Comentario del Titthayatana Sutta!

62. Titthayatanant ti titthabhiitani ayatanani, titthiyanam va ayatanani. Tattha tittham
janitabbam, titthakara janitabba, titthiya janitabba, titthiyasavaka janitabba. Tittham nama
dvasatthi ditthiyo. Titthikara nama tasam ditthinam uppadaka. Titthiya nama yesam ta ditthiyo
ruccanti khamanti. Titthiyasavaka nama tesam paccayadayaka. Ayatanan ti “kambojo assanam
ayatanam, gunnam dakkhindapatho ayatanan” ti ettha safijatitthanam ayatanam nama.

“Manorame ayatane, sevanti nam vihangama,

Chayam chayatthino yanti, phalattham phalabhojino” ti 2

Ettha samosaranatthanam. “Parfic’ imani bhikkhave vimuttayatanani” ti3 ettha karanam. Tam
idha sabbam pi labbhati. Sabbe pi hi ditthigatika saiijayamanda imesu yeva tisu thanesu
safijayanti, samosaranamand pi etesu yeva tisu thanesu samosaranti sannipatanti,
ditthigatikabhave ca nesam etan’ eva tini karanani ti titthabhiitani safijati-adina atthena
ayatanant ti pi titthayatanani. Ten’ ev’ atthena titthiyanam ayatanant ti pi titthayatanani.

62. Creencias (titthayatanani) significa bases que son creencias, o bases de maestros de
creencias. Aqui se debe entender [el significado de] “tittha” (creencia), “tittha-kara” (hacedores/
creadores de creencias), “titthiya’ (adherentes a creencias/maestros de creencias),
“titthiyasavaka” (discipulos de maestros de creencias). Creencia (tittha) se refiere a las sesenta y
dos concepciones erréneas.* Creadores de creencias (fittha-kara) se refiere a los generadores u
originadores de esas creencias. Maestros de creencias (zirthiya) se refiere a aquellos que se
complacen, que aprueban esas creencias. Discipulos de maestros de creencias (titthiyasavaka)
se refiere a aquellos que mantienen, que dan soporte a esos [maestros de creencias].

Base (ayatana): En “Cambodia es una region (ayatanam) de caballos; el distrito sur es una regién
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(ayatanam) de ganado” la [voz] “ayatana” significa lugar de origen.

Al lugar deleitoso (manorame dayatane): Los pajaros recurren a éste. Los que buscan
sombra van a la sombra. Los que se alimentan de frutos van a donde hay frutos.

Aqui [la voz “ayatana” significa] lugar de encuentro o reunidn.

! Anguttaratthakatha-Manorathapirant 155.
2A.ii 36.

3ALi 7.

4 Brahmajala Sutta (D.1 1).



“Bhikkhus, hay estas cinco bases de la emancipacion (vimuttayatanani).” Aqui, [la voz
“ayatana” significa] causa, motivo, razén.

Aqui [en este discurso] se obtienen todos estos [significados]. Porque todas las doctrinas
formadas se originan solamente en estos tres lugares; porque todas las doctrinas coleccionadas se
encuentran, se reunen, solamente en estos tres lugares; porque la condicidn para que éstas sean
doctrinas se sostiene solamente en estas tres causas.

Creencias (titthayatanani) son bases, debido al origen, etc., siendo éstas creencias, y debido a
esto también son bases de maestros de creencias.

Samanuyurfijiyamanant ti ka nam’ eta ditthiyo ti evam pucchiyamanani. Samanugahiyamanani
ti kim karana eta ditthiyo uppanna ti evam samma anuggahiyamanani. Samanubhdsiyamanant
ti patinissajjetha etani papakani ditthigatant ti evam samma anusasiyamanani. Api ca tini pi
etani anuyogapucchavevacanan’ eva. Tena vuttam atthakathayam ‘“‘samanuyufijatt ti va
samanuggahatt ti va samanubhdsati ti va esese ekatthe same samabhage tajjate taii fieva’ ti.

Investigadas (samanuyufijiyamanani) porque son examinadas de la siguiente manera: “;Cudles
son estas concepciones?”

Estudiadas (samanugahiyamanani) porque son completamente indagadas de la siguiente
manera: “; Por qué razén surgen estas concepciones?”

Discutidas (samanubhasiyamanani) porque son completamente invocadas de la siguiente
manera: “deberiais abandonar estas malas doctrinas.”

No obstante esto, estas tres [voces] se refieren especificamente a “frecuente investigacion”. Por
eso se dice en el Comentario: “investiga o estudia o discute - todos tienen el mismo significado,
son similares, corresponden a lo mismo, comparten este significado.”

Param pi gantva ti acariyaparampara laddhiparampara attabhavaparampara ti etesu yam kifici
paramparam gantva pi. Akiriyaya santhahantt ti akiriyamatte samtitthanti. “Amhakam acariyo
pubbekatavadr, amhakam pacariyo pubbekatavadt, amhakam acariyapacariyo pubbekatavadr.
Amhakam dcariyo issaranimmanavadi, amhakam pdcariyo issaranimmanavadr, amhakam
dcariyapdcariyo issaranimmanavadi. Amhakam dcariyo ahetu-apaccayavadri, amhakam
pacariyo ahetu-apaccayavadi, amhakam dacariyapacariyo ahetu-apaccayavadi” ti evam
gacchantani hi etani acariyaparamparam gacchanti nama. “Amhakam acariyo
pubbekataladdhiko, amhakam pacariyo.. pe...amhakam acariyapdcariyo ahetu-
apaccayaladdhiko” ti evam gacchantani laddhiparamparam gacchanti nama. “Amhakam
acariyassa attabhavo pubbekatahetu, amhakam pacariyassa.. pe...amhakam dacariyapacariyassa



attabhavo ahetu-apaccayo’ ti evam gacchantani attabhavaparamparam gacchanti nama. Evam
pana suvidiiram pi gacchantani akiriyamatte yeva santhahanti, eko pi etesam ditthigatikanam
katta va kareta va na pannayati.

No obstante que han venido de otros (param pi gantva) significa cualquiera [ensefianza] que ha
venido de otros ya sea como sucesién de maestros, sucesion de teorias, sucesion de
individualidades.

