos le pidieron que alli residiera.

El tesorero, hijo de un propietario, con su esposa tenian mucha fe (saddhad) en el Buddha. Ellos
respetuosamente realizaron ofrecimientos al Sangha presidida por el Buddha. Pero algunas de las
personas de los distritos fronterizos tenian mentes impuras. Estas personas crearon impedimentos para
la realizacién de los ofrecimientos (dana), se apropiaron de los regalos y prendieron fuego en la sala de

comida.

Después que el Buddha y sus discipulos realizaron la ceremonia de invitacion (Pavarana), los principes
ofrecieron sus profundos respetos al Buddha y fueron al palacio de su padre con el Buddha a la cabeza.

El Buddha Phussa, después de regresar alli, entré en Mahaparinibbana.s

Con el tiempo, el rey, los principes, el representante real en los distritos fronterizos, el tesorero y los
asistentes murieron y renacieron en los planos celestiales. Pero aquellos que habian tenido mentes
impuras renacieron en el infierno. De esta manera, los dos grupos fueron de lugar en lugar, el primero de

un plano celestial a otro, el segundo, de infierno en infierno. Asi pasaron 92 eones.

Durante la época del Buddha Kassapa

Cuando el Buddha Kassapa surgi6 en este auspicioso edn (bhadda kappa),® aquellos que tenian mentes

impuras renacieron en el plano de los petas

En esa época la gente realizé ofrecimientos para beneficio de sus familiares muertos que habian
renacido en el plano de los petas con la precisa intencién: “Que este ofrecimiento sea para nuestros
familiares”. Y esos petas alcanzaron felicidad. Cuando los petas de la época del Buddha Phussa vieron
esto, se dirigieron al Buddha Kassapa y le preguntaron: “;Venerable Sefior, no podemos nosotros

obtener tal felicidad?”

El Buddha Kassapa respondié: “Ustedes no pueden obtener esa felicidad ahora. Pero en el futuro el

Buddha Gotama aparecera en el mundo. En esa época habra un rey llamado Bimbisara. Ese rey fue su
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familiar hace 92 eones. El realizara ofrecimientos al Buddha con el propésito de compartir méritos con

ustedes. Entonces, ustedes obtendran felicidad”.

Las palabras del Buddha Kassapa que ellos escucharon parecieron como si ellos obtendrian tal felicidad

el dia siguiente.

Durante la época del Buddha Gotama

Después que periodo intermedio entre el surgimiento de los dos Buddhas finalizd, nuestro Buddha
Gotama aparecié en el mundo. Los tres principes y sus 2500 asistentes después de morir en los planos
celestiales renacieron en el mundo humano como brahmanes en el reino de Magadha.
Subsecuentemente, ellos se dedicaron a la vida ascética y fueron conocidos como los tres ascetas de
Gayasisa. El tesorero se convirtié en Visakha, el millonario y su esposa en Dhammadinna, la hija de un

millonario. Similarmente, el resto de los asistentes se convirtieron en parte del séquito del rey.

Nuestro Buddha Gotama aparecié en el mundo y después de las siete semanas después de su
lluminacién se dirigié a Baranasi y puso en movimiento la Rueda del Dhamma. Después de impartir el
Dhamma a los cinco bhikkhus y a los tres ascetas con sus 2500 asistentes, se dirigi6 a Rajagaha.
Buddha hizo que el rey Bimbisara, quien lo visité el mismo dia de su llegada, junto a las 11000 personas

que lo acompanaban, se establecieran en la fruicion de entrada en la corriente (Sotapatti phala).

El rey Bimbisara invité6 al Buddha a tomar la comida el dia siguiente. Buddha acepto6 la invitacion. El dia
siguiente el Buddha entré en Rajagaha y fue al palacio a aceptar el gran ofrecimiento del rey. Sakka, el

rey de las divinidades, quien acompanaba al Buddha como su guia pronuncié el siguiente verso:

“Aquel que se ha domado a si mismo, aquel que estad absolutamente
libre de todas las impurezas y aquel cuyo color se asemeja al oro, entra
en Rajagaha junto con estos previos ascetas que han sido domados y

estan libres de todas las impurezas”. (Mahavagga (Vinaya) p. 48)

Los petas anteriormente mencionados se acercaron al palacio del rey y pensaron: “El rey hara
ofrecimientos para nuestro beneficio; el rey ahora se dirigira a nosotros al hacer ofrecimientos y compartir

méritos con nosotros”.

