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ESTA TRADUCCION ESTA DEDICADA A

Gunissara (JMV)

Anicca vata sankhara, uppadavayadhammino.

Uppajjitva nirujjhanti, tesam viipasamo sukho.

Realmente impermanentes son las
formaciones, su naturaleza es surgir y cesar.

Habiendo surgido, cesan. Su pacificacion es
la felicidad.
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PRIMERA PARTE (131-154)
Introduccion

131. Evam me sutam: ekam samayam Bhagava Rajagahe viharati Gijjhakiite pabbate. Tena kho pana
samayena rdaja Magadho Ajatasattu Vedehiputto Vajji abhiyatukamo hoti. So evam aha “aham h’ ime
Vajjt evammahiddhike evammahanubhave ucchecchami! Vajji vinasessami Vajjt anayabyasanam

apadessami” ti2

131. Asi he oido. En una ocasién el Sublime estaba residiendo en Rajagaha, en la montafia del Pico del
Buitre. En esa ocasion el rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, deseaba atacar a los
Vajjis. El dijo asi: “Yo aniquilaré a estos Vajjis, tan fuertes y poderosos; destruiré a los Vajjis; infligiré
ruina y desolacion en los Vajjis™.

132. Atha kho raja Magadho Ajatasattu Vedehiputto Vassakaram brahmanam Magadhamahamattam
amantesi “ehi tvam brahmana yena Bhagava ten’ upasankama, upasankamitvda mama vacanena
Bhagavato pade sirasa vandahi, appabadham appatankam lahutthanam balam phdasuviharam puccha,
‘raja bhante Magadho Ajatasattu Vedehiputto Bhagavato pade sirasa vandati, appabadham
appatankam lahutthanam balam phasuviharam pucchati’ ti. Evaii ca vadehi ‘raja bhante Magadho
Ajatasattu Vedehiputto Vajji abhiyatukamo, so evam aha aham h’ ime Vajji evammahiddhike
evammahanubhave ucchecchami Vajji vindasessami Vajji anayabyasanam apdadessami’ ti. Yatha te
Bhagava byakaroti, tam sadhukam uggahetva mama aroceyyasi. Na hi Tathdagata vitatham bhanantt”
t.

132. Después el rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, se dirigi6 al brahman Vassakara,
ministro principal de Magadha: “Ven td, brahmdan, ve donde estd el Sublime; habiéndote acercado,
rinde homenaje con la cabeza a los pies del Sublime en mi nombre. Preguntale si estd libre de
enfermedad y afliccion, si disfruta de energia, vigor y confort. [Dile lo siguiente] ‘Venerable, el rey de
Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, rinde homenaje con la cabeza a los pies del Sublime y
pregunta si estd libre de enfermedad y afliccion, si disfruta de energia, vigor y confort’. Y dile asi:
‘Venerable, el rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, desea atacar a los Vajjis. El dice
asi: Yo aniquilaré a estos Vajjis, tan fuertes y poderosos; destruiré a los Vajjis; infligiré ruina y
desolacién en los Vajjis’. Lo que el Sublime te responda, recuérdalo bien y me informas. Porque los
Tathagatas nunca hablan falsedades”.

! Ucchejjami (Sya, ), ucchijjami (Ka).
2 Apadessami vajji ti (sabbattha) A. ii 409, passitabbam.



Vassakarabrahmana

133. “Evam bho” ti kho Vassakaro brahmano Magadhamahamatto rafiiio Magadhassa Ajatasattussa
Vedehiputtassa patissutva bhaddani bhaddani yanani yojetva bhaddam bhaddam yanam abhiruhitva
bhaddehi bhaddehi yanehi Rajagahamha niyyasi, yena Gijjhakiito pabbato tena payasi. Yavatika
yanassa bhiami, yanena gantva yanda paccorohitva pattiko ’va yena Bhagava ten’ upasankami,
upasankamitva Bhagavata saddhim sammodi, sammodaniyam katham sarantyam vitisaretva [62]
ekamantam nistdi, ekamantam nisinno kho Vassakaro brahmano Magadhamahamatto Bhagavantam
etad avoca “raja bho Gotama Magadho Ajatasattu Vedehiputto bhoto Gotamassa pade sirasa vandati,
appabadham appatankam lahutthanam balam phdsuviharam pucchati, raj@ bho Gotama Magadho
Ajatasattu Vedehiputto Vajji abhiyatukamo, so evam aha aham h’ ime Vajji evammahiddhike
evammahanubhave ucchecchami Vajjt vinasessami Vajji anayabyasanam apadessami” ti.