Conducen a la inaccion (akiriyaya santhahanti) significa que permanecen en la mera inaccion.
“Nuestro maestro es un expositor de lo hecho en el pasado; el maestro de nuestro maestro fue un
expositor de lo hecho en el pasado; el maestro del maestro de nuestro maestro fue un expositor
de lo hecho en el pasado. Nuestro maestro es un expositor de la creacion de Dios; el maestro de
nuestro maestro fue un expositor de la creacion de Dios; el maestro del maestro de nuestro
maestro fue un expositor de la creaciéon de Dios. Nuestro maestro es un expositor de la no
condicidn, no causa; el maestro de nuestro maestro fue un expositor de la no condicion, no causa;
el maestro del maestro de nuestro maestro fue un expositor de la no condicién, no causa.” De
esta manera estos casos vienen a ser considerados como  ‘“‘sucesion de
maestros” (dcariyaparampara). “Nuestro maestro adhiere a la teoria de lo hecho en el pasado, el
maestro de nuestro maestro... el maestro del maestro de nuestro maestro adhiere a la teoria de la
no condicidn, no causa.” De esta manera estos casos vienen a ser considerados como ‘“sucesion
de teorias” (laddhiparampara). “La individualidad de nuestro maestro se debe a lo hecho en el
pasado, del maestro de nuestro maestro... la individualidad del maestro del maestro de nuestro
maestro carece de condicion, carece de causa.” De esta manera estos casos vienen a ser
considerados como ‘“sucesién de individualidades” (attabhavaparampara). |Estas doctrinas]
yendo, de esta manera, al pasado distante, conducen a la mera inaccidn, y ni siquiera el hacedor
ni el causador del hacedor de estas doctrinas [errOneas] es aparente.s

Purisapuggalo ti satto. Kamari ca puriso ti pi vutte puggalo ti pi vutte satto yeva vutto hoti,
ayam pana sammutikathda nama yo yatha janati, tassa tatha vuccati. Patisamvedeft ti attano
santane uppannam jandati patisamviditam karoti, anubhavati va. Pubbekatahetii ti
pubbekatakarana, pubbekatakammapaccayen’ eva patisamvedett ti attho. Imina kammavedanarn
ca kiriyavedanari ca patikkhipitva ekam vipakavedanam eva sampaticchanti. Ye va ime
pittasamutthana abadha semhasamutthand vatasamutthanda sannipatika utuparinamaja
visamapariharaja opakkamika abadha kammavipakaja abadha ti attha roga vutta, tesu satta
patikkhipitva ekam vipakavedanam yeva sampaticchanti. Ye p’ ime ditthadhammavedantyam
upapajjavedantyam aparapariyayavedaniyan ti tayo kammardasayo vuttd, tesu pi dve patibahitva
ekam aparapariyayakammam yeva sampaticchanti. Ye p’ ime ditthadhammavedantyo vipako
upapajjavedantyo aparapariydayavedantyo ti tayo vipakarasayo vuttd, tesu pi dve patibahitva

5 Esto significa que estas doctrinas no reconocen la doctrina de la eficacia de la accion.



ekam aparapariyayavipakam eva sampaticchanti. Ye p’ ime kusalacetana akusalacetana
vipakacetand kiriyacetand ti cattaro cetandrdsayo vuttd, tesu pi tayo patibahitva ekam
vipakacetanam yeva sampaticchanti.

Individuo (purisapuggalo) significa ser. Ciertamente cuando se dice “hombre” (puriso) y cuando
se dice “individuo” (puggalo), realmente se estd diciendo “ser” (satto). Pero ésta es una
expresion convencional;® a ése que conoce asi, de esta manera se le llama.’

Experimenta (patisamvedeti) significa que comprende, tiene la experiencia, experimenta el
surgimiento en su propia continuidad.

Debido a lo hecho en el pasado (pubbekata-hetu) significa que experimenta [diversos tipos de
sensaciones] s6lo debido a una causa realizada en el pasado, s6lo debido a la condicién de las
acciones realizadas en el pasado. De acuerdo con esta [creencia] se rechaza la sensacion
funcionals y la sensacion de la accién,® y aceptan solamente una sensacion resultante.0 Se dice
que hay ocho enfermedades, (1) enfermedad originada por la bilis (pittasamutthana), (2)
originada por la flema (semhasamutthana), (3) originada por el aire (vatasamutthana), (4)
originada como resultado del conflicto entre los humores (sannipatika), (5) originada por el
cambio de las estaciones (utuparinamaja), (6) originada por falta de cuidado del cuerpo
(visamapariharaja), (7) enfermedad originada por ataques externos (opakkamika) y (8)
enfermedad originada por el resultado del kamma (kammavipakaja)." Entre éstas, rechazan siete
y aceptan solamente una sensacion resultante [la octava enfermedad]. Se dice que hay tres
acumulaciones de kamma, (1) experimentable en esta misma existencia, (2) experimentable en la
proxima existencia, (3) experimentable en las existencias subsiguientes [a la préxima].i2
Refutando dos [acumulaciones de kamma] entre éstas [tres] aceptan solamente una, el kamma en
las existencias subsiguientes. Se dice que hay tres acumulaciones de resultados, (1) resultados
experimentables en esta misma existencia, (2) resultados experimentables en la préxima
existencia, (3) resultados experimentables en las existencias subsiguientes. Refutando dos
[acumulaciones de resultados] entre éstas [tres], aceptan solamente una, resultados en las

6 Un concepto. Lo que quiere decir es que es una realidad convencional, consensual.

7 El Subcomentario explica que el uso de este término [purisapuggalo] es por consideracién de la inclinacién de los
individuos.

8 Cuando estd asociada con conciencias funcionales.

9 Cuando estd asociada con conciencias sanas o insanas.

10 Cuando estd asociada con conciencias resultantes.

11 Véase Mahaniddesa-pali 10, 13-14,281.

12 Véase Compendio del Abhidhamma p. 190-1. Netti p. 33.



existencias subsiguientes.3 Se dice que hay cuatro acumulaciones de volicién, (1) voliciones
sanas, (2) voliciones insanas, (3) voliciones resultantes, (4) voliciones funcionales. Refutando
tres [acumulaciones de voliciones] en éstas [cuatro], aceptan solamente una, la volicién
resultante.

Issaranimmanahetii ti issaranimmanakarand, issarena nimmitatta patisamvedett ti attho. Ayam
hi tesam adhippayo-ima tisso vedana paccuppanne attanda katamiilakena va anattimiilakena va
pubbekatena va ahetu-apaccaya va patisamveditum nama na sakka, issaranimmanakarand yeva
pana imd patisamvedett ti. Evamvadino pan’ ete hettha vuttesu atthasu rogesu ekam pi
asampaticchitva sabbe patibahanti, hettha vuttesu ca ttsu kammardsisu ttsu vipakarasisu catisu
cetandrasisu ekam pi asampaticchitva sabbe pi patibahanti.

Debido a la creacion de Dios (issaranimmana-hetu) significa que experimenta [diversos tipos
de sensaciones] por la creacién de Dios, porque ha sido creado por un Dios. Esta es la
interpretacion de ellos: no es posible experimentar estas tres sensaciones debido a lo hecho por
uno'4 en el presente o debido a una orden's o por lo hecho en el pasado o sin condicidn, sin causa.
Uno experimenta estas sensaciones solamente debido a la creacion de Dios. Estos que hablan asi
no aceptan ni siquiera una entre las ocho enfermedades mencionadas anteriormente, las rechazan
a todas. Y con respecto a las tres acumulaciones de kamma, tres acumulaciones de resultados, y
las cuatro acumulaciones de voliciones, no aceptan ni siquiera una, las rechazan a todas.

Ahetu-apaccaya ti heturi ca paccayaii ca vind, akaranen’ eva patisamvedetr ti attho. Ayarii hi
nesam adhippayo—ima tisso vedana paccuppanne attanda katamiilakena va anattimiilakena va
pubbekatena va issaranimmanahetund va patisamveditum nama na sakka, ahetu-apaccaya yeva
pana imd patisamvedett ti. Evamvadino pan’ ete hettha vuttesu rogadisu ekam pi
asampaticchitva sabbam patibahanti.

