12. Calabyihasuttal

Discurso de las Disquisiciones Menores

884. Sakam sakam ditthiparibbasana,
Viggayha nana kusala vadanti,
Yo evam janati sa vedi dhammam,

Idam patikkosam akevalt so. (1)
Pregunta?

884. Establecidos en su propia creencia,’? disputando, los expertos* hablan
ampliamente: “Quienquiera que entiende asi, ese comprende la doctrina. [Quien]
la repudia, ese es imperfecto.” (1)

885. Evam pi viggayha vivadayanti,
Balo paro akkusalo ti° ¢’ ahu;

! Suttanipata 414. Culaviyohasuttam (ST, Sya). Todas la referencias son a la edicién del Sexto Concilio
Buddhista. Véase Nd. i 220. Con relacion al nombre de este discurso, el compuesto “ctlabytihasutta” consiste
en tres voces, “ctila”, menor, “byiha”, voz formada por el prefijo “vi” y la raiz “Gha” que significa pensar,
reflexionar, y “sutta”, discurso. Discurso de las disquisiciones menores.

2 De acuerdo con el Comentario este discurso fue impartido en ocasién de la Gran Congregacién
(Mahasamaya-véase Mahasamaya Sutta, D. ii 203). Tanto en el Calabytha Sutta como en el Mahabytiha Sutta
las preguntas son realizadas por una imagen (nimmita) creada por el mismo Buddha mientras que las
respuestas corresponden al Buddha real. Poco después del Mahasamaya Sutta, el Buddha impartié seis
discursos a devas y Brahmas de acuerdo con sus temperamentos y disposiciones. Estos seis discursos, todos
incluidos en el Sutta Nipata, son los siguientes: (1) Sammaparibbajaniya Sutta, para aquellos devas con
temperamento sensual (raga-carita), (2) Kalahavivada Sutta, para aquellos devas con temperamento iracundo
(dosa-carita), (3) Mahabytha Sutta, para aquellos devas con temperamento ignorante (moha-carita), (4)
Cualabytha Sutta, para aquellos devas con temperamento discursivo (vitakka-caritd), (5) Tuvattakapatipada
Sutta, para aquellos devas con temperamento devocional (saddha-carita), (6) Purabheda Sutta, para aquellos
devas con temperamento inteligente (buddhi-carita). Estos seis discursos, debido a que fueron impartidos en
el contexto del Mahasamaya Sutta, generalmente se denominan los seis Mahasamaya Suttas. Véase D.A. ii
275. La traduccién de éste y del siguiente discurso estd basada en sus dos comentarios. El primer comentario
es el Mahaniddesapali, obra candnica en la tradicidn theravada, atribuida al principal discipulo del Buddha, el
Venerable Sariputta. El segundo comentario es el Paramatthajotika, Suttanipatatthakatha, compuesto en dos
volimenes en la edicién del Sexto Concilio Buddhista, y atribuido al Venerable Buddhaghosa (siglo V E.C.).

3 Se refiere a alguna de las sesenta y dos creencias o concepciones erréneas expuestas en el Brahmajala Sutta
(D.i1).Ref. Nd.i221.

4 Excepto cuando se indica la voz “kusala”, expertos, se refiere a los dogmatistas, a aquellos que sostienen
creencias erréneas.

5 Akusalo ti (S1, Sya, I).



Sacco nu vado katamo imesam,

Sabb’ eva htime® kusala vadana. (2)
Pregunta

885. Disputando asi, contienden y dicen: “El otro es necio, inexperto.” ;Cudl de éstas
es la doctrina verdadera, cuando todos estos dicen que son expertos? (2)

886. Parassa ce dhammam ananujanam,
Bal’ omako?7 hoti nihtnapaiiiio;
Sabb’ eva bala sunihtnaparniia,
Sabb’ ev’ ime ditthiparibbasana. (3)

Respuesta

886. Si por no comprender la doctrina del otro, uno es necio, inferior, ignorante,
[entonces], de verdad, todos son necios, ignorantes, [porque]® todos estos estan
establecidos en su [propia] creencia. (3)

887. Sanditthiya c’ eva? nal0 vivadata,l
Samsuddhaparniiia kusala mutima,
Na tesam koci parihinaparifio 2
Dittht!3 hi tesam pi tatha samatta. (4)

887. Pero si han sido purificados por su propia creencia y son puros en sabiduria,
expertos e inteligentes, [entonces] ninguno de ellos es ignorante porque las
creencias de [todos] ellos son finales.!4 (4)

6 H’ ime (PTS).

7 Balo mago (S1, Sya, Ka).

8 “Kim karanam”, ;por qué raz6n? Véase Sn.A. ii 270.
9 Ce pana (PTS).