El brahman Vassakara

133. “Si, Sefior” respondid el brahmén Vassakara, ministro principal de Maghada, al rey de Maghada,
Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi. Hizo preparar excelentes carruajes, se subid en un excelente
carruaje y salio de Rajagaha con otros excelentes carruajes, y fue a la montafia del Pico del Buitre.
Después de haber ido en carruaje mientras el terreno era transitable para carruajes, descendié del
carruaje y se acercé caminando a donde estaba el Sublime. Habiéndose acercado, intercambi6 cortesias
con el Sublime. Después de una conversacion cordial y memorable [62], se sentd a un lado. Sentado a
un lado, el brahmén Vassakara, ministro principal de Magadha, le dijo esto al Sublime: “Sefor Gotama,
el rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, rinde homenaje con la cabeza a los pies del
Sefior Gotama y pregunta si estd libre de enfermedad y afliccidn, si disfruta de energia, vigor y confort.
Sefior Gotama, el rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, desea atacar a los Vajjis. El
dice asi: ‘Yo aniquilaré a estos Vajjis, tan fuertes y poderosos; destruiré a los Vajjis; infligiré ruina y
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desolacion en los Vajjis’.
Raja-aparihaniyadhamma

134. Tena kho pana samayena dayasma Anando Bhagavato pitthito thito hoti Bhagavantam
btjayamano# Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “kin ti° te Ananda sutam, Vajjt
abhinham sannipata sannipatabahula” ti. Sutam m’ etam bhante “Vajjt abhinham sannipata
sannipatabahula” ti. Yavakivaii ca Ananda Vajji abhinham sannipata sannipatabahula bhavissanti,
vuddhi yeva® Ananda Vajjinam patikankha, no parihani. (1)

3 Evaii ca vadeti raja (Ka).
4 Vijayamano (SY), vijiyamano (Sya).

SKinti=kimti.

6 Yeva = eva. De acuerdo con las reglas de combinacién eufénica, a veces, después de una voz que termina en “i” (en este

[T}

caso es “vuddhi”) u “0”, se inserta “y” antes de “eva”.



[Siete] condiciones de prosperidad de reyes

134. En esa ocasion el Venerable Ananda estaba parado detrds del Sublime abanicdndole. Entonces, el
Sublime se dirigi6 al Venerable Ananda: “Ananda, ;qué has oido? ;Los Vajjis se retnen
frecuentemente, se retinen muchas veces?” “Esto he oido, Venerable: ‘Los Vajjis se retnen
frecuentemente, se redinen muchas veces’.” “Ananda, mientras los Vajjis se rednan frecuentemente, se
retinan muchas veces, Ananda, s6lo es de esperar el progreso de los Vajjis, no su decline”. (1)

Kin ti te Ananda sutam, Vajjt samagga sannipatanti, samagga vufthahanti, samagga Vajjikarantyani
karontT ti. Sutam m’ etam bhante “VajjTi samagga sannipatanti, samagga vutthahanti, samagga
Vajjikarantyani karontt” ti. Yavakivai ca Ananda Vajji samagga sannipatissanti, samaggd
vutthahissanti, samagga Vajjikarantyani karissanti, vuddhi yeva Ananda Vajjinam patikankha, no

parihani. (2)

“Ananda, ;qué has oido? ;Los Vajjis se retdnen en concordia, emergen de sus reuniones en concordia,
realizan sus asuntos en concordia?”’ “Esto he oido, Venerable: ‘Los Vajjis se reinen en concordia,
emergen de sus reuniones en concordia, realizan sus asuntos en concordia’.” “Ananda, mientras los
Vajjis se reunan en concordia, emerjan de sus reuniones en concordia, realicen sus asuntos en
concordia, Ananda, s6lo es de esperar el progreso de los Vajjis, no su decline”. (2)

Kin ti te Ananda sutam, VajjT apaiifiattam na pafifiapenti, pafifiattam na samucchindanti, yathapaiatte
porane Vajjidhamme samadaya vattantt ti. Sutam m’ etam bhante “Vajji apanifiattam na paiiiapenti,

l—n

paitiiattam na samucchindanti, yathaparfiiatte porane Vajjidhamme samadaya vattantt” ti. Yavakivan
ca Ananda Vajjt apaiifiattam na pafifiapessanti, paifiattam na samucchindissanti, yathapafiiatte

porane Vajjidhamme samadaya vattissanti, vuddhi yeva Ananda Vajjinam patikankha, no parihani. (3)

“Ananda, ;qué has oido? ;Los Vajjis no establecen lo no establecido, no derogan lo establecido, viven
aceptando las antiguas practicas/tradiciones establecidas por los Vajjis?” “Esto he oido, Venerable: ‘Los
Vajjis no establecen lo no establecido, no derogan lo establecido, viven aceptando las antiguas
practicas/tradiciones establecidas por los Vajjis’.” “Ananda, mientras los Vajjis no establezcan lo no
establecido, no deroguen lo establecido, vivan aceptando las antiguas précticas/tradiciones establecidas
por los Vajjis, Ananda, s6lo es de esperar el progreso de los Vajjis, no su decline”. (3)

[63] Kin ti te Ananda sutam, Vajjt ye te Vajjinam Vajjimahallaka, te sakkaronti garum karonti’ manenti
piijenti, tesaii ca sotabbam maniiantT ti. Sutam m’ etam bhante “Vajji ye te Vajjinam Vajjimahallaka, te
sakkaronti garum karonti manenti piijenti, tesafi ca sotabbam mafiiantt” ti. Yavakivai ca Ananda Vajjt
ve te Vajjtnam Vajjimahallaka, te sakkarissanti garum karissanti manessanti piijessanti, tesaii ca

sotabbam maiiissanti, vuddhi yeva Ananda Vajjinam patikarnkha, no parihani. (4)