No tiene condicion, no tiene causa (ahetu-appaccaya) significa que experimenta [diversos tipos
de sensaciones] por no motivo, sin condicién, sin causa. Esta es la interpretacion de ellos: no es
posible experimentar estas tres sensaciones debido a lo hecho por uno en el presente o debido a
una orden o por lo hecho en el pasado o debido a la creacion de Dios. Uno experimenta estas
sensaciones solamente por no condicion, no causa. Estos que hablan asi no aceptan ni siquiera
una entre las ocho enfermedades mencionadas anteriormente, las rechazan todas.

13 Estas explicaciones del Comentario con respecto a las tres acumulaciones de kamma y las tres acumulaciones de
resultados no solamente son confusas sino que aparentemente estdn en contradiccién con lo que se dice antes con
relacion a las sensaciones y enfermedades, y lo que se dice después con relacion a la volicién.

14 Sub-comentario: “sahatthika-kamma-hetu”, debido al kamma hecho con las propias manos.

15 Sub-comentario: “parassa anapanavasena katakammahetu”, debido al kamma hecho con motivo de un mandato

de otro.



Evam sattha matikam nikkhipitva idani tam vibhajitva dassetum tatra bhikkhave ti-adim aha.
Tattha evam vadamt ti laddhipatitthapanattham evam vadamr ti dasseti. Laddhiii hi
appatitthapetva niggayhamana laddhito laddhim sankamanti, bho gotama, na mayam
pubbekatavadam vadama ti-adini vadanti. Laddhiya pana patitthapitaya sankamitum alabhanta
suniggahita honti, iti nesam laddhipatitthapanattham evam vadamr ti aha. Tena h’ ayasmanto ti
tena hi ayasmanto. Kim vuttam hoti-yadi etam saccam, evam sante tena tumhakam vadena.
Panatipatino bhavissanti pubbekatahetii ti ye keci loke panam atipatenti, sabbe te
pubbekatahetu pandatipatino bhavissanti. Kim karana? Na hi pandatipatakammam attand
katamiilakena na anattimiilakena na issaranimmanahetunda na ahetu-apaccaya sakka
patisamvedetum, pubbekatahetu yeva patisamvedett ti ayam vo laddhi. Yatha ca panatipatino,
evam pandtipata viramantda pi pubbekatahetu yeva viramissanti ti. Iti bhagava tesam yeva
laddhim gahetva tesam niggaham aropeti. Imina nayena adinndadayino ti-adisu pi yojana
veditabba.

De esta manera, el Maestro, habiendo hecho una sinopsis, ahora, para mostrar que va realizar un
tratamiento detallado, dice: “Aqui, bhikkhus...”

Aqui les digo esto (evam vadami) indica que dice esto con el propdsito de verificar la teoria.
Porque, sin haber verificado la teoria, aquellos que estdn siendo criticados sustituyen una teoria
por otrale diciendo: “Amigo Gotama, nosotros no exponemos la creencia de lo hecho en el
pasado...” Pero, habiendo verificado la teoria, no pudiendo substituir [una teoria por otra, ellos]
son bien criticados. Es por esto, para verificar la teoria de ellos, que [el Buddha] dice les digo
esto.

Entonces los venerables (tena h’ ayasmanto = tena hi ayasmanto). | Por qué se dice? Si esto es
verdad, siendo asi, ésta es vuestra creencia.

Matan seres vivientes debido a lo hecho en el pasado (panatipatino bhavissanti pubbekata-
hetu): Aquellos, quienes sean, que en el mundo destruyen seres sintientes, todos ellos matan
seres sintientes debido a lo hecho en el pasado. ;Por qué razén? Porque no es posible consumar!”
el kamma de matar debido a lo hecho por uno mismo ni debido a una orden ni debido a la
creacion de Dios ni por falta de condicidn, falta de causa. Uno lo consuma solamente debido a lo
hecho en el pasado. Esta es vuestra teoria. Y asi como matan, cuando se abstienen de matar, se
abstienen solamente debido a lo hecho en el pasado. De esta forma, el Sublime, habiendo

16 No obstante el verbo “sartkamanti” estd en presente quizé se deberia traducir en potencial como “podrian
sustituir”. El Sub-comentario dice: “miilaladdhito aiifialaddhim upagacchanti patijananti”, toman, reconocen otra
teorfa a partir de la teorfa principal.

17 Aqui a la voz “patisamvedeti” que anteriormente se tradujo como “experimenta” es mejor traducirla como

“realiza” o “consuma”.



explicado esta teoria de ellos, se las refuta. El mismo método debe ser aplicado para la exégesis
de toman lo que no ha sido dado (adinnadayino), etc.

Sarato paccagacchatan ti sarabhavena ganhantanam. Chando ti kattukamyata chando. Idam va
karantyam idam va akaraniyan ti ettha ayam adhippayo—idam va karantyan ti kattabbassa
karanatthaya, idam va akaraniyan ti akattabbassa akaranatthaya kattukamyata va
paccattapurisakaro va na hoti. Chanda-vayamesu va asantesu “idam kattabban” ti pi “idam na
kattabban” ti pi na hoti. Iti karantyakaraniye kho pana saccato thetato anupalabbhiyamane ti
evam kattabbe ca akattabbe ca bhiitato thirato apanifiayamane alabbhamane. Yadi hi kattabbam
katum akattabbato ca viramitum labheyya, karantyakarantyam saccato thetato upalabbheyya.
Yasma pana ubhayam pi tam esa n’ upalabbhati, tasma tam saccato thetato na upalabbhati,
evam tasmim ca anupalabbhiyamane ti attho. Mutthassatinan ti natthassatinam
vissatthassatinam. Anarakkhanam viharatan ti chasu dvaresu nirarakkhanam viharantanam.
Na hoti paccattam sahadhammiko samanavado ti evam bhiitanam tumhakam va aniiesam va
mayam samand ti paccattam sakarano samanavado na hoti na ijjhati. Samana pi hi
pubbekatakarana yeva honti, assamana pi pubbekatakarana yeva ti. Sahadhammiko ti
sakarano. Niggaho hott ti mama niggaho hoti, te pana niggahita hontt ti.

En esos que toman como lo esencial (sarato paccagacchatam) significa de esos que agarran
como esencial.

Interés (chando) significa deseo de hacer.

Esto se deber hacer o esto no se debe hacer (idam va karantyam, idam va akarantyan): aqui
ésta es la interpretacion—no existe ni energia individual ni deseo por hacer lo que se debe hacer o
por no hacer lo que no se debe hacer. O cuando el interés y el esfuerzo estan ausentes, no existen
[los pensamientos]: “esto se debe hacer” o “esto no se debe hacer.”

De esta manera, cuando no se diferencia como verdadero, como cierto, lo que se debe hacer
y lo que no se debe hacer (iti karantyakarantye kho pana saccato thetato anupalabbhiyamane):
Asi, cuando no se obtiene, cuando no se manifiesta con certeza, con firmeza lo que se debe hacer
y lo que no se debe hacer. Si lograse hacer lo que se debe hacer y abstenerse de lo que no se debe
hacer, entonces se obtendria certeza y firmeza con respecto a lo que se debe hacer y lo que no se
debe hacer. Pero, como ambas no se logran, entonces no se obtiene certeza y firmeza con
respecto a esto. De esta manera, cuando no se obtiene. Este es el significado.