10 Se omite (PTS).

Il De acuerdo con el Comentario una lectura alternativa de la primera linea serfa: “sanditthiya ce pana
vivadata”. Aqui ésta es la lectura preferible.

12 Koci pi nihtnapaniio (S1, Sya, Ka).

13 Ditthi (PTS).

14 En el Nd. i 224 la voz “samatta”, completas, que califica a “ditthi”, creencias, se glosa como “samadinna”,
asumidas, “gahita”, agarradas, “paramattha”, asidas, “abhinivittha”, adheridas, “ajjhosita”, atenazadas,

adhimutta, aferradas. El significado es que se han aferrado y adherido de tal forma que para ellos tales
creencias son como si fueran verdades absolutas.



888. Na vaham etam tathiyan ti'> brimi,
Yam ahu bala mithu afifiamaniiam;
Sakam sakam ditthim akamsu saccam,
Tasma hi balo ti param dahanti. (5)

888. Yo no digo: “Esto es verdad”. Esto es lo que, entre ellos, los necios se dicen unos
a otros. Hacen de su propia creencia, la verdad, [y] por lo tanto al otro lo
consideran un necio. (5)

889. Yam ahu saccam tathiyan ti eke,
Tam ahu aniie® tuccham musa ti;
Evam pi vigayha vivadayanti,!”
Kasma na ekam samana vadanti. (6)

Pregunta

889. Algunos dicen: “Esto es verdad, real.” Otros dicen: “Esto es falso, irreal.”

Contendiendo asi, disputan. ;Por qué los ascetas no dicen una sola [cosa]?!8 (6)

890. Ekari'® hi saccam na duttyam atthi,
Yasmim paja no®° vivade pajanam;
Nana te?! saccani sayam thunantti,
Tasma na ekam samand vadanti. (7)

Repuesta

890. En realidad la verdad es una sola.22 No hay una segunda. Comprendiendo esto, la
gente no disputa. Ellos proclaman sus propias diversas verdades. Por esto los
ascetas no dicen una sola [cosa]. (7)

891. Kasma nu saccani vadanti nand,

15 Tathivan ti (Sya, Ka).

16 Afifie pi (Sya), afifie ca (7).

7 Vivadiyanti (PTS).

18 ; Por qué los ascetas no proclaman una sola doctrina?
19 Ekam (PTS).

20 pagjano (PTS).

21 Nanato (Ka).

22 La sola verdad es la cesacién del sufrimiento (dukkha-nirodha), es decir, el Nibbana. Véase Nd. i 226.



Pavadiyase kusala vadana,
Saccani sutaniz3 bahini nand,
Udahu te takkam anussaranti. (8)

Pregunta

891. ;Por qué esos que se declaran expertos, esos polemistas,24 proclaman verdades
diversas? ;Hay muchas y diversas verdades? ;O ellos [solamente] siguen [su
propia] 16gica??5 (8)

892. Na h’ eva saccani bahiini nand,
Affiatra saiifidya niccani loke;
Takkaii ca ditthisu pakappayitva,
Saccam musa ti dvayadhammam ahu. (9)

Respuesta

892. En realidad no hay muchas y diversas verdades excepto para aquellos que
asumen la nocién de permanencia en el mundo.26 Razonando bajo el influjo de
[sus] creencias, dicen que hay dos cosas: verdad y falsedad. (9)

893. Ditthe sute stlavate mute va,
Ete ca nissaya vimanadassr,
Vinicchaye thatva pahassamano,
Balo paro akkusalo?7 ti ¢’ aha. (10)

893. Basandose en lo visto, en lo oido, en ritos y ceremonias, en lo experimentado,28
desdefioso, establecido en su conclusién, complacido, el necio dice: “El otro es
imperfecto”. (10)

894. Yen’ eva balo ti param dahati,

23 Su tani (PTS).

24 Nd. i 227 glosa la voz “pavadiyase” como “vippavadanti”, y esta voz a su vez se glosa como “afilamafifiam
viruddham vadanti.” Traduccién: Aquellos que se hablan mutuamente con hostilidad.