Después de realizar ofrecimientos al Buddha, la mente del rey estuvo ocupada con un solo pensamiento:

“¢Donde el Buddha deberia alojarse?” El rey no realizé los ofrecimientos para beneficio de ellos y
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tampoco comparti6 méritos con ellos. Con las expectativas frustradas, de noche los petas fueron al

palacio y produjeron un sonido aterrador. Cuando el rey lo escuchd, se asusté y atemorizo.

La mafana siguiente el rey fue a ver al Buddha y dijo: “Venerable Sefior, he escuchado este sonido.

¢ Qué me va a ocurrir?”

El Buddha respondié: “Rey, nada le va ocurrir. En realidad, sus previos familiares renacieron en el plano
de los petas. Durante el periodo intermedio entre el surgimiento de dos Buddhas ellos tuvieron la
expectativa: ‘El rey hara ofrecimientos para nuestro beneficio’. Pero usted no los mencioné a ellos ayer
cuando realizé ofrecimientos. Su expectativa ha sido frustrada. Por esta razdn, estos petas produjeron

ese sonido aterrador”.

“¢ Sefior, pueden ellos obtener felicidad si yo realizo ofrecimientos ahora?”

“Si, rey”.

“Que el Sublime consienta en aceptar la comida de esta mafana. Realizaré este ofrecimiento para su

beneficio”.

El rey regreso al palacio y después de todas las preparaciones para el ofrecimiento, envié un mensaje al
Buddha que todo estaba listo. El Buddha fue al palacio y se sentdé en un asiento especialmente

preparado para El.

Con la esperanza, “El ofrecimiento de hoy sera para nosotros”, esos petas permanecieron fuera de los

muros del palacio. El Buddha hizo que el rey los pudiese ver.

Entonces, el rey esparcié agua sobre el ofrecimiento (dana) y compartié méritos con los petas diciendo,
“Que este ofrecimiento mio sea para el beneficio de mis familiares (renacidos como petas)”. En ese
mismo momento, aparecieron para ellos estanques de agua cubiertos con lotos. Ellos alli se banaron,
bebieron agua, saciaron su sed y se liberaron de los problemas y del cansancio. Sus rostros cambiaron

en color dorado.

El rey ofrecié arroz y comida para su beneficio. En ese mismo momento, aparecieron para ellos arroz y
comida. Ellos comieron y recobraron el vigor. El rey ofrecié ropa y asientos para su beneficio. En ese
mismo momento, aparecieron para ellos ropa celestial, vehiculos celestiales, mansiones celestiales, etc.

El Buddha hizo que el rey pudiera ver toda esta prosperidad claramente. El rey se regocijé grandemente.
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Cuando el Buddha finalizé su comida, pronuncié los versos que comienzan “Tirokuttesu titthanti”” para

regocijar al rey.

1. Fuera de los muros estan parados, en las intersecciones de caminos,
reclinados sobre los postes de las puertas, de regreso a su propia casa.

2. Pero cuando abundante comida y bebida es servida, nadie los recuerda,
debido a su (mal) kamma.

3. Agquellos que tienen compasion hacia sus familiares realizan oportunos
ofrecimientos de comida y bebida, pura, deliciosa y adecuada, de la
siguiente manera:

4. “Que este ofrecimiento sea para nuestros familiares. Que nuestros
familiares estén felices”. Entonces, esos familiares (petas) vienen y se
reunen alli.

5. Del ofrecimiento de abundante comida y bebida, ellos se regocijan con
fe y respeto. “Que nuestros familiares, debido a quienes obtenemos
esto, tengan larga vida”.

6. “Para nosotros este ofrecimiento ha sido hecho; y no es sin fruto para
los donantes”. Alli (en el mundo de los petas) no existe la ocupacién del
cultivo o ganaderia.

7. Tampoco existe el intercambio, compra y venta, con oro. Los petas que
han muerto, subsisten alli de lo que ha sido ofrecido aqui.

8. Asi como el agua que llueve en tierras altas fluye hacia abajo, los
ofrecimientos realizados aqui son recibidos por los petas.

9. Asi como los rios que estan cargados llenan el océano, los ofrecimientos
realizados aqui llegan a los petas.

10. “Me dio; hizo cosas por mi; es mi familiar, mi amigo y mi companero”.
Asi consciente de lo hecho en el pasado, que uno realice ofrecimientos
para beneficio de los petas.

11. Realmente, llorar o afligirse o cualquier otra forma de lamentarse no es
para el beneficio de los petas. Los familiares (petas) permanecen asi.

12. Y este ofrecimiento dado firmemente establecido en el Sangha, llega a
los petas inmediatamente para su beneficio por mucho tiempo.

13. Este deber de los familiares® ha sido demostrado. Gran honor ha sido
realizado por los petas. Fortaleza ha sido dada a los bhikkhus. Ustedes

han obtenido un gran mérito.