7 Garukaronti (S1, Sya, I).



[63] “Ananda, ;qué has oido? ;Los Vajjis respetan, estiman, honran, reverencian a los Vajjis mayores, y
consideran lo que debe ser oido de ellos?” “Esto he oido, Venerable: ‘Los Vajjis respetan, estiman,
honran, reverencian a los Vajjis mayores, y consideran lo que debe ser oido de ellos’.” “Ananda,
mientras los Vajjis respeten, estimen, honren, reverencien a los Vajjis mayores, y consideren lo que
debe ser oido de ellos, Ananda, s6lo es de esperar el progreso de los Vajjis, no su decline”. (4)

Kin ti te Ananda sutam, Vajjt ya ta kulitthiyo kulakumariyo, ta na okkassa pasayha vasentr ti. Sutam m’
etam bhante “Vajji ya ta kulitthiyo kulakumariyo, ta na okkassa pasayha vasentt” ti. Yavakivai ca
Ananda Vajji ya ta kulitthiyo kulakumariyo, ta na okkassa pasayha vasessanti, vuddhi yeva Ananda
Vajjtnam patikankha, no parihani. (5)

“Ananda, ;qué has oido? ;Los Vajjis no raptan a mujeres y doncellas sometiéndolas a vivir con ellos?”
“Esto he oido, Venerable: ‘Los Vajjis no raptan a mujeres y doncellas sometiéndolas a vivir con ellos’.”
“Ananda, mientras los Vajjis no rapten a mujeres y doncellas sometiéndolas a vivir con ellos, Ananda,
sOlo es de esperar el progreso de los Vajjis, no su decline”. (5)

Kin ti te Ananda sutam, Vajji yani tani Vajjinam Vajjicetiyani abbhantarani ¢’ eva bahirani ca, tani
sakkaronti garum karonti manenti pijenti, tesaii ca dinnapubbam katapubbam dhammikam balim no
parihapentt ti. Sutam m’ etam bhante “Vajji yani tani Vajjinam Vajjicetiyani abbhantarani c’ eva
bahirani ca, tani sakkaronti garum karonti manenti pijenti, tesaii ca dinnapubbam katapubbam
dhammikam balim no parihapentt” ti. Yavakivaii ca Ananda Vajji yani tani Vajjinam Vajjicetiyani
abbhantarani ¢’ eva bahirani ca, tani sakkarissanti garum karissanti manessanti piijessanti, tesai ca
dinnapubbam katapubbam dhammikam balim no parihapessanti, vuddhi yeva Ananda Vajjinam

patikankha, no parihani. (6)

“Ananda, ;qué has oido? ;Los Vajjis respetan, estiman, honran, reverencian a sus templos, tanto dentro
como fuera [de la ciudad], y no hacen que estos carezcan de apropiadas ofrendas como fueron dadas y
realizadas en el pasado?” “Esto he oido, Venerable: ‘Los Vajjis respetan, estiman, honran, reverencian a
sus templos, tanto dentro como fuera [de la ciudad], y no hacen que estos carezcan de apropiadas
ofrendas como fueron dadas y realizadas en el pasado’.” “Ananda, mientras los Vajjis respeten,
estimen, honren, reverencien a sus templos, tanto dentro como fuera [de la ciudad], y no hagan que
estos carezcan de apropiadas ofrendas como fueron dadas y realizadas en el pasado, Ananda, s6lo es de
esperar el progreso de los Vajjis, no su decline”. (6)

Kin ti te Ananda sutam, Vajjinam arahantesu dhammika rakkhavaranagutti susamvihita “kin ti
andgata ca arahanto vijitam agaccheyyum, agata ca arahanto vijite phasu vihareyyun” ti. Sutam m’
etam bhante “Vajjtnam arahantesu dhammika rakkhavaranagutti susamvihita ‘kin ti andgata ca
arahanto vijitam agaccheyyum, agata ca arahanto vijite phasu vihareyyun'ti”. Yavakivaii ca Ananda

Vajjtnam arahantesu dhammika rakkhavaranagutti susamvihita bhavissati. Kin ti andgata ca arahanto



[64] vijitam agaccheyyum, agata ca arahanto vijite phasu vihareyyunti, vuddhi yeva Ananda Vajjinam
patikankha, no parihant ti. (7)

“Ananda, ;qué has oido? ;Los Vajjis toman las medidas adecuadas para la proteccion, seguridad y
cuidado de los Arahants, de tal forma que los Arahants que no han venido a su territorio, vengan, y
aquellos Arahants que han venido, permanezcan en confort en su territorio?” “Esto he oido, Venerable:
‘Los Vajjis toman las medidas adecuadas para la proteccion, seguridad y cuidado de los Arahants, de tal
forma que los Arahants que no han venido a su territorio, vengan, y aquellos Arahants que han venido,
permanezcan en confort en su territorio’.” “Ananda, mientras los Vajjis tomen las medidas adecuadas
para la proteccidn, seguridad y cuidado de los Arahants, de tal forma que los Arahants que no han
venido [64] a su territorio, vengan, y aquellos Arahants que han venido, permanezcan en confort en su
territorio, Ananda, s6lo es de esperar el progreso de los Vajjis, no su decline”. (7)

135. Atha kho Bhagava Vassakaram brahmanam Magadhamahamattam amantesi “ekam idaham’
brahmana samayam Vesaliyam viharami Sarandade® cetiye. Tatraham Vajjtnam ime satta aparihaniye
dhamme desesim. Yavakivaii ca brahmana ime satta aparihaniya dhamma Vajjisu thassanti, imesu ca
sattasu aparihaniyesu dhammesu Vajji sandississanti, vuddhi yeva brahmana Vajjinam patikankha, no

parihant” ti.