De los [ascetas, que moran] carentes de atencion plena (murthassatinam) significa de los que
han perdido la atencién plena, de los que han dejado ir la atencién plena.



De los [ascetas] que moran sin proteccion (anarakkhanam viharatam) significa de los que
carecen de proteccidn en las seis puertas [sensoriales].

Esta particular creencia de los ascetas no es razonable (na hoti paccattam sahadhammiko
samanavado): “De esta forma's nosotros somos ascetas para los otros o para vosotros.” Esta
particular creencia de los ascetas no es razonable porque [ellos] son ascetas solamente debido a
lo hecho en el pasado y no son ascetas solamente debido a lo hecho en el pasado.'

Razonable (sahadhammiko) significa con razén, con motivo, con causa.
Es critica (niggaho hoti) significa que es mi critica. Ellos son los criticados.

Evam pubbekatavadino niggahetva idani issaranimmanavadino niggahetum tatra bhikkhave ti-
adim aha. Tass’ attho pubbekatavade vuttanayen’ eva veditabbo, tatha ahetukavade pi.

Habiendo criticado de esta forma a los exponentes de lo hecho en el pasado, ahora para criticar a
los exponentes de la creacién de Dios, dice: “Aqui, bhikkhus...” El significado de ésta
[creencia] se debe entender de acuerdo con el método usado para los exponentes de lo hecho en
el pasado, y lo mismo es para los exponentes de no causa.

Evam imesam titthayatananam param pi gantva akiriyaya santhahanabhavena tucchabhavam
aniyyanikabhavam, asarabhavena thusakottanasadisatam apajjanabhavena aggisanniaya
dhama- manakhajjupanakasarikkhatam tamditthikanam purimassa pi majjhimassa pi
pacchimassa pi atthadassanataya abhavena andhaveniipamatam saddamatten’ eva tani gahetva
saraditthikanam pathaviyam patitassa beluvapakkassa daddabhayitasaddam?o sutva “pathavt
samvattamand agacchati” ti safiifidya palayantena sasakena sarikkhabhavaii ca dassetva idani
attand desitassa dhammassa sarabhavaii ¢’ eva niyyanikabhavai ca dassetum ayam kho pana
bhikkhave ti-adim aha. Tattha aniggahito ti afifiehi aniggahito niggahetum asakkuneyyo.
Asambkilittho ti nikkileso parisuddho, “samkilittham nam karissama” ti pavattehi pi tatha katum
asakkuneyyo. Anupavajjo ti upavadavinimutto. Appatikuttho ti “‘kim imina haratha nan” ti
evam appatibahito, anupakkuttho va. Vinfaht ti panditehi. Apanditanari hi ajanitva

18 Por esta particular creencia.

19 La condicién de asceta o no asceta estd determinada por esta particular creencia y no por cualidades como el
cultivo de la atencidn, etc. El Subcomentario dice: “pubbekatakarana yeva samand pi honti, na idani
samvarasamdadanadina. Pubbekatakarana yeva assamand pi honti, na samvarabhedena.” Traduccion: son ascetas
solamente por lo hecho en el pasado, no por [cualidades] actuales como contencién, concentracidn, etc. No son
ascetas solamente por lo hecho en el pasado, no por la falta de contencién [etc.].”

20 Lectura alternativa: “Daddurasaddam” (Ka).



Asi, no obstante que han venido de otros, estas creencias, debido a que persisten en la inaccion,
son vacias, no conducen a la salvacién, debido a que carecen de esencia se asemejan a la cdscara
en un lugar donde se avienta el grano, debido a que trasgreden se asemejan a una polilla que se
quema al acercarse al fuego,?! debido a que son mero sonido [nombre] se asemejan a un flautista
ciego por la inexistencia de la vision del sendero22 al comienzo, en el medio, y al final. Tomando
éstas muestra la similitud de la esencia de estas doctrinas con una liebre que huye porque cree
que la tierra se esta disolviendo después de haber escuchado el sonido aterrador producido por la
caida a la tierra de un fruto del arbol Aegle marmelos.

Ahora, para mostrar que la Ensefianza ensefiada por El mismo conduce a la salvacion y tiene
esencia, dice: “Pero, bhikkhus, esta...”

Aqui no criticada (aniggahito) significa que no es criticada por otros, que es imposible de
criticar.

No contaminada (asamkilittho) significa pura, sin impurezas. Es imposible contaminarla

proponiéndose: “la contaminaremos.”
No censurada (anupavajjo) significa libre de falta.

No desacreditada (appatikuttho) significa que no es rechazada, que no es reprochada asi: “;Lo
despojdis por medio de ésta?”

Por los sabios (vifiiithi = panditehi). Ignorando a los no sabios, ya que su lenguaje no tiene
mesura. Por lo tanto dice: “Por los sabios”.

Idani tassa dhammassa dassanattham ‘“‘katamo ca bhikkhave” ti paiitham pucchitva “ima cha
dhatuyo” ti-adina nayena matikam nikkhipitva yathapatipatiya vibhajitva dassento puna ima cha
dhatuyo ti-adim aha. Tattha dhatuyo ti sabhava. Nijjivanissattabhavappakasako hi sabhavattho
dhatvattho nama. Phassdayatanant ti vipakaphassanam akaratthena ayatanani. Manopavicara ti
vitakkavicarapadehi attharasasu thanesu manassa upavicara.

Ahora, con el propdsito de mostrar esa ensefianza, hace la pregunta: “Y bhikkhus, ;cudl... ?”
Habiendo hecho una sinopsis comenzando con: “Estos son los seis elementos.” Ahora, para
mostrar que va realizar un tratamiento detallado siguiendo el orden establecido, dice
nuevamente: “Estos seis elementos... ”

21 E] Subcomentario explica esto de una manera diferente.

22 Subcomentario: “andhavenikassa pi maggassa appatilabho”.



Aqui elementos (dhatuyo) significa aquellos que tienen naturaleza intrinseca. El significado de
elementos, el significado de aquellos que tienen naturaleza intrinseca, muestra la condicién de la
carencia de un alma y la carencia de un ser.

Bases de contacto (phassayatanani): bases debido a que son los lugares de los contactos
resultantes.

Ocupaciones de la mente (manopavicara): actividades de la mente en dieciocho lugares por
medio del pensamiento inicial y pensamiento sostenido .2

Pathavidhatii ti patitthadhatu. Apodhatii ti abandhanadhatu. Tejodhati ti paripacanadhatu.
Vayodhati ti vitthambhanadhatu. Akasadhatii ti  asamphutthadhatu. Viananadhati  ti
vijananadhatu. Evam idam dhatukammatthanam agatam. Tam kho pan’ etam sankhepato
agatatthane sankhepato pi vittharato pi kathetum vattati. Vittharato agatatthane sankhepato
kathetum na vattati, vittharato ’va vattati. Imasmim pana titthayatanasutte idam sankhepato
chadhatuvasena kammatthanam agatam. Tam ubhayatha pi kathetum vattati.

El elemento tierra (pathavidhatu) significa el elemento de apoyo o soporte.2

El elemento agua (apodhatu) significa el elemento de cohesion.

El elemento fuego (rejodhatu) significa el elemento de maduracion.