25« O ellos, cuando hablan, siguen meramente su propio razonamiento?” Ref. Sn.A. ii 271.

26 “Afifiatra safifidya niccaggaha ekafi fieva saccam loke kathiyati... dukkhanirodho nibbanam.” Traduccién:
Realmente se habla de una sola verdad en el mundo, la cesacién del sufrimiento, el Nibbana, excepto para los
que por medio de la percepcién asumen la nocidn de permanencia. Ref. Nd. i 228.

27 Kusalo (PTS).

28 La voz “muta” se refiere a las conciencias sensoriales de la nariz, lengua y cuerpo.



Tenatumanam kusalo ti ¢’ aha;

Sayam attana so kusalo vadano,
Affiam vimaneti tad’2° eva pava. (11)

894. Sélo porque considera al otro un necio y porque se dice a si mismo un experto,
ese que se declara a si mismo un experto desdefia al otro, y tan solo estd
expresando esta [creencia].30 (11)

895. Atisaraditthiya! va’? so samatto,
Manena matto paripunnamant,
Sayam eva samam manasabhisitto,
Dittht hi sa tassa tatha samatta. (12)

895. Atiborrado con su extrema creencia, intoxicado de orgullo, lleno de vanidad, éste
se ha ungido en su propia mente33 a si mismo porque esta creencia suya también
es final. (12)

896. Parassa ce hi vacasa nihino,
Tumo saha hoti nihtnaparirio;
Atha ce sayam vedagii hoti dhiro,
Na koci balo samanesu atthi. (13)

896. Si, en realidad, por la palabra de otro se es inferior, [entonces] ese, junto con uno,
es ignorante. Y si uno mismo es sabio e inteligente, [entonces] no hay necio entre
los ascetas. (13)

897. Afifiam ito yabhivadanti dhammam,
Aparaddha suddhim akevalt te 3

2 Tuth’ (PTS).

30 «“Por esto este individuo es uno que tiene concepciones errdneas, uno que tiene una vision distorsionada’.
De esta manera, diciendo esto, desdena al otro.” Ref. Nd. i 230.

31U Attsaramditthiya (PTS).

32 Se omite (PTS).

33 “Yo soy experto, sabio... ” Ref. Nd. i 231.

34 Suddhim akevalano (S1); suddhim akevaltno (PTS).



Evam pi®’ titthya’® puthuso vadanti,
Sanditthiragena hi te ’bhiratta’’ (14)

897. “Esos que proclaman otra doctrina aparte de ésta, [todos] ellos han fracasado, son
imperfectos en la purificacion.” Asi, diversamente, hablan los crédulos,38 porque
[todos] ellos se deleitan apasionadamente en su propia creencia. (14)

898. Idh’ eva suddhi iti vadayanti,39
Naniiesu dhammesu visuddhim ahu;
Evam pi titthya* puthuso nivittha,
Sakayane tattha dalham vadana. (15)

898. Afirman: “Sdélo aqui existe la pureza.” Dicen: “No existe la purificacion en otras

2

doctrinas.” Establecidos asi diversamente [en creencias] aqui los crédulos

proclaman con firmeza su propio camino. (15)

899. Sakayane va pi#4! dalham vadano,
Kam ettha balo ti param daheyya;
Sayam eva so medhagam avaheyya #?
Param vadam balam asuddhidhammam. (16)

899. Proclamando con firmeza su propio camino: jaqui a quién otro deberia uno
considerar como necio? Llamando al otro “necio”, “de cardcter impuro”, en
realidad, éste se trae un pleito a si mismo. (16)

900. Vinicchaye thatva sayam pamaya,

Uddham sa*? lokasmim vivadam et

3 Hi (PTS).

36 Tithya (PTS).

37 Tyabhiratta (Sya, Ka).

38 Se refiere a aquellos que mantienen una creencia errénea. La voz “titthiya” se glosa como aquellos que se
complacen, que aprueban esas creencias erréneas. Véase Anguttaratthakatha-Manorathapiirant 155.

% Vadiyanti (PTS).