135. Después el Sublime se dirigié al brahman Vassakara, ministro principal de Magadha: “Brahman,
en una ocasion yo residia en Vesali, en el Templo Sarandada. Alli yo expuse a los Vajjis estas siete
condiciones de prosperidad. Brahmén, mientras estas siete condiciones de prosperidad perduren entre
los Vajjis, mientras los Vajjis vivan de acuerdo a estas siete condiciones de prosperidad, brahman, solo

es de esperar el progreso de los Vajjis, no su decline”.

Evam vutte Vassakaro brahmano Magadhamahamatto Bhagavantam etad avoca “ekam ekena pi bho
Gotama aparihaniyena dhammena samannagatanam Vajjinam vuddhi yeva patikankha, no parihani.
Ko pana vado sattahi aparihaniyehi dhammehi. Akarantyava’® bho Gotama Vajji!! raiiiia Magadhena
Ajatasattuna Vedehiputtena yad idam yuddhassa aiifiatra upalapanaya aniiatra mithubheda. Handa ca
dani mayam bho Gotama gacchama, bahukicca mayam bahukarantya” ti. Yassa ’dani tvam brahmana
kalam manniast ti. Atha kho Vassakaro brahmano Magadhamahamatto Bhagavato bhasitam
abhinanditva anumoditva utthay’ asana pakkami.

Dicho esto, el brahmdn Vassakara, ministro principal de Magadha, le dijo esto al Sublime: “Sefior
Gotama, aun si poseyesen solo una de las condiciones de prosperidad, sélo es de esperar el progreso de

8 “Ekam idha aham”. Esta es una forma peculiar de combinacién eufénica. Esta regla aplica s6lo cuando “idha” sigue a
“eka”, de acuerdo con la gramatica Kaccayana, §20.

9 Sanandare (Ka).
10 Akaraniya ca (Sya, Ka).
' Vajjinam (Ka).



los Vajjis, no su decline. {Ni qué decir con las siete condiciones de prosperidad! Sefior Gotama, es
imposible que el rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, someta a los Vajjis en una
batalla, excepto por medio de la persuasion o la discordia. Ahora, Sefior Gotama, nosotros nos vamos.
Nosotros tenemos muchos asuntos, muchas cosas que hacer”. “Brahmén, ahora haz como td
consideres”. Después el brahman Vassakara, ministro principal de Magadha, habiéndose regocijado y
sintiéndose satisfecho de la conversacion con el Sublime, se levant6 de su asiento y partio.

Bhikkhu-aparihaniyadhamma

136. Atha kho Bhagava acirapakkante Vassakare brahmane Magadhamahamatte ayasmantam
Anandam amantesi “gaccha tvam Ananda yavatika bhikkhii Rajagaham upanissaya viharanti, te sabbe
upatthanasalayam sannipatehi” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato patissutva
yavatika bhikkhii Rajagaham upanissaya viharanti, te sabbe upatthanasalayam sannipatetva yena
Bhagava ten’ upasankami, upasankamitva Bhagavantam abhivadetva ekamantam atthasi. Ekamantam
thito kho ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “sannipatito bhante bhikkhusamgho, yassa ’dani
bhante Bhagava kalam marifiatt” ti.

[Siete] condiciones de prosperidad de bhikkhus [primer grupo]

136. Entonces, poco después de que el brahman Vassakara, ministro principal de Magadha, hubiera
partido, el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “Ve ti, Ananda, haz que todos los bhikkhus que
estdn viviendo alrededor de Rajagaha se congreguen en la sala de asambleas”. “Si, Venerable”
respondié el Venerable Ananda al Sublime, y después de congregar a todos los bhikkhus que estaban
viviendo alrededor de Rajagaha, se acerc6 al Sublime. Habiéndose acercado, le reverencid y se par6 a
un lado. Estando parado a un lado, el Venerable Ananda le dijo esto al Sublime: “Venerable, la
comunidad de bhikkhus estd congregada; Venerable, que el Sublime ahora haga como considere”.

[65] Atha kho Bhagava utthay’ asana yena upatthanasala ten’ upasankami, upasankamitva paiiiatte
asane nisidi, nisajja kho Bhagava bhikkhii amantesi “satta vo bhikkhave aparihaniye dhamme
desessami, tam sundtha sadhukam manasikarotha bhasissami” ti. “Evam bhante” ti kho te bhikkhii

Bhagavato paccassosum. Bhagava etad avoca:

[65] Después el Sublime, habiéndose levantado de su asiento, se aproxim¢ a la sala de asambleas.
Habiéndose aproximado, se sentd en el asiento preparado. Sentado, el Sublime se dirigid a los
bhikkhus: “Bhikkhus, os expondré siete condiciones de prosperidad. Escuchadme. Prestad bien
atencion. Hablaré”. “Si, Venerable” respondieron esos bhikkhus al Sublime. El Sublime dijo esto:

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii abhinham sannipata sannipatabahula bhavissanti, vuddhi yeva
bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (1)



