10. Purabhedasutta!l

Discurso de Antes de la Disolucion

854. KathamdassT kathamsilo, upasanto ti vuccati.
Tam me Gotama pabriihi, pucchito uttamam naram. (1)

(Pregunta)?

854. Dime esto Gotama, te pregunto sobre el mejor hombre; se llama ‘pacifico’, ;debido a qué visién?
(Debido a qué virtud?

855. Vitatanho purabheda, [Iti Bhagava] Pubbamantam anissito.
Vemajjhe n” upasankheyyo, tassa natthi purakkhatam. (2)

(Respuesta)

855. [Asi respondi6 el Sublime] Sin deseo* antes de la disolucién; no dependiendo del pasado, no

rastreable en el presente, no hay expectativas en €1.6

856. Akkodhano asantast, avikattht akukkuco.
Mantabhan? anuddhato, sa ve vacayato muni. (3)

1 Sn. 411. Nd. i 161. Todas la referencias son a la edicion del Sexto Concilio Buddhista. El nombre de este discurso
“purabhedasutta” es un compuesto de tres componentes, “pura”, antes, “bheda”, disolucién, muerte, y “sutta”, discurso.

Discurso de antes de la disolucion.

2 De acuerdo con el Comentario este discurso fue impartido en ocasién de la Gran Congregaciéon (Mahasamaya-véase
Mahasamaya Sutta, D. ii 203). En este discurso las preguntas son realizadas por una imagen (nimmita) creada por el mismo
Buddha mientras que las respuestas corresponden al Buddha real.

3 La vision hace referencia a la sabiduria superior (adhipaiifia); la virtud hace referencia a la moralidad superior (adhisila); y
el término “pacifico” (upasanto) se refiere a la mente superior (adhicitta). Ref. Sn.A. ii 263.

4 Significa que ha removido completamente el deseo y por lo tanto todas las impurezas mentales. Se refiere a un Arahant.
Ref. Sn.A.ii 263. Nd. i 162.

5 “Antes de la disolucion del cuerpo; antes de la disolucion de la individualidad; antes de que se descarte el cuerpo; antes del
corte de la facultad vital... ” Ref. Nd. i 162.
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6 La voz “purakkhata” literalmente significa “poner en frente”, “poner adelante”. Se dice que hay dos modos de poner
adelante, (1) poner adelante por medio del deseo (tanha-purekkhara) y (2) poner adelante por medio de las concepciones
erréneas (ditthi-purekkhara). Ref. Nd. i 164. La explicacién etimoldgica de la voz “purakkhata” es eso que se hace enfrente
(pure karott ti purakkhato).

7 Mantabhani (Sya, I).



856. Sin odio, sin temor, sin ostentacion, sin remordimiento, habla sabiamente? sin orgullo, éste
realmente es un sabio circunspecto en el lenguaje.

857. Nirasatti anagate, atitam nanusocati.
Vivekadasst phassesu, ditthisu ca na niyati.!0 (4)

857. Sin ambicién en el futuro, no se lamenta en el pasado, ve con desasimiento los contactos
[sensoriales],!! no es persuadido por creencias [erréneas].!2

858. Patilino akuhako, apihalu amacchari.
Appagabbho ajeguccho, pesuneyye ca no yuto. (5)

858. Sin egoismo,!? sin engafio ' sin codicia,’ sin avaricia,'® sin osadia,!” no despreciable ®#no recurre
a murmuraciones.!®

8 Literalmente “habla mantras”. El Comentario glosa la voz “manta”, mantra, como sabiduria. Por lo tanto, la voz “manta-
bhani” significa “uno que habla con sabiduria”. Nd. i 168. Véase también Dh verso 363.
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9 La voz “anuddhato”, sin orgullo, literalmente significa “uno que no va por arriba”, “uno que no estd agitado”. Véase
también Dh verso 363.

10 Niyyati (bahtisu).
11 “En el presente ve los contactos visuales, etc., separado de la nocién de individualidad.” Ref. Sn.A. ii 264.
12 Literalmente “no es conducido a las concepciones erroneas”.

13 %Y cdmo, bhikkhus, un bhikkhu es sin egoismo (patilina)? Aqui bhikkhus, en ese bhikkhu la vanidad de “yo soy” ha sido
removida, cortada de raiz, desarraigada, hecha inexistente, de tal forma que no vuelva a surgir en el futuro.” A. i 350.

14 “Akuhaka”. Se dice que hay tres bases del engafio (kuhana-vatthu): (1) base del engafio con relacion al uso de los
requisitos y pertenencias, (2) base del engafio con relacion a las posturas, (3) base del engafio con relacién a lenguaje
incluyente. El tercer tipo se refiere al uso de lenguaje insinuante de que uno ha alcanzado distincién en la practica del
Dhamma. Ref. Nd. i 172-4.