El elemento aire (vayodhatu) significa el elemento de expansién o difusion.

El elemento espacio (@kasadhatu) significa el elemento de intangibilidad.

El elemento de la conciencia (viiianadhatu) significa el elemento del conocimiento.

De esta manera éstos vienen a ser considerados como elementos que son objetos de
contemplacion. Ahora, cuando éstos son tratados en breve, es apropiado exponerlos tanto en
breve como en detalle. Cuando €stos son tratados en detalle, no es apropiado exponerlos en
breve, solamente es apropiado exponerlos en detalle. Pero en este Discurso de las Creencias, los

seis elementos son tratados en breve como objetos de contemplacion. Por lo tanto, es apropiado
exponerlos en ambas formas.

23 Los términos “vitakka-vicara” se traducen en el Abhidhamma como “aplicacién inicial y aplicacién sostenida”.
Estos son dos factores mentales asociados con ciertos tipos de conciencia.
24 S.T ii 146 explica esto como “sahajatanam dhammanam patitthabhita dhatu.” El elemento que sirve de soporte

de los dhammas conacientes. Véase Compendio del Abhidhamma p. 217.
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Sankhepato chadhatuvasena kammaftthanam parigganhanto pi evam parigganhati—pathavidhatu
apodhatu tejodhatu vayodhati ti imani cattari mahabhitani, akasadhatu upadaripam. Ekasmim
ca upadaripe ditthe sesani tevisati ditthan’ eva ti sallakkhetabbani. Vififianadhati ti cittam
vinfianakkhandho hoti, tena sahajata vedana vedanakkhandho, saiiia saniiakkhandho, phasso ca
cetand ca sankharakkhandho ti ime cattaro aripakkhandha nama. Cattari pana mahabhiitani
catunnaii ca mahabhiitanam upadariapam riipakkhandho nama. Tattha cattaro aripakkhandha
namam, ripakkhandho riipan ti namari ca ripaii ca ti dve yeva dhamma honti, tato uddham satto
va jivo va nattht ti evam ekassa bhikkhuno sankhepato chadhatuvasena arahattasampapakam
kammatthanam veditabbam.

En breve, emprendiendo la contemplaciéon de los seis elementos, uno los toma de la siguiente
manera: el elemento tierra, el elemento agua, el elemento fuego, el elemento aire, estos cuatro
son los grandes esenciales; el elemento espacio es materia dependiente. Y cuando una materia
dependiente se incluye, las restantes veintitrés deben ser incluidas. El elemento de la conciencia
corresponde a la conciencia (cittam), el agregado de la conciencia (vifinanakkhandho). Y la
sensacion conaciente con éste [agregado de la conciencia] corresponde al agregado de la
sensacion, la percepcion conaciente con éste corresponde al agregado de la percepcion, el
contacto y la volicién conacientes con éste corresponden al agregado de las formaciones; estos
son los cuatro agregados inmateriales. Los cuatro grandes esenciales y la materia dependiente de
los cuatro grandes esenciales corresponden al agregado de la materia. Aqui, los cuatro agregados
inmateriales corresponden a la mente (nama), y el agregado de la materia corresponde a la
materia (riipa); hay sélo estos dos dhammas. Por encima de €stos, no existe un ser o un alma. Asi
un bhikkhu deberia entender en breve la contemplacion de los seis elementos que conduce al
estado de Arahant.

Vittharato parigganhanto pana cattari mahabhiitani parigganhitva
akasadhatupariggahanusarena tevisati updadaripani parigganhati. Atha nesam paccayam
upaparikkhanto puna cattar’ eva mahabhiitani disva tesu pathavidhatu visatikotthdasa, apodhatu
dvadasa, tejodhatu cattaro, vayodhatu chakotthdsa ti kotthasavasena samodhanetva dvacattalisa
mahabhiitani ca vavatthapetva tesu tevisati upddariipani pakkhipitva paiicasatthi riapani
vavatthapeti. Tani ca vatthuripena saddhim chasatthi hontt ti chasatthi ripani passati.
Vifinianadhatu pana lokiyacittavasena ekastti cittani. Tani sabbani pi viiifianakkhandho nama
hoti. Tehi sahajata vedanadayo pi tattaka yeva ti ekastti vedana vedanakkhandho, ekastti saninia
sanifiakkhandho, ekastti  cetana  sankharakkhandho ti ime cattaro ariapakkhandha
tebhiimakavasena gayhamana catuvisadhikani tini dhammasatani hontt ti iti ime ca
ariipadhamma chasatthi ca ripadhamma ti sabbe pi samodhanetva namari ca ripaii ca ti dve "va
dhamma honti, tato uddham satto va jivo va natthi ti namaripavasena paricakkhandhe
vavatthapetva tesam paccayam pariyesanto avijjapaccayd tanhdapaccaya kammapaccayda
aharapaccaya ti evam paccayam disva “atite pi imehi paccayehi idam vattam pavattittha,
andagate pi etehi paccayehi pavattissati, etarahi pi etehi yeva pavattati” ti tisu kalesu kankham
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vitaritva anukkamena patipajjamano arahattam papunati. Evam vittharato pi chadhatuvasena
arahattasampapakam kammatthanam veditabbam.

Con respecto a la explicacion en detalle, cuando se toman los cuatro grandes esenciales,
considerando que se estd tomando el elemento espacio,s uno toma las veintitrés materias
dependientes. Después, examinando las condiciones de éstas [propiedades materiales], de nuevo
contempla en los cuatro grandes esenciales solamente, agrupandolos en partes, veinte partes el
elemento tierra, doce el elemento agua, cuatro el elemento fuego, seis partes el elemento aire;
definiendo cuarenta y dos grandes esenciales. Incluyendo las veintitrés materias dependientes, se
definen sesenta y cinco propiedades materiales. Estas, junto con la materia base, son sesenta y
seis. Contempla las sesenta y seis propiedades materiales. Pero el elemento de la conciencia
corresponde a las ochenta y un conciencias mundanas. Todas estas se denominan agregado de la
conciencia. Con éstas [conciencias] estdn asociadas la sensacion, etc., un total de ochenta y una
sensaciones corresponden al agregado de la sensacion, ochenta y una percepciones corresponden
al agregado de la percepcion, ochenta y una voliciones corresponden al agregado de las
formaciones; éstos son los cuatro agregados inmateriales, que cuando se toman considerando los
tres planos [de la existencia], son tantos como trescientos veinticuatro dhammas. Agrupando
todos estos dhammas inmateriales con los sesenta y seis dhammas materiales, hay mente y
materia; hay s6lo estos dos dhammas. Por encima de éstos, no existe un ser o un alma.
Analizando los cinco agregados como mente y materia, investigando la condiciéon de éstos,
discerniendo esta condicién como la condiciéon de la ignorancia, la condiciéon del deseo, la
condicién del kamma, la condicién del nutrimento, y trascendiendo la duda en los tres periodos
de tiempo [reflexiona asi], “en el pasado, este ciclo existié debido a estas condiciones; en el
futuro el ciclo existird debido a estas condiciones; en el presente el ciclo existe solamente debido
a éstas;” y progresando sucesivamente alcanza el estado de Arahant. Asi se deberia entender en
detalle la contemplacion de los seis elementos que conduce al estado de Arahant.