40 Tithya (PTS).

4 Capi (PTS).

42 Medhakam avaheyya (ST, 1, PTS).

4 Uddham so (S1, Sya, 1, PTS)



Hitvana sabbani vinicchayani,
Na medhagam kubbati** jantu loke ti. (17)

900. Establecido, basiandose [solamente] en su propia opinién, éste va en una nueva
disputa en el mundo. Abandonando todas las opiniones, la criatura no causa
conflicto en el mundo. (17)

Ciulabyiihasuttam dvadasamam

[Fin del] decimosegundo, el Discurso de las Disquisiciones Menores

k ok ok sk sk

“ Medhakam kurute (PTS).



13. Mahabyuhasutta4s

Discurso de las Disquisiciones Mayores

901. Ye kec’ ime ditthiparibbasana,
Idam eva saccan ti vivadayanti;*®
Sabb’ eva te nindam anvanayantti,

Atho pasamsam pi labhanti tattha. (1)
Pregunta

901. Esos que, establecidos en [sus] creencias, disputan [diciendo], ‘s6lo esto es
verdad,’ ;todos ellos s6lo atraen critica o también aqui obtienen elogio? (1)

902. Appai#7 hi etam na alam samaya,
Duve vivadassa phalani briami;
Etam pi disva na vivadayetha,*s
Khemabhipassam avivadabhiimim. (2)

Respuesta

902. Este [elogio] es poco, insuficiente para la paz. Digo que hay dos frutos de la
disputa.*® Habiendo visto esto también, que [uno] no dispute, viendo que la
seguridado es el terreno sin disputas. (2)

903. Ya kac’ ima sammutiyo puthujja,
Sabba ’va eta na upeti vidva,
Aniipayo so upayam kim eyya,
Ditthe sute khantim akubbamano. (3)

4 Suttanipata 418. Mahabyihasuttam (ST, Sya). Véase Nd. i 236. Con relacién al nombre de este discurso, el
compuesto “mahabytihasutta” consiste en tres voces, “maha”, mayor, “bytha”, voz formada por el prefijo “vi”
y la raiz “Gha” que significa pensar, reflexionar, y “sutta”, discurso. Discurso de las disquisiciones mayores.

46 Vivadiyanti (S1).

47 Appam (PTS).

48 Vivadiyetha (PTS).

49 Victoria y derrota, critica y elogio, etc.

50 El compuesto “khemabhipassam” consiste en “khema”, seguridad, que es sinénimo del Nibbana, y
“abhipassam”, viendo, comprendiendo. Véase Nd. i 238.



903. Cualesquiera de estas convenciones,’! que han sido creadas por la gente,? a
ninguna de éstas se acerca el sabio. ;Coémo podria, ese que no se involucra,
involucrarses3 no teniendo aficién por lo visto, por lo oido? (3)

904. Stluttama saiiiiamen’ ahu suddhim,
Vatam samadaya upatthitase;
Idh’ eva sikkhema ath’ assa suddhim,

Bhavipanita kusala vadana. (4)

904. Esos que consideran a la virtud>* como lo supremo, dicen que la purificacion se
logra por medio de la contencion. Habiendo asumido una practica, [en ésta] se
establecen. “Deberiamos entrenarnos sélo aqui, después habria purificaciéon”.
Diciéndose expertos, son traidos [nuevamente] a la existencia. (4)

905. Sace cuto stlavatatods hoti,
Pavedhat% kamma’ viradhayitva;
Pajappatt>’ patthayatt ca’8 suddhim,
Sattha ’va hino pavasam gharamha. (5)

3l La voz “sammutiyo”, convenciones, se refiere a las concepciones erréneas generadas por la gente del
mundo. Es importante destacar aqui que en otros contextos la voz “sammuti” se refiere al mundo de las
convenciones y conceptos.

32 “Puthujja”, generadas por la gente, generadas por los seres ordinarios, es decir, solamente por aquellos que
no han alcanzado alguno de los cuatro estados de la Iluminacion. Los seres ordinarios (puthujjana), al no
haber erradicado las concepciones erréneas, estdn sujetos a generar todo tipo de creencias y opiniones
incorrectas sobre la realidad. Véase Nd. i 239.

33 Aqui el término “upaya”, adhesion, es sinénimo de “upadana”, adherencia. Nd. ii 239 menciona dos tipos
de adhesiones, la adhesiéon del deseo o ansia (fanhiipaya) y la adhesion de las concepciones erréneas
(ditthiipaya).