“Bhikkhus, mientras los bhikkhus se reinan frecuentemente, se reinan muchas veces, bhikkhus, solo es
de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (1)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii samaggda sannipatissanti, samagga vutthahissanti, samagga
samghakarantyani karissanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (2)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus se reinan en concordia, emerjan de sus reuniones en concordia,
realicen los asuntos del Sangha en concordia, bhikkhus, sélo es de esperar el progreso de los bhikkhus,
no su decline”. (2)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii apafifiattam na pafifiapessanti, paifiattam na samucchindissanti,
yvathapanfattesu sikkhapadesu samadaya vattissanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha,
no parihani. (3)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus no establezcan lo no establecido, no deroguen lo establecido, vivan
habiendo aceptado las reglas de entrenamiento como fueron establecidas, bhikkhus, s6lo es de esperar
el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (3)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii ye te bhikkhii thera rattaiiiiii cirapabbajita samghapitaro
samghaparinayaka, te sakkarissanti garum karissanti manessanti piijessanti, tesaii ca sotabbam
marifissanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (4)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus respeten, estimen, honren, reverencien a los bhikkhus mayores,
experimentados, ordenados por mucho tiempo, padres y lideres del Sangha, y consideren lo que debe
ser oido de ellos, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (4)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii uppannaya tanhaya ponobbhavikaya na vasam gacchissanti, vuddhi
yveva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (5)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus no caigan bajo la influencia del deseo que surge y genera nueva
existencia, bhikkhus, sélo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (5)

Yavaktvaii ca bhikkhave bhikkhii aranifiakesu sendasanesu sapekkha bhavissanti, vuddhi yeva bhikkhave
bhikkhiinam patikankha, no parihani. (6)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus se contenten en moradas solitarias en el bosque, bhikkhus, s6lo es de
esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (6)



Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii paccattaii fieval? satim upatthapessanti “kin ti andagata ca pesala
sabrahmacart agaccheyyum, dagata ca pesala sabrahmacart phasu'3 vihareyyun” ti, vuddhi yeva
bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (7)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus se establezcan ellos mismos en la atencion plena, de tal forma que
aquellos compaiieros de la vida santa, de buen comportamiento, que atn no han venido, vengan, y
aquellos companeros de la vida santa, de buen comportamiento, que han venido, vivan en confort,
bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. [7]

Yavakivaii ca bhikkhave ime satta aparihaniya dhamma bhikkhiisu thassanti, imesu ca sattasu
aparihaniyesu dhammesu bhikkhii sandississanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no
parihani.

“Bhikkhus, mientras estas siete condiciones de prosperidad perduren entre los bhikkhus, mientras los
bhikkhus vivan de acuerdo a estas siete condiciones de prosperidad, bhikkhus, sélo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”.

[66] 137. Apare pi vo bhikkhave satta aparihaniye dhamme desessami, tam sundtha sadhukam
manasikarotha bhasissamr ti. “Evam bhante” ti kho te bhikkhii Bhagavato paccassosum. Bhagava etad

avoca:
[Siete] condiciones de prosperidad de bhikkhus [segundo grupo]

[66] 137. “Bhikkhus, os expondré otras siete condiciones de prosperidad. Escuchadme. Prestad bien
atencion. Hablaré”. “Si Venerable” respondieron esos bhikkhus al Sublime. El Sublime dijo esto:

Yavakivaii ca  bhikkhave bhikkhi na kammarama  bhavissanti na  kammarata na

kammaramatamanuyutta, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (1)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus no se deleiten ni se complazcan ni se ocupen en actividades,
bhikkhus, sélo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (1)

Yavakivaii ca  bhikkhave  bhikkhi na  bhassarama  bhavissanti na  bhassaratd na

bhassaramatamanuyuttd, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (2)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus no se deleiten ni se complazcan ni se ocupen en platicas futiles,
bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (2)

12 Neva = eva. De acuerdo con las reglas de combinacién eufénica, a veces, cuando “eva” o “hi” siguen a la “niggahita”,

[2IN

ésta se convierte en “i”; y ‘4’ se duplica cuando va seguida por “eva”.

13 Phasum (ST, Sya, I).



Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii na niddarama bhavissanti na niddarata na niddaramatamanuyutta,
vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (3)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus no se deleiten ni se complazcan ni se ocupen en dormir, bhikkhus,
sOlo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (3)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhi na sanganikarama bhavissanti na sanganikarata na

sanganikaramatamanuyutta, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (4)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus no se deleiten ni se complazcan ni se ocupen en socializar, bhikkhus,
sOlo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (4)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii na papiccha bhavissanti na papikanam icchanam vasam gata, vuddhi

yveva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (5)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus no sean de malos deseos ni caigan bajo la influencia de los malos
deseos, bhikkhus, sélo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (5)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii na papamitta bhavissanti na papasahdaya na papasampavanka, vuddhi
yveva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (6)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus no tengan malos amigos, malos compafieros, malos asociados,
bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (6)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii na oramattakena visesadhigamena antaravosanam apajjissanti,
vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (7)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus, no habiendo alcanzado el fin, no se detengan en la mitad con una
realizacion insignificante, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (7)

Yavakivaii ca bhikkhave ime satta aparihaniya dhamma bhikkhiisu thassanti, imesu ca sattasu
aparihaniyesu dhammesu bhikkhii sandississanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no

parihani.