15 “Apihalu”. Se denomina “apihalu”, sin codicia, a ese que carece de deseo y anhelo, a ese que no tiene el habito de la
codicia. Ref. Sn.A. ii 264. De acuerdo con Nd. i 174 la voz “piha” es sinénimo de “tanha”, deseo. Ademads en este tratado se
describe la voz “apihalu” de la siguiente manera: no anhela, no desea, no se afana, no aspira, no ambiciona estados
asociados con lo visto, lo oido, lo experimentado y lo conocido.

16 “Amacchari”. Sin los cinco tipos de avaricia: (1) avaricia con relacion al alojamiento, (2) avaricia con relacion a familias,
(3) avaricia con relacién a la ganancia, (4) avaricia con relacion a la belleza, (4) avaricia con relacion al Dhamma. Ref. Nd. i
174; Sn.A. ii 264.

17 “ Appagabbha”. Hay tres tipos de osadia: (1) osadia corporal, (2) osadia verbal, y (3) osadia mental. Ref. Nd.i 175.

18 Su conducta y hébitos son de acuerdo con el Dhamma.
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19 La voz “pesuiifia” se deriva de la rafz “pisa” que significa “moler, “aplastar”, triturar (cunnana). “Este es uno que recurre
a murmuraciones (pisuna-vaca) cuando habiendo escuchado aqui, relata alli para causar la divisiéon de esos; o cuando
habiendo escuchado alli, relata a esos una falsedad para causar divisién. De esta manera, éste es uno que desune a aquellos
que estan unidos, o es uno que incita a aquellos que estian desunidos [a continuar en discordia]... ” Nd. i 178-9.
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859. Satiyesu anassavi, atimane ca no yuto.
Sanho ca patibhanava 2’ na saddho na virajjati. (6)

859. No intoxicado en las sensualidades?! no es arrogante >?> [pero es] amable, perspicaz? incrédulo?*

desapasionado.?

860. Labhakamya na sikkhati, alabhe ca na kuppati.
Aviruddho ca tanhaya, rasesu nanugijjhati. (7)

860. No se entrena debido a la ambiciéon de ganancia y no tiembla ante la pérdida. Carece de
oposicion26 y no codicia sabores con vehemencia.

861. Upekkhako?’ sada sato, na loke manfiate samam.
Na visesT na niceyyo, tassa no santi ussada. (8)

861. Ecuanime, siempre atento?® en el mundo no se compara como igual, ni superior, ni inferior?® En

éste no hay preponderancias.30

20 Patibhanava (Sya, I).
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satiya” es sinénimo de las cinco cuerdas de la sensualidad (pafica kamaguna), mientras que la voz “anassavi” se
define como uno en quien no existe la intimidad del deseo hacia las cinco cuerdas de la sensualidad, que corresponden a los
objetos de los cinco sentidos. Ref. Sn.A. ii 264; Nd. i 179-80.

21 La voz

22 ¢ Qué es la arrogancia? Aqui uno menosprecia a otro debido al nacimiento, clase, o por cierta razén... ” Ref. Nd. i 180.

23 “Hay tres perspicacias: (1) perspicacia en el aprendizaje (pariyatti-patibhanava), (2) perspicacia en la indagacién
(paripuccha-patibhanava), y (3) perspicacia en la realizacién (adhigama-patibhanava). Ref. Nd. i 180; Sn.A. ii 265.

24 Debido a que ha realizado el Dhamma por medio de su propio conocimiento directo, no cree a ningln otro, sea éste un
asceta, un brahmén, un deva, un Brahma, un Mara. Ref. Nd. i 181. En este verso la frase “na saddho” significa que este
individuo no depende de la fe en otro individuo o doctrina debido a que ha realizado el Nibbana. Cf. Dh verso 97.

25 Porque ha destruido la pasion. Ref. Sn.A. ii 264.
26 Su mente esta libre de aversion, enojo, etc. Ref. Nd. i 184.
27 Dotado con los seis tipos de ecuanimidad. Sn.A. ii 254.

28 Con atencién plena con respecto a la contemplacion del cuerpo, contemplacién de la sensacion, contemplacion de la
conciencia y contemplacién de los dhammas. Ref. Sn.A. ii 264.

29 Estas son las tres modalidades de la vanidad (mana): (1) considerarse superior, (2) considerarse inferior y (3) considerarse
igual.

[T L)

30 La voz “ussada”, aqui traducida como preponderancia, estd formada por el prefijo “u” y la raiz “sada” que significa
disfrutar, gozar. Hay siete preponderancias (satta ussada): (1) la preponderancia de la pasién (ragussada), (2) la
preponderancia del enojo (dosussada), (3) la preponderancia de la ignorancia (mohussada), (4) la preponderancia de la
vanidad (manusadda), (5) la preponderancia de las concepciones erréneas (ditthussada), (6) la preponderancia de las
impurezas mentales (kilesussada), (7) la preponderancia del kamma (kammussada). Ref. Nd. i 188. De acuerdo con Dhs.A.
308, en el momento en que se acumula kamma que tiene la potencialidad de producir reconexion, ciertos tipos de factores
mentales pueden tener mayor o menor prevalencia o preponderancia. Y es precisamente esto lo que determinard las
diferencias en la conciencia de reconexién. Véase también Dh verso 400.
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862. Yassa nissayana3! natthi, fiatva dhammam anissito.
Bhavaya vibhavaya va, tanha yassa na vijjati. (9)

862. En éste no hay dependencias.3?2 Habiendo comprendido el Dhamma, es independiente. En éste no
existe deseo por la existencia o por la inexistencia.