54 En este contexto la voz “sila” no se refiere a la virtud, es decir, a los preceptos buddhistas, sino a
“silabbata” (stla + vata), ritos y ceremonias. Estos ritos y ceremonias son una de las cuatro adherencias
(upadana), concepciones erréneas con relacion a ciertas practicas ascéticas. Ejemplos de éstas es comportarse
como los elefantes, o como los caballos, o como las vacas... , bajo la creencia que dichas practicas conducen a
la purificacién. La voz “sila,” ademds de virtud, preceptos, puede significar cualquier hdbito o rito, sea éste
saludable o nocivo.

55 Stlavatato (PTS).
56 Savedhati (ST, 1).
37 Sa jappati (PTS).
38 Patthayatidha (PTS).



905. Si yerra en [su] virtud y observancias, tiembla porque ha fallado en la tarea.
[Desalentado] anhela y aspira la purificacién, como uno abandonado por [su]
caravana [y] que esta lejos de [su] casa [anhela y aspira su casa o caravana]. (5)

906. Stlabbatam va pi pahaya sabbam,
Kammaii ca savajjanavajjam etam;
Suddhim’® asuddhin® ti apatthayano,

Virato care santim anuggahaya. (6)

906. Habiendo abandonado toda virtud y observancias, y la accién reprochable e
irreprochable, no aspirando la pureza o impureza, deberia andar apartado [de
esto]6! no aferrdndose a la paz.62 (6)

907. Tamipanissayas3 jigucchitam va,
Atha va pi dittham va sutam mutam va;
Uddhamsara suddhim anutthunanti 04
Avitatanhdse bhavabhavesu. (7)

907. Recurriendo a esa [préctica ascética] repulsiva o a lo visto o a lo oido o a lo
experimentado, esos que contindan en la corriente, elogian la pureza [aun]
cuando no estén libres del deseo por recurrentes existencias. (7)

908. Patthayamanassa hi jappitani,
Pavedhitam6s va pisé pakappitesu,
Cutiipapato idha yassa natthi,

Sa kena vedheyya kuhim va®’ jappe .58 (8)

3 Suddhr (PTS).
0 Asuddht (PTS).
61 Manteniéndose alejado de la pureza e impureza. Véase Nd. i 244.

2 No agarrando, no aferrdndose a las sesenta y dos concepciones erréneas. Véase Nd. i 239 y Sn.A. ii 274. La
frase santim anuggahaya, no aferrdndose a la paz, significa, en realidad, no aferrdndose a ninguna creencia,
por lo que otra traduccidn alternativa podria ser “sin acudir a [una] creencia.”

9 Tapipanissaya (PTS).

% Anutthunanti (PTS).

65 Samvedhitam (PTS).

% Capi (PTS).

87 Kuhifi ca (PTS).

%8 Kuhifi ci jappe (ST, Sya, Ka), kuhifi pajappe (1) niddeso passitabbo.
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908. En ese que aspira hay anhelos y también se estremece con [sus] opiniones. Pero
ese en el que aqui no existe el morir y el nacer, ;por qué deberia temblar? ;Qué
deberia anhelar? (8)

909. Yam ahu dhammam paraman ti eke,
Tam eva hinan ti pan’ ahu aiiiie;
Sacco nu vado katamo imesam,

Sabb’ eva h’ tme kusald vadana. (9)
Pregunta

909. Algunos dicen: “Esta doctrina es superior”. Pero otros dicen: “Esta es inferior”.
(Cual de éstas es la doctrina verdadera? Cuando todos estos se declaran expertos.

€))

910. Sakari hi dhammam paripunnam ahu,
Aniiassa dhammam pana htnam ahu;
Evam pi viggayha vivadayanti,®?

Sakam sakam sammutim ahu saccam. (10)
Respuesta

910. Dicen que la propia doctrina es completa pero dicen que la doctrina del otro es
inferior. Asi contendiendo disputan [y] dicen que la propia convencién es
verdadera. (10)

911. Parassa ce vambhayitena hino,
Na koci dhammesu visesi assa;
Puthii hi afifiassa vadanti dhammam,
Nihinato samhi dalham vadana. (11)

911. Si es inferior [simplemente] por denigracion [por parte] del otro, [entonces] entre
las doctrinas, ninguna se destacaria, porque muchos hablan de la doctrina del otro
como inferior declardndose firme en la suya. (11)

912. Saddhammapiija pi nesam’’ tath’ eva,
Yatha pasamsanti sakayanani,

® Vivadiyanti (PTS).
70 Ca pana (PTS).
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Sabb’ eva vada’' tathiya’? bhaveyyum,
Suddht hi nesam paccattam eva. (12)