“Bhikkhus, mientras estas siete condiciones de prosperidad perduren entre los bhikkhus, mientras los
bhikkhus vivan de acuerdo a estas siete condiciones de prosperidad, bhikkhus, s6lo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”.



138. Apare pi vo bhikkhave satta aparihaniye dhamme desessami -pa-. Yavakivai ca bhikkhave
bhikkhii saddha bhavissanti -pa- hirimana bhavissanti. Ottapp? bhavissanti. Bahussuta bhavissanti.

Araddhaviriya bhavissanti.
[Siete] condiciones de prosperidad de bhikkhus [tercer grupo]

138. “Bhikkhus, os expondré otras siete condiciones de prosperidad. Escuchadme. Prestad bien
atencion. Hablaré". “Si, Venerable" respondieron esos bhikkhus al Sublime. El Sublime dijo esto:”!4

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus posean confianza, bhikkhus, sélo es de esperar el progreso de los
bhikkhus, no su decline”. (1)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus posean vergiienza moral, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de
los bhikkhus, no su decline”. (2)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus posean miedo moral, bhikkhus, sélo es de esperar el progreso de los
bhikkhus, no su decline”. (3)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus sean de amplio aprendizaje, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso
de los bhikkhus, no su decline”. (4)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus posean intenso esfuerzo, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de
los bhikkhus, no su decline”. (5)

[67] Upatthitassatt bhavissanti. Panifiavanto bhavissanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam
patikankha, no parihani. Yavakivaii ca bhikkhave ime satta aparihaniya dhamma bhikkhiisu thassanti,
imesu ca sattasu aparihaniyesu dhammesu bhikkhii sandississanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam

patikankha, no parihani.

[67] “Bhikkhus, mientras los bhikkhus estén establecidos en la atencion plena, bhikkhus, sélo es de
esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (6)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus posean sabiduria, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los
bhikkhus, no su decline”. (7)

“Bhikkhus, mientras estas siete condiciones de prosperidad perduren entre los bhikkhus, mientras los
bhikkhus vivan de acuerdo a estas siete condiciones de prosperidad, bhikkhus, s6lo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”.

14 No obstante que en el texto pali de esta seccién se usa lo que se denomina “peyalla”, puntos suspensivos, es decir,
omisién del texto indicando que se debe completar, en esta traduccién se traduce el texto completo.
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139. Apare pi vo bhikkhave satta aparihaniye dhamme desessami, tam sundatha sadhukam
manasikarotha bhasissamr ti. “Evam bhante” ti kho te bhikkhii Bhagavato paccassosum. Bhagava etad

avoca:

[Siete] condiciones de prosperidad de bhikkhus [cuarto grupo]

139. “Bhikkhus, os expondré otras siete condiciones de prosperidad. Escuchadme. Prestad bien
atencion. Hablaré”. “Si, Venerable” respondieron esos bhikkhus al Sublime. El Sublime dijo esto:

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii satisambojjhangam bhavessanti -pa- dhammavicayasambojjhangam
bhavessanti. Viriyasambojjhangam bhavessanti. Pitisambojjhangam bhavessanti.
Passaddhisambojjhangam bhavessanti. Samadhisambojjhangam bhavessanti. Upekkhasambojjhangam
bhavessanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani.

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen el factor de la iluminacién de la atencién plena,!
bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (1)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen el factor de la iluminacion de la investigacion de los
dhammas, bhikkhus, sé6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (2)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen el factor de la iluminacion del esfuerzo, bhikkhus, sdlo es
de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (3)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen el factor de la iluminacién del regocijo, bhikkhus, sélo es
de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (4)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen el factor de la iluminacién de la tranquilidad, bhikkhus,
sOlo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (5)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen el factor de la iluminacion de la concentracion, bhikkhus,
sOlo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (6)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen el factor de la iluminacion de la ecuanimidad, bhikkhus,
s6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (7)

Yavakivaii ca bhikkhave ime satta aparihaniya dhamma bhikkhiisu thassanti, imesu ca sattasu
aparihaniyesu dhammesu bhikkhii sandississanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no

parihani.

15 Tgual que la nota anterior.
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“Bhikkhus, mientras estas siete condiciones de prosperidad perduren entre los bhikkhus, mientras los
bhikkhus vivan de acuerdo a estas siete condiciones de prosperidad, bhikkhus, s6lo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”.

140. Apare pi vo bhikkhave satta aparihaniye dhamme desessami, tam sundatha sadhukam
manasikarotha bhasissamr ti. “Evam bhante” ti kho te bhikkhii Bhagavato paccassosum. Bhagava etad
avoca:

[Siete] condiciones de prosperidad de bhikkhus [quinto grupo]

140. “Bhikkhus, os expondré otras siete condiciones de prosperidad. Escuchadme. Prestad bien
atencion. Hablaré”. “Si, Venerable” respondieron esos bhikkhus al Sublime. El Sublime dijo esto:

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii aniccasafiiiam bhavessanti -pa- anattasaiifiam bhavessanti.
Asubhasaiifiam bhavessanti. Adinavasafiiam bhavessanti. Pahanasafifiam bhavessanti. Viragasaiiam

bhavessanti. Nirodhasaiiiiam bhavessanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikarnkha, no parihani.