COMENTARIO

Verso 5.

El ofrecimiento (dana) sera efectivo solamente si se cumplen las siguientes tres condiciones:

(1) Los petas se deben regocijar en la accion meritoria; ellos deben decir “Sadhu, Sadhu,
Sadhu” cuando se comparten los méritos.

(2) Los ofrecimientos deben ser realizados para su beneficio; el mérito debe ser dedicado a
ellos.

(3) El recibidor o los recibidores deben ser virtuosos.

De las tres condiciones, los donantes son las causas especificas. Es por esta razén que en el verso 5 se

dice: “debido a quienes obtenemos esto”.

Aqui uno podria preguntar: “; Cémo es posible? ;Solamente pueden esos familiares que han renacido
en el plano de los petas obtener felicidad?” Un brahman llamado Janussoni una vez le hizo la misma

pregunta al Buddha. Por lo tanto no necesario que nosotros digamos nada.

El brahman Janussoni le pregunté al Buddha: “Venerable Gotama, nosotros los brahmanes hacemos
regalos y ofrecimientos diciendo, ‘Que este ofrecimiento sea para nuestros familiares. Que ellos lo
disfruten’. Venerable Gotama, ;cdémo es posible? ;Este ofrecimiento llegara a nuestros familiares que

han muerto? ¢ Ellos lo disfrutaran?”

El Sublime respondi6: “Brahman, llegara a ellos si ellos estan en un lugar oportuno, de lo contrario no”.

Janussoni dijo, “Venerable Gotama, ¢ cual es un ‘lugar oportuno’ y cual un ‘lugar inoportuno’?”

El Buddha replicé:

(Lugares inoportunos)
(1) Brahman, en este mundo hay seres que tienen el habito de (i) matar, (ii) tomar lo que no ha
sido dado, (iii) tener conducta sexual ilicita, (iv) mentir, (v) difamar, (vi) usar lenguaje aspero,
(vii) usar lenguaje frivolo y sin sentido, (viii) ser codiciosos, (ix) tener mala voluntad, (x)

sostener concepciones erréneas. Con la disolucion de sus cuerpos después de la muerte,
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ellos renacen en el infierno. Alli ellos tienen la comida que los seres del infierno consumen.
Ellos viven y subsisten de esta comida. Brahman, este lugar (el infierno) es un lugar
inoportuno donde el ofrecimiento no puede alcanzarlos (o beneficiarlos).

(2) Brahman, en este mundo hay seres que tienen el habito de (i) matar, (ii) tomar lo que no ha
sido dado, (iii) tener conducta sexual ilicita, (iv) mentir, (v) difamar, (vi) usar lenguaje aspero,
(vii) usar lenguaje frivolo y sin sentido, (viii) ser codiciosos, (ix) tener mala voluntad, (x)
sostener concepciones erréneas. Con la disolucion de sus cuerpos después de la muerte,
ellos renacen en el mundo animal. Alli ellos tienen la comida que los animales consumen.
Ellos viven y subsisten de esta comida. Brahman, este lugar (el mundo animal) es un lugar
inoportuno donde el ofrecimiento no puede alcanzarlos (o beneficiarlos).

(3) Brahman, en este mundo hay seres que se abstienen de (i) matar, (ii) tomar lo que no ha
sido dado, (iii) tener conducta sexual ilicita, (iv) mentir, (v) difamar, (vi) usar lenguaje aspero,
(vii) usar lenguaje frivolo y sin sentido, (viii) ser codiciosos, (ix) tener mala voluntad, (x)
sostener concepciones erréneas. Con la disolucion de sus cuerpos después de la muerte,
ellos renacen en el mundo humano. Alli ellos tienen la comida que los humanos consumen.
Ellos viven y subsisten de esta comida. Brahman, este lugar (el mundo humano) es un lugar
inoportuno donde el ofrecimiento no puede alcanzarlos (o beneficiarlos).

(4) Brahman, en este mundo hay seres que se abstienen de (i) matar, (ii) tomar lo que no ha
sido dado, (iii) tener conducta sexual ilicita, (iv) mentir, (v) difamar, (vi) usar lenguaje aspero,
(vii) usar lenguaje frivolo y sin sentido, (viii) ser codiciosos, (ix) tener mala voluntad, (x)
sostener concepciones erroneas. Con la disolucién de sus cuerpos después de la muerte,
ellos renacen en los mundos celestiales como companeros de las divinidades (devas). Alli
ellos tienen la comida que las divinidades consumen. Ellos viven y subsisten de esta comida.
Brahman, este lugar (los mundos celestiales) es un lugar inoportuno donde el ofrecimiento

no puede alcanzarlos (o beneficiarlos).