Cakkhu phassayatanan ti suvannadinam suvannddi-akaro viya dve cakkhuviiifianani dve
sampaticchanani ttni santiranant ti imehi sattahi vifinanehi sahajatanam sattannam phassanam
samutthanatthena akaro ti ayatanam. Sotam phassayatanan ti-adisu pi es’ eva nayo. Mano
phassayatanan ti ettha pana dvavisati vipakaphassa yojetabba. Iti h’ idam chaphassayatananam
vasena kammatthanam agatam. Tam sankhepato pi vittharato pi kathetabbam. Sankhepato tava—
ettha hi purimani paiica ayatanani upadaripam, tesu ditthesu avasesam updadariapam dittham
eva hoti. Chattham ayatanam cittam, tam viiiianakkhandho hoti, tena sahajata vedanadayo sesa
tayo aripakkhandha ti hettha vuttanayen’ eva sankhepato ca vittharato ca arahattasampapakam
kammatthanam veditabbam.

25 Que es una materia dependiente.

26 “Vatthu-riipa” se refiere a la base material de la mente.
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La base de contacto del ojo (cakkhu phassayatanam): se denomina base porque asi como una
mina de oro es el lugar de origen del oro, etc., ésta es el lugar de origen de los siete contactos
conacientes con estas siete conciencias, dos conciencias del ojo, dos de recepcion, tres de
investigacion.?’

Para la base del oido (sotam phassayatanam), etc., aplica el mismo método.

La base de la mente (mano phassayatanam): aqui se consideran veintidos contactos
resultantes .28

De esta manera estas seis bases de contacto son objeto de contemplacion. Pero esto debe ser
expuesto tanto en breve como en detalle. Primero en breve. Aqui las primeras cinco bases
corresponden a la materia dependiente. Cuando se contempla en éstas, también se contempla en
las restantes propiedades materiales dependientes. La sexta base es la conciencia; ésta
corresponde al agregado de la conciencia; con éste [se incluyen] la sensacidn, etc., conacientes,
que corresponden a los restantes tres agregados inmateriales. De acuerdo con el método anterior
se deberia entender, tanto en breve como en detalle, la contemplacién que conduce al estado de
Arahant.

Cakkhuna riapam disva ti cakkhuviiiianena riapam passitva. Somanassafthaniyan ti
somanassassa karanabhiitam. Upavicarafi ti tattha manam cdrento upavicarati. Sesapadesu pi
es’ eva nayo. Ettha ca ittham va hotu anittham va, yam riapam disva somanassam uppajjati, tam
somanassatthaniyam nama. Yam disva domanassam uppajjati, tam domanassatthaniyam nama.
Yam disva upekkha uppajjati, tam upekkhatthaniyam nama ti veditabbam. Saddadisu pi es’ eva
nayo. Iti idam sankhepato kammatthanam agatam. Tam kho pan’ etam sankhepato agatatthane
sankhepato pi vittharato pi kathetum vattati. Vittharato agatatthane sankhepato kathetum na
vattati. Imasmim pana titthayatanasutte idam sankhepato attharasamano- pavicaravasena
kammatthanam agatam. Tam sankhepato pi vittharato pi kathetum vattati.

Habiendo visto una forma con el ojo (cakkhuna ripam disva) significa habiendo visto una
forma con la conciencia del ojo.

Que podria dar lugar al placer (somanassatthaniyam) significa que es motivo o causa de
placer.

21 Véase Compendio del Abhidhamma p. 38-41.
28 El Subcomentario explica que de los treinta y dos contactos resultantes mundanos hay que deducirle los diez

contactos de los dos pares de cinco conciencias de los sentidos.
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Examina (upavicarati): examina, dejando andar la mente en este lugar. El método es similar
para las voces restantes. Aqui, habiendo visto una forma, sea ésta deseable, sea ésta indeseable,
surge placer; de ésta se dice que podria dar lugar al placer (somanassatthaniyam). Habiendo
visto una [forma], surge desplacer; de ésta se dice que podria dar lugar al desplacer
(domanassatthaniyam). Habiendo visto una [forma], surge indiferencia; de ésta se dice que
podria dar lugar a la indiferencia (upekkharthaniyam). De esta manera se debe entender esto.

Con relacién al sonido (saddam), etc., aplica el mismo método.

De esta manera es la contemplacién en breve. Ahora, donde se trata en breve, es apropiado
exponerla tanto en breve como en detalle. Donde se trata en detalle, no es apropiado exponerla
en breve, solamente es apropiado exponerla en detalle. Pero en este Discurso de las Creencias,
las dieciocho ocupaciones de la mente son tratadas en breve como objetos de contemplacién. Por
lo tanto, es apropiado exponerlas tanto en breve como en detalle.

Tattha sankhepato tava—cakkhu sotam ghanam jivha kayo, riipam saddo gandho raso ti imani
nava upddaripani, tesu ditthesu sesam upadaripam dittham eva hoti. Photthabbam tini
mahabhiitani, tehi ditthehi catuttham dittham eva hoti. Mano viiifianakkhandho, tena sahajata
vedanadayo tayo aripakkhandha ti hettha vuttanayen’ eva sankhepato ca vittharato ca
arahattasampapakam kammatthanam veditabbam.

Aqui la exposicion en breve primero. Cuando se contemplan estas nueve propiedades materiales
dependientes, 0jo, oido, nariz, lengua, cuerpo, forma, sonido, olor, sabor, también se contemplan
las restantes propiedades materiales dependientes. El tacto corresponde a tres grandes esenciales;
cuando se contemplan éstos también se contempla el cuarto. La mente corresponde al agregado
de la conciencia; con éste [se incluyen] la sensacion, etc., conacientes, que corresponden a tres
agregados inmateriales. De acuerdo con el método anterior se deberia entender, tanto en breve
como en detalle, la contemplacién que conduce al estado de Arahant.

Ariyasaccani ti ariyabhavakarani, ariyapatividdhani va saccani. Ayam ettha sankhepo,
vittharato pan’ etam padam Visuddhimagge? pakasitam. Channam bhikkhave dhatiinan ti idam
kimattham araddham? Sukhavabodhanattham. Yassa hi tathagato dvadasapadam paccayavattam
kathetukamo hoti, tassa gabbhavakkanti vattam dasseti. Gabbhavakkanti vattasmim hi dassite
kathetum pi sukham hoti param avabodhetum pt ti sukhavabodhanattham idam araddhan ti
veditabbam. Tattha channam dhatinan ti hettha vuttanam yeva pathavidhatu-adinam. Upadaya
ti paticca. Etena paccayamattam dasseti. ldam vuttam hoti  “chadhatupaccaya
gabbhassavakkanti hott” ti. Kassa channam dhatinam paccayena, kim matu, udahu piti ti? Na
matu na pitu, patisandhigganhanakasattass’ eva pana channam dhatinam paccayena

29 Vis ii. 124.
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gabbhassavakkanti nama hoti. Gabbho ca nam’ esa nirayagabbho tiracchanayonigabbho
pettivisayagabbho manussagabbho devagabbho ti nanappakaro hoti. Imasmim pana thane
manussagabbho adhippeto. Avakkanti hott ti okkanti nibbatti patubhavo hoti, katham hott ti?
Tinnam sannipatena. Vuttaii h’ etam:

“Tinnam kho pana bhikkhave sannipata gabbhassavakkanti hoti. Katamesam tinnam?
Ildha 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
utunt hoti, gandhabbo ca paccupatthito hoti. Evam tinnam sannipata gabbhassavakkanti
hott” ti 30

Nobles Verdades (ariyasaccani): verdades penetradas por los Nobles o verdades que hacen
Nobles. Aqui esto es en breve. Una exposicién en detalle de esta voz se encuentra en el
Visuddhimagga 3!