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen la percepcion de la impermanencia,!® bhikkhus, sélo es
de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (1)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen la percepcion de la impersonalidad, bhikkhus, sélo es de
esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (2)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen la percepcion de lo desagradable, bhikkhus, s6lo es de
esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (3)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen la percepcion del peligro, bhikkhus, sélo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”. (4)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen la percepcién del abandono [de las impurezas mentales],
bhikkhus, sé6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (5)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen la percepcion de la ausencia de pasion, bhikkhus, sélo es
de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (6)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus desarrollen la percepcion de la cesacion, bhikkhus, sélo es de esperar
el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (7)

16 Tgual que la nota anterior.
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Yavakivaii ca bhikkhave ime satta aparihaniya dhamma bhikkhiisu thassanti, imesu ca sattasu
aparihaniyesu dhammesu bhikkhii sandississanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no

parihani.

“Bhikkhus, mientras estas siete condiciones de prosperidad perduren entre los bhikkhus, mientras los
bhikkhus vivan de acuerdo a estas siete condiciones de prosperidad, bhikkhus, s6lo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”.

141. Cha vo bhikkhave aparihaniye dhamme desessami, tam sundtha sadhukam manasikarotha
bhasissamr ti. “Evam bhante” ti kho te bhikkhii Bhagavato paccassosum. Bhagava etad avoca:

[Seis] condiciones de prosperidad de bhikkhus

141. “Bhikkhus, os expondré seis condiciones de prosperidad. Escuchadme. Prestad bien atencion.
Hablaré”. “Si, Venerable” respondieron esos bhikkhus al Sublime. El Sublime dijo esto:

[68] Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii mettam kayakammam paccupatthapessanti sabrahmacarisu avi
¢’ eva raho ca, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (1)

[68] “Bhikkhus, mientras los bhikkhus traten a sus compaiieros en la vida santa con acciones corporales

de amor benevolente, tanto en piblico como en privado, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los
bhikkhus, no su decline”. (1)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii mettam vactkammam paccupatthapessanti -pa- mettam
manokammam paccupatthapessanti sabrahmacarisu avi c’ eva raho ca, vuddhi yeva bhikkhave
bhikkhiinam patikankha, no parihani. (2-3)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus traten a sus compafieros en la vida santa con acciones verbales de
amor benevolente, tanto en piblico como en privado, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los
bhikkhus, no su decline”. (2)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus traten a sus compafieros en la vida santa con acciones mentales de
amor benevolente, tanto en publico como en privado, bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los
bhikkhus, no su decline”. (3)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii ye te labha dhammika dhammaladdha antamaso
pattapariyapannamattam pi, tatharipehi labhehi appativibhattabhogt bhavissanti stlavantehi
sabrahmacarthi sadharanabhogt, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (4)
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“Bhikkhus, mientras los bhikkhus compartan imparcialmente aquello que ha sido correctamente
obtenido, aquello que ha sido obtenido de acuerdo al Dhamma, compartan las cosas en comun con sus
virtuosos companeros de la vida santa, incluso el contenido del cuenco, bhikkhus, sélo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”. (4)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii yani tani stlani akhandani acchiddani asabalani akammasani
bhujissani  vifiiapasatthani'’”  aparamatthani  samdadhisamvattanikani,  tatharipesu  silesu
stlasamarnifiagata viharissanti sabrahmacarthi avi ¢’ eva raho ca, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhinam

patikankha, no parihani. (5)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus vivan, tanto en ptblico como en privado, poseyendo en comin, con
sus compaifieros de la vida santa, virtudes intactas, sin agujeros, inmaculadas, impecables, liberadoras,
elogiadas por los sabios, intocadas [por las impurezas mentales] y que conducen a la concentracion,
bhikkhus, s6lo es de esperar el progreso de los bhikkhus, no su decline”. (5)

Yavakivaii ca bhikkhave bhikkhii yayam ditthi ariya niyyanika niyyati takkarassa samma
dukkhakkhayaya, tatharipaya ditthiya ditthisamannagata viharissanti sabrahmacarthi avi ¢’ eva raho
ca, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no parihani. (6)

“Bhikkhus, mientras los bhikkhus vivan, tanto en ptiblico como en privado, poseyendo en comin, con
sus compaiieros de la vida santa, la vision que es noble, emancipadora, que conduce a aquel que
practica de acuerdo a ésta, a la completa destruccion del sufrimiento, bhikkhus, sélo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”. (6)

Yavakivaii ca bhikkhave ime cha aparihaniya dhamma bhikkhiisu thassanti, imesu ca chasu
aparihaniyesu dhammesu bhikkhii sandississanti, vuddhi yeva bhikkhave bhikkhiinam patikankha, no
parihant ti.

“Bhikkhus, mientras estas seis condiciones de prosperidad perduren entre los bhikkhus, mientras los
bhikkhus vivan de acuerdo a estas seis condiciones de prosperidad, bhikkhus, s6lo es de esperar el
progreso de los bhikkhus, no su decline”.