912. Asi como exaltan a sus propios caminos, de la misma forma honran a sus
doctrinas. [Si] todas [sus] creencias fueran verdaderas, entonces la purificacion
seria solamente exclusiva de ellos. (12)

913. Na brahmanassa paraneyyam atthi,
Dhammesu niccheyya samuggahttam;
Tasma vivadani upativatto,

Na hi setthato passati dhammam aiiiiam. (13)

913. Para el Brahmdn’3 no hay nada que comprender de los otros,’* nada que
adherirse, después de haber discernido entre las doctrinas [erréneas]. Por lo tanto,
ha trascendido las disputas; no ve otra doctrina como mejor. (13)

914. Janami passami tath’ eva etam,
Ditthiya eke paccenti suddhim;
Addakkhi ce kifi hi”> tumassa tena,

Atisitva aiifiena vadanti suddhim. (14)

914. “Comprendo, veo [que] esto es sélo asi.” [Diciendo asi] algunos suponen que la
purificacion es por medio de una creencia. Si vio [la verdad], ;qué [ha logrado]
ese mismo con esto?76 Habiendo traspasado [el sendero correcto] declaran que la
pureza es por medio de otro [sendero].”’ (14)

7l Sabbe pavada (Sya).
72 Tatthiva (Sabbattha).

73 Se denomina “Brahmén” porque ha removido el mal. Aqui Brahmén es sinénimo de Arahant. Ref. Sn.A. ii
275.

74 Debido a que su opinién es correcta por haber comprendido que todos los fenémenos condicionados son
impermanentes, etc., no existe ningtin conocimiento que pueda ser obtenido de otro. Sn.A. ii 275.

7> Kim hi (PTS).

76« Qué se logra por medio de esta vision suya? [Si] no existe una completa comprensién de la
insatisfactoriedad (dukkha), no existe la remocién del deseo, no existe el desarrollo del Sendero, no existe la
realizacién de la Fruicién, no existe la remocién y erradicaciéon de la pasién, no existe la remocién y

erradicacion del enojo, no existe la remocién y erradicacion de la ignorancia, no existe la remocion y
erradicacion de las impurezas mentales, no existe el corte del ciclo de renacimientos.” Ref. Nd. i 251-2.

77 Hablan de la purificacién por otro medio, no por medio del Noble Octuple Sendero. Ref. Nd. i 252.
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915. Passam naro dakkhati’$ namaripam,
Disvana va niassati’® tani-m-eva;
Kamam bahum passatu appakam va,
Na hi tena suddhim kusala vadanti. (15)

915. Viendo, el hombre verd la mente y la materia. Habiendo visto, comprendera
solamente éstas.’0 Ya sea que vea mucho o poco, los expertos®! dicen que la
purificacién, en realidad, no es por medio de esto. (15)

916. Nivissavadr na hi subbinayo,??
Pakappitam ditthi purekkharano;
Yam nissito tattha subham vadano,
Suddhim vado tattha tath’ addasa so. (16)

916. En realidad el dogmatista,83 poniendo [siempre] por delante una creencia
preconcebida, no es fécil de entrenar. Diciendo que lo bueno estd alli, en lo que
depende 8 €l habla de pureza [diciendo] que alli vio la verdad.® (16)

917. Na brahmano kappam upeti sankha,’®
Na ditthisart na pi ianabandhu;
Natva ca so sammutiyo$’ puthujja,

Upekkhatt uggahananti-m-ariiie .88 (17)

78 Dakkhiti (ST).
" Vaniassati (PTS).

80 Es decir, habiendo visto s6lo la mente y la materia, comprende a éstas como permanentes, como felicidad,
como substanciales y personales. No comprende el origen de estos estados, su cesacion... Véase Nd. i 253.

81 Aqui la voz “kusala”, expertos, se refiere a los Arahants, es decir, a aquellos que son expertos en los
agregados, en los elementos, en las bases, en el Origen Condicionado, en los establecimientos de la atencién,
en los esfuerzos supremos, en los medios de realizacion, en las facultades, en los poderes, en los factores de la
Iluminacion, en el Sendero, en la Fruicion, en el Nibbana. Véase Nd. i 253.

82 Suddhinayo (PTS).

8 La voz “nivissa-vadr”, aqui traducida como dogmatista, estd compuesta de “nivissa”, establecida, fija, y

“vad1”, uno que sostiene una doctrina, creencia, etc.