Bhikkhus... de los seis elementos (channam bhikkhave dhatinam): (Por qué comienza con
esto? Para hacer agradable la exposicion.’2 El Tathagata, deseoso de exponer el ciclo de
condiciones con los doce eslabones, muestra el ciclo a partir del momento de descenso en el
vientre. Porque hay dicha al hablar mostrando el ciclo a partir del momento de descenso en el
vientre y también después, al entender. Esto es lo que se debe entender cuando se dice que
comienza con esto para hacer agradable la exposicion.

Aqui de los seis elementos (channam dhatinam) se refiere a los elementos mencionados
anteriormente comenzando por el elemento tierra.

En dependencia (upadaya) significa debido a. Con esto muestra la especificidad de las
condiciones. Esto se dice: “en dependencia de los seis elementos hay descenso en el
vientre.” ;Condicionado por los seis elementos o por la madre y el padre? No por la madre, no
por el padre. Solamente por la condicién de los seis elementos se dice que hay descenso en el
vientre del ser que toma reconexion. “Vientre” (gabbho), que puede ser de varios tipos, €s una
designacion de la concepcidn en el infierno, concepcion en el mundo animal, concepcidén en la
esfera de los espiritus, concepcién como humano, y concepciéon como deva. Pero en este
contexto [del discurso] se refiere a la concepcién como humano.

30 M. 1322.
31Vis ii. 124.
32 Subcomentario dice “desiyamanaya vattakathaya sukhena avabodhanattham”, Para exponer con dicha la narrativa

del ciclo.
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Hay descenso (avakkanti hoti): hay manifestacion, nacimiento/produccion, entrada/aparicion.
(Cémo ocurre? Debido a tres concurrencias. Porque esto se dice:

Bhikkhus, hay descenso en el vientre debido a la concurrencia de tres [cosas]. ;Cudles
tres? Aqui, el padre y madre se unen, pero no es el periodo de la madre y el ser a
reconectar (gandhabba) no esta 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 hay descenso en el vientre.3

Okkantiya sati namaripan ti ‘“vifiianapaccaya namaripan” ti vuttatthane vatthudasakam
kayadasakam bhavadasakam tayo ariipino khandha ti tettimsa dhamma gahita, imasmim pana
“okkantiya  sati namarapan”  ti  vuttatthane  vindanakkhandham  pi  pakkhipitva
gabbhaseyyakanam  patisandhikkhane  catuttimsa  dhamma  gahita ti  veditabba.
Namariapapaccaya salayatanan ti-adihi yath’ eva okkantiya sati namariipapdatubhavo dassito,
evam namaripe sati salayatanapatubhavo, salayatane sati phassapatubhavo, phasse sati
vedanapatubhavo dassito.

Cuando hay descenso [en el vientre], hay mente y materia (okkantiya sati namaripam):
cuando se dice: “de la condicion de la conciencia, [surge] la mente y materia.” En este caso se
toman treinta y tres dhammas, la década de la base, la década del cuerpo, la década del sexo, y
tres agregados inmateriales .3+ Pero cuando se dice: “cuando hay descenso [en el vientre], hay
mente y materia.” En este caso, cuando se trata de una reconexién en un vientre [humano],’ se
toman treinta y cuatro dhammas, incluyendo también el agregado de la conciencia. Asi esto se
debe entender.

De la condicion de la mente y materia, [surgen] las seis bases (namaripapaccaya
salayatanam): asi como cuando hay descenso [en el vientre], se muestra que hay mente y
materia, de la misma forma cuando hay mente y materia, hay manifestacién de las seis bases;
cuando hay seis bases, hay manifestacion del contacto; cuando hay contacto, hay manifestacion
de la sensacion.

B M.i322.
34 Véase Compendio del Abhidhamma p. 273.

35 Esto es lo que indica el Subcomentario cuando dice: “Idha pana manussagabbhassa okkantiya adhippetatta

“gabbhaseyyakanam patisandhikkhane’ti vuttam.”
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Vediyamanassa ti ettha vedanam anubhavanto pi vediyamano ti vuccati jananto pi. “Vediyam’
aham bhante vediyatt ti mam sangho dharetii” ti’s ettha hi anubhavanto vediyamano nama,
“sukham vedanam vediyamano sukham vedanam vediyamrt ti pajanati” ti37 ettha jananto. Idha pi
Jjananto va adhippeto. Idam dukkhan ti panifiapemt ti evam janantassa sattassa “idam dukkham
ettakam dukkham, natthi ito uddham dukkhan” ti paiiiapemi bodhemi janapemi. Ayam
dukkhasamudayo ti-adisu pi es’ eva nayo.

Para ese que experimenta sensacion (vediyamanassa): aqui “sintiendo” (vediyamano)®

significa experimentando sensacion y también comprendiendo. “Venerables sefores, yo siento,

que el Sangha sea mi testigo que uno siente.” Aqui “sintiendo” significa “experimentando.”
%9

“Sintiendo una sensacién placentera, comprende, ‘siento una sensacion placentera’.” Aqui
[“sintiendo”] significa “comprendiendo.” En este contexto se refiere solamente a comprendiendo.

Hago conocer, ‘“‘esto es sufrimiento” (idam dukkhan ti pafifiapemi): De esta forma hago
comprender, elucido, hago conocer al ser que comprende, “esto es sufrimiento, tanto sufrimiento,
no hay nada por encima del sufrimiento.”

Esto es el origen del sufrimiento (ayam dukkhasamudayo): Con respecto a esto y al resto el
método es el mismo.

Tattha dukkhadisu ayam sannitthanakatha—thapetva hi tanham tebhimaka paricakkhandha
dukkham nama, tass’ eva pabhavika pubbatanha dukkhasamudayo nama, tesam dvinnam pi
saccanam anuppattinirodho dukkhanirodho nama, ariyo atthangiko maggo
dukkhanirodhagamini patipada nama. Iti bhagava okkantiya sati namaripan ti kathento pi
vediyamanassa janamanass’ eva kathesi, namariapapaccayd saldayatanan ti kathento pi,
salayatanapaccaya phasso ti kathento pi, phassapaccaya vedana ti kathento pi, vediyamanassa
kho pan’ aham bhikkhave idam dukkhan ti pafifiapem? ti kathento pi, ayam dukkhasamudayo ti,
ayam dukkhanirodho ti, ayam dukkhanirodhagamint patipadati pafifiapemi ti kathento pi
vediyamanassa janamanass’ eva kathesi.