863. Tam brumi upasanto ti, kamesu anapekkhinam.
Gantha tassa na vijjanti, atarT so visattikam. (10)

863. A éste llamo ‘pacifico’, quien no anhela sensualidades. En éste no existen nudos.33 Ese cruzo la
[gran extension de la] pegajosidad.3*

864. Na tassa putta pasavo, khettam vatthuii ca vijjati.
Atta va pi niratta va> na tasmim upalabbhati. (11)

864. No tiene hijos, ganado, campo ni propiedad. En éste no se encuentra el yo ni el no yo.36

865. Yena nam vajjum puthujjana, atho samanabrahmana.
Tam tassa apurakkhatam, tasma vadesu n’ ejati. (12)

31 Nissayata (S1, Sya, I).

32 Hay dos dependencias (nissaya): (1) la dependencia en el deseo (tanha-nissaya) y (2) la dependencia en las concepciones
erréneas (ditthi-nissaya). Con respecto a la virtud (sila), la dependencia por el deseo significa, por ejemplo, que uno observa
los preceptos para alcanzar una mejor existencia después de la muerte. La dependencia por las concepciones erréneas se
refiere a la creencia errénea de que se puede alcanzar la purificacion por medio de la virtud. Véase Vis. i 12; M i 146; D iii
199; Aii 218, 439.

33 Se denominan nudos (gantha) porque unen la mente al cuerpo o el cuerpo presente a los cuerpos en existencias futuras.
Hay cuatro nudos: (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 adherencia a ritos y ceremonias (silabbataparamaso kayagantho), (4) el
nudo corporal de la creencia dogmatica de que “solamente esto es verdad” (idamsaccabhiniveso kayagantho).

34 La voz “visattika”, pegajosidad se refiere a “tanha”, deseo. Sn.A. ii 265; Nd. i 191.
35 Attam va pi nirattam va (bahtisu).

36 Esto significa que no existe la concepcion erronea del eternalismo, de que existe un yo permanente, ni la concepcién
errénea del nihilismo, es decir, de la aniquilacién después de la muerte. Con relacién al yo (atta) se dice que no hay nada a
qué aferrarse ni nada de qué liberarse. Ref. Nd. i 191.



865. Por esto la gente comun y los ascetas y brahmanes hablarian [mal]37 de éste. [Y como] éste no
tiene expectativas, no se perturba3® con estas palabras.

866. Vitagedho amaccharT, na ussesu vadate muni.
Na samesu na omesu, kappam n’ eti akappiyo. (13)

866. Sin apego, sin avaricia, el sabio no habla [de si mismo] como superior, ni como igual, ni como
inferior. Desprovisto de especulacion, no entra en la especulacion.

867. Yassa loke sakam natthi, asata ca na socati.
Dhammesu ca na gacchati, sa ve santo ti vuccat ti. (14)

867. No hay nada en el mundo que a éste le pertenezca y no se lamenta por lo que no tiene y con
relacion a [todos] los estados no va [con equivocacion].?? Este realmente se llama “santo”.

Purabhedasuttam dasamam

[Fin del] décimo, el discurso de antes de la disolucion
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37 La voz “vajjum” se glosa como “ragena, dosena, mohena... vadeyyum”, hablarian con pasion, con enojo, con ignorancia...
Ref. Nd.i192; Sn.A. ii 265.

38 El verbo “ejati” se explica como uno que tiembla (kampati) debido a las ocho condiciones del mundo como la ganancia,
etc. Véase Sad. i1 43.

39 Esto se refiere a los cuatro modos incorrectos (agati) de relacionarse con los fendmenos: (1) modo incorrecto del
favoritismo (chandagati), (2) modo incorrecto del enojo (dosagati), (3) modo incorrecto de la ignorancia (mohagati) y (4)
modo incorrecto del miedo (bhayagati). El siguiente es la traduccion del Singala Sutta donde se mencionan estos cuatro
modos incorrectos. “;Por cudles cuatro motivos el noble discipulo no realiza un mal acto? (1) Instigado por el favoritismo
no realiza un mal acto; (2) instigado por el enojo no realiza un mal acto; (3) instigado por la ignorancia no realiza un mal
acto; (4) instigado por el miedo no realiza un mal acto. Hijo de duefio de casa, el discipulo noble no realiza un mal acto
instigado por estos cuatro motivos, favoritismo, enojo, ignorancia y miedo.” Ref. D. iii 147.
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