84 Es decir, su creencia.

85 La voz “tattha” se glosa como “sakaya ditthiya”, en su propia creencia. Ref. Nd. i 254.
86 Sankham (ST, Sya, I).

87 Sammatiyo (Sya).

8 Uggahanta-m-aiiie (PTS).
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917. El Brahmdn, habiendo discernido,?® no entra en la especulacion,”® no persigue
creencias ni se vincula al entendimiento.”! Y, habiendo comprendido las
convenciones creadas por la gente, a las que otros se adhieren, él permanece
ecuanime. (17)

918. Vissajja ganthani munidha loke,
Vivadajatesu na vaggasart;
Santo asantesu upekkhako so,

Anuggaho uggahananti m-aiiie 2 (18)

918. Habiendo desatado los nudos,”? el sabio, aqui en el mundo, cuando se generan
disputas, no es parte de ninguna faccién. Santo entre los que no son santos, €l
permanece ecudnime, sin adhesiones cuando los otros se adhieren. (18)

919. Pubbdasave hitva nave akubbam,
Na chandagii no pi nivissavadr;
Sa vippamutto ditthigatehi dhiro,
Na lippati®* loke anattagaraht. (19)

919. Habiendo abandonado los contaminantes pasados, no produciendo nuevos, no
siendo parcial, ni tampoco dogmatista, liberado de las creencias, este sabio no se
embadurnads ni se reprocha a si mismo en el mundo.% (19)

920. Sa sabbadhammesu visenibhiito,

Yam kivici dittham va sutam mutam va;

8 Habiendo discernido por medio de la sabiduria que todos los fenémenos condicionados son
impermanentes... Ref. Nd. i 255.

% No genera concepciones erréneas.

91 Por medio del deseo o de las concepciones erréneas no se establece, no se genera, no se produce un vinculo
al entendimiento de los ocho logros meditativos o al entendimiento de los cinco conocimientos directos. Ref.
Nd. i 255.

92 Uggahanta-m-aiiie (PTS).

93 Hay cuatro nudos (gantha): (1) el nudo corporal de la codicia (abhijjha kayagantho), (2) el nudo corporal
de la mala voluntad (byapado kayagantho), (3) el nudo corporal de la adhesién a ritos y ceremonias
(stlabbataparamaso kayagantho) y (4) el nudo corporal de la creencia dogmadtica “sélo esto es
verdad” (idamsaccabhiniveso kayagantho). Ref. D. iii 192.

% Na limpati (Ka).

% No se unta, no se embadurna, no se ensucia por medio de los dos recubrimientos, el recubrimiento del
deseo y el recubrimiento de las concepciones erroneas. Véase Nd. i 258.

9 No se reprocha a si mismo por dos modos, por lo hecho o por 1o no hecho. Ref. Nd. i 258.
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Sa pannabharo muni vippamutto,’”
Na kappiyo niparato na patthiyo ti. (20)

920. Sin enemigos en todos los estados, sea en lo visto, sea en lo oido, sea en lo
experimentado, este sabio ha bajado la carga®® estd liberado, carece de
especulaciones,? carece de abstinencial y no tiene anhelos.101 (20)

Mahabyihasuttam terasamam

[Fin del] decimotercero, el Discurso de las Disquisiciones Mayores

* 3k Kk K
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97 Vippayutto (PTS).

9 Hay tres cargas (bhara): (1) la carga de los agregados (khandha-bhara), (2) la carga de las impurezas
mentales (kilesa-bhara) y (3) la carga de las formaciones (abhisankhara-khandha). Aqui el término
“formaciones” es sinénimo de kamma y se refiere a las formaciones de mérito, formaciones de demérito y
formaciones de lo imperturbable. Ref. Nd. i 260. Cf. Dh. verso 402.

9 No tiene los dos tipos de pensamientos, pensamientos asociados con deseo y pensamientos asociados con
concepciones erréneas. Ref. Nd. 1261 y Sn.A. ii 277.

100 A diferencia de los seres ordinarios y de los aprendices carece de abstinencia porque ha erradicado todas
las impurezas mentales. Ref. Nd. 1261 y Sn.A. ii 277.

101 Anhelo significa deseo (tanha). Que no tiene anhelos significa que no tiene deseo. Véase Nd. i 261 y Sn.A.
ii 277.
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