(Lugar oportuno)
Brahman, en este mundo hay seres que tienen el habito de (i) matar, (ii) tomar lo que no ha sido
dado, (iii) tener conducta sexual ilicita, (iv) mentir, (v) difamar, (vi) usar lenguaje aspero, (vii) usar
lenguaje frivolo y sin sentido, (viii) ser codiciosos, (ix) tener mala voluntad, (x) sostener
concepciones erréneas. Con la disoluciéon de sus cuerpos después de la muerte, ellos renacen
en el mundo de los petas. Alli ellos tienen su propia comida o alternativamente ellos viven y
subsisten con lo que les llega por medio de los ofrecimientos realizados para su beneficio por
parte de sus familiares y amigos. Brahman, este lugar (el mundo de los petas) es un lugar

oportuno donde el ofrecimiento puede alcanzarlos (o beneficiarlos).



Janussoni dijo: “Si ninguno de eso familiares renace en el mundo de los petas, ¢ quién disfrutara de los
beneficios de ese ofrecimiento?”

“Brahman, otros familiares que han renacido en el mundo de los petas lo disfrutaran”, replicé el Buddha.

Janussoni agregd: “Venerable Gotama, suponiendo que ninguno de esos familiares ni ningun otro

familiar esta en el mundo de los petas, ¢ quién disfrutara de ese ofrecimiento?”

Entonces, el Buddha respondié: “Brahman, el ciclo de renacimientos (samsara) es tan largo que es
imposible que en el mundo de los petas no haya familiares suyos. Ademas, brahman, el donante no

carece de beneficios”.?

TIROKUTTA SUTTAT10

(texto pali para recitar)

1. Tirokuttesu titthanti, sandhisinghatakesu ca.
Dvarabahasu titthanti, agantvana sakam gharam.
2. Pahite annapanamhi, khajjabhojje upatthite,
Na tesarn koci sarati, sattanarm kammapaccaya.
3. Evam dadanti hatinam, ye honti anukampaka.
Sucim panitam kalena, kappiyam panabhojanam.
4. Idam vo Aatinam hotu, sukhita hontu Aatayo.
Te ca tattha samagantva, natipeta samagata.
5. Pahite annapanamhi, sakkaccam anumodare.
Ciram jivantu no fiati, yesam hetu labhamase.
6. Amhakan ca kata puja, dayaka ca anipphala.
Na hi tattha kasT atthi, gorakkh’ ettha na vijjati.
7. Vanijja tadisi n’ atthi, hirafifiena kayakayam.
Ito dinnena yapenti, peta kalakata tahim.
8. Unname udakam vuttham, yatha ninnam pavattati.
Evam evam ito dinnam, petanam upakappati.
9. Yatha varivaha pura, paripurenti sagaram.
Evam evam ito dinnam, petanam upakappati.
10. Adasi me akasi me, fiati mitta sakha ca me.

Petanam dakkhinam dajja, pubbe katam anussaram.
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11. Na hi runnam va soko va, ya ¢’ afifia paridevana.
Na tam petanam atthaya, evam titthanti Aatayo.
12. Ayai ca kho dakkhina dinna, samghamhi suppatitthita,
Digharattam hitay’ assa, thanaso upakappati.
13. So Adtidhammo ca ayam nidassito,
Petana puja ca kata ulara.
Balaf ca bhikkhinam anuppadinnam,

Tumhehi pufifam pasutam anappakan ti.

Tirokuttasuttam nitthitam

* * Kk Kk %

" Venerable U Silananda. Traduccion espafola por Bhikkhu Nandisena con permiso del Ven. U Silananda (2000). Este material
puede ser reproducido para uso personal, puede ser distribuido sélo en forma gratuita. ©CMBT 2000. Ultima revisién domingo 31

de diciembre de 2000. Fondo Dhamma Dana.

Notas

T {Muy bien, muy bien, muy bien!

2 Samyutta Nikaya i 109. “Appam idam, bhikkhave, manussanam ayu; gamaniyo samparayo; kattabbam
kusalam; caritabbam brahmacariyarm. Natthi jatassa amaranam. Yo, bhikkhave, ciram jivati, so
vassasatam appam va bhiyyo”.

3 De ahora en adelante se usara el término pali ‘peta’ sin cursivas.

4 Sammasambuddha.

5 Muerte final de un Buddha o Arahant.

6 E6n donde aparecen cinco Buddhas.

7 Fuera de los muros estan parados.

8 Realizar ofrecimientos para el beneficio de los familiares muertos.

9 Anguttara Nikaya iii 478.

10 Khuddakapatha pp. 8-9; Petavatthu p. 129.
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