Aqui, [cuando explica sobre] el sufrimiento, etc., indica que se estd llegando al final de la
narrativa. A los cinco agregados de los tres planos excepto el deseo se les denomina sufrimiento
(dukkham). Al deseo previo, generador del mismo, se le denomina origen del sufrimiento
(dukkhasamudayo). A la cesacidn, el no surgimiento, de esas dos verdades, se le denomina
cesacion del sufrimiento (dukkhanirodho). Al Octuple Noble Sendero se le denomina practica
que conduce a la cesacion del sufrimiento (dukkhanirodhagamint patipada). De esta manera,

36 Vin.A. iv 23.
37M.175;D.ii 236; Vbh. ii 202.

38 Esta voz ha sido traducida en el discurso como “experimentando”.
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el Sublime expuso a uno que experimenta y que comprende, enunciando que cuando hay
descenso [en el vientre], hay mente y materia. Enunciando que de la condiciéon de la mente y
materia, [surgen] las seis bases; enunciando que de la condicidén de las seis bases, [surge] el
contacto; enunciando que de la condicion del contacto, [surge] la sensacion. Enunciando a uno
que experimenta: “yo, bhikkhus, hago conocer, ‘esto es sufrimiento’.” Enunciando: “yo hago
conocer, ‘esto es el origen del sufrimiento,” ‘esto es la cesacion del sufrimiento,” ‘ésta es la

practica que conduce a la cesacién del sufrimiento’,” expuso a uno que experimenta y
comprende.

ldani tani patipatiya thapitani saccani vittharento katamain ca bhikkhave ti-adim aha. Tam
sabbam sabbakarena Visuddhimagge3 vittharitam eva. Tattha vuttanayen’ eva veditabbam. Ayam
pana viseso—tattha “dukkhasamudayam ariyasaccam yayam tanhd ponobbhavika” ti+ imdya
tantiya agatam, idha ‘“avijjapaccaya sankhara” ti paccayakaravasena. Tattha ca
dukkhanirodham ariyasaccam “yo tassa yeva tanhdaya asesaviraganirodho” ti+! imdya tantiya
agatam, idha “avijjaya tv eva asesaviraganirodha’ ti paccayakaranirodhavasena.

Ahora que estas verdades han sido establecidas en el debido orden, para expandir el tratamiento,
comienza diciendo: “Y, bhikkhus, ;cudl... ? Todo esto se trata en detalle, completamente, en el
Visuddhimagga # Alli esto se debe entender de acuerdo al método mencionado. Pero existe esta
diferencia. Alli la lectura del texto es la siguiente: “la Noble Verdad del Origen del Sufrimiento
es ese deseo que genera una nueva existencia.” Mientras que aqui, de acuerdo con los modos de
las condiciones, dice: “de la condicién de la ignorancia, [surgen] las formaciones.” Y alli, la
Noble Verdad de la Cesacion del Sufrimiento, de acuerdo con el texto, dice: “la completa
cesacion de ese deseo.” Mientras que aqui, de acuerdo con la cesacién de los modos de las
condiciones, dice: “de la completa cesacion de la ignorancia.”

Tattha asesaviraganirodhd ti asesaviragena ca asesanirodhena ca. Ubhayam p’ etam
afifiamarniiavevacanam eva. Sankharanirodho ti sankharanam anuppattinirodho hoti.
Sesapadesu pi es’ eva nayo. Imehi pana padehi yam agamma avijjadayo nirujjhanti, atthato tam
nibbanam dipitam hoti. Nibbanaii hi avijjanirodho ti pi sankharanirodho ti pi evam tesam tesam
dhammanam nirodhanamena kathiyati. Kevalassa ti sakalassa. Dukkhakkhandhassa ti
vattadukkharasissa. Nirodho hoft ti appavatti hoti. Tattha yasma avijjadinam nirodho nama
khtnakaro pi vuccati arahattam pi nibbanam pi, tasma idha khinakaradassanavasena dvadasasu
thanesu arahattam, dvadasasu yeva nibbanam kathitan ti veditabbam. Idam vuccaft ti ettha
nibbanam eva sandhaya idan ti vuttam. Atthangiko ti na atthahi angehi vinimutto aifio maggo

39 Vis. ii 128.
40 M. 1 84; D. ii 246; Vbh. 106.
41 M. 186; D.ii 247; Vbh. 108.
42 Vis. ii 128.
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nama atthi. Yatha pana paiicangikam tiariyan ti vutte paiicangamattam eva tiriyan ti vuttam hoti,
evam idha pi atthangikamattam eva maggo hoti ti veditabbo. Aniggahito ti na niggahito.
Nigganhanto hi hapetva va dasseti vaddhetva va tam parivattetva va. Tattha yasma cattari
ariyasaccani “na imani cattari, dve va tini va’ ti evam hapetva pi “parica va cha va” ti evam

vaddhetva pi “na imani cattari ariyasaccani, aiiian eva cattari ariyasaccani” ti dassetum na
sakka. Tasma ayam dhammo aniggahito nama. Sesam sabbattha uttanam eva ti.

Aqui de la completa cesacion (asesaviraganirodha)® significa de la completa ausencia de
pasion y de la completa cesacion. También ambas [voces] son mutuamente sinGnimos.

Cesacion de las formaciones (sarnkharanirodho) significa cesacién, no surgimiento, de las
formaciones. Con respecto a las restantes voces el método es similar. Pero de acuerdo con estas
voces, la ignorancia, etc., cesan. De acuerdo al significado, con esto se describe al Nibbana. Ya
que el Nibbana es la cesacién de la ignorancia y la cesacion de las formaciones, de la misma
manera se exponen esos otros dhammas usando el nombre “cesacién”.

De la entera (kevalassa) significa de toda.

De la totalidad de sufrimiento (dukkhakkhandhassa) significa de la acumulacién de sufrimiento
del ciclo.

Es la cesacion (nirodho hoti) significa no ocurrencia. Mientras que alli a la cesacion de la
ignorancia, etc., se le llama perpetuo agotamiento (khinakaro),» y estado de Arahant
(arahattam), y Nibbana, aqui se expone el estado de Arahant como la visién del perpetuo
agotamiento en los doce lugares, el Nibbana en los doce [lugares].

Esto se denomina (idam vuccati): aqui esto se dice con referencia al Nibbana.

()ctuple (atthangiko): se dice que aparte de estos ocho componentes no existe otro sendero. Asi
como cuando se dice “conjunto de instrumentos musicales de cinco clases”, se dice que el
conjunto realmente son las cinco clases [de instrumentos]; de la misma manera, aqui, el sendero
realmente son los ocho componentes. De esta manera se debe entender.

No criticada (aniggahito = na niggahito): Porque cuando se critica es posible reducir, aumentar
o modificar. Pero aqui no es posible reducir las Cuatro Nobles Verdades de la siguiente forma,
“no son cuatro, sino que son dos o tres,” o aumentarlas de la siguiente forma, “son cinco o seis,”

43 Subcomentario: “ettha accantam eva sankhare virajjati etend ti virago, maggo, tasma viragasankhatena maggena
asesanirodha asesetva nirodha samucchindana ti evam ettha attho datthabbo.”

44 AT. ii 87 define este término como “accantaya khinata”.
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o mostrar, “no estas Cuatro Nobles Verdades pero esas otras cuatro nobles verdades.” Por esto se
dice que esta ensefianza es no criticada. El resto es claro en todas partes.
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