142. Tatra sudam Bhagava Rdajagahe viharanto Gijjhakiite pabbate etad eva bahulam bhikkhiinam
dhammim katham karoti “iti stlam iti samadhi iti pafiia. Stlaparibhavito samadhi mahapphalo hoti
mahanisamso. Samadhiparibhavita paniiia mahapphala hoti mahanisamsa. Pafifiaparibhavitam cittam

— )

sammad eva asavehi vimuccati. Seyyathidam, kamasava bhavasava avijjasava” ti.

'7 Vifiuppasatthani (ST).
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142. El Sublime, mientras residia alli, en Rajagaha, en la montafa del Pico del Buitre, expuso
frecuentemente este discurso del Dhamma a muchos bhikkhus: “Asi es la virtud, asi es la
concentracion, asi es la sabiduria. La concentracion, basada en la virtud, da gran fruto, gran beneficio.
La sabiduria, basada en la concentracion, da gran fruto, gran beneficio. La mente, establecida en la
sabiduria se libera completamente de los contaminantes, es decir, el contaminante de la sensualidad, el
contaminante del devenir, el contaminante de la ignorancia”.

[69] 143. Atha kho Bhagava Rajagahe yathabhirantam viharitva ayasmantam Anandam amantesi
“ayam’ ananda yena Ambalatthika ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando
Bhagavato paccassosi. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Ambalatthika tad
avasari, tatra sudam Bhagava Ambalatthikayam viharati rajagarake. Tatra pi sudam Bhagava
Ambalatthikayam viharanto rajagarake etad eva bahulam bhikkhiinam dhammim katham karoti “iti
stlam iti samadhi iti pania. Stlaparibhavito samadhi mahapphalo  hoti mahanisamso.
Samadhiparibhavita paniiia mahapphala hoti mahanisamsa. Panifiaparibhavitam cittam sammad eva

asavehi vimuccati. Seyyathidam, kamasava bhavasava avijjasava” ti.

[69] 143. Después el Sublime, habiendo residido en Rajagaha tanto como quiso, se dirigi6 al Venerable
Ananda: “Ven, Ananda, vamos a Ambalatthika”. “Si, Venerable” respondi6 el Venerable Ananda al
Sublime. Después el Sublime, acompafiado por un gran grupo de bhikkhus, fue a Ambalatthika. Alli, en
Ambalatthika, el Sublime se alojé en el hospedaje real. El Sublime, mientras residia alli, en
Ambalatthika, en el hospedaje real, expuso frecuentemente este discurso del Dhamma a muchos
bhikkhus: “Asi es la virtud, asi es la concentracion, asi es la sabiduria. La concentracién basada en la
virtud da gran fruto, gran beneficio. La sabiduria basada en la concentraciéon da gran fruto, gran
beneficio. La mente establecida en la sabiduria se libera completamente de los contaminantes, es decir,
el contaminante de la sensualidad, el contaminante del devenir, el contaminante de la ignorancia”.

144. Atha kho Bhagava Ambalatthikayam yathabhirantam viharitva ayasmantam Anandam amantesi
“ayam’ Ananda yena Nalanda ten’ upasarnkamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando
Bhagavato paccassosi. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Nalanda tad
avasari, tatra sudam Bhagava Nalandayam viharati Pavarikambavane.

144. Después el Sublime, habiendo residido en Ambalatthika tanto como quiso, se dirigié al Venerable
Ananda: “Ven, Ananda, vamos a Nalanda”. “Si, Venerable” respondi6 el Venerable Ananda al Sublime.
Después el Sublime, acompafiado por un gran grupo de bhikkhus, fue a Nalanda. Alli, en Nalanda, el
Sublime se alojé en el bosque de mangos de Pavarika.

Sariputtasthanada

145. Atha kho ayasma Sariputto yena Bhagava ten’ upasankami upasankamitva Bhagavantam
abhivadetva ekamantam nisidi, ekamantam nisinno kho ayasma Sariputto Bhagavantam etad avoca
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“evampasanno aham bhante Bhagavati, na cahu na ca bhavissati na ¢’ etarahi vijjati aiifio samano va
brahmano va Bhagavata bhiyyobhififiataro yad idam sambodhiyan” ti. Ulara kho te ayam Sariputta
asabht vaca'® bhasita, ekamso gahito, sthanado nadito “evampasanno aham bhante Bhagavati, na
cahu na ca bhavissati na ¢’ etarahi vijjati aiifio samano va brahmano va Bhagavata bhiyyobhififiataro
vad idam sambodhiyan” ti.

El rugido del le6n de Sariputta

145. Después el Venerable Sariputta se acercé al Sublime. Habiéndose acercado, reverenci6 al Sublime
y se sentd a un lado. Sentado a un lado, el Venerable Sariputta le dijo esto al Sublime: “Venerable, yo
tengo tal fe en el Sublime, que no ha existido ni existird, ni ahora existe ningin otro asceta o brahmén
que supere al Sublime en iluminacién”. “Realmente tu, Sariputta, proclamas palabras formidables,
excelsas, conclusivas, emitiendo el rugido del ledn: ‘Venerable, yo tengo tal fe en el Sublime, que no ha
existido ni existird, ni ahora existe ninglin otro asceta o brahmdn que supere al Sublime en

iluminacién’.”

[70] Kim te'’® Sariputta ye te ahesum atitam addhanam Arahanto Sammasambuddha, sabb’ ete
Bhagavanto cetasa ceto paricca vidita “evamsitla te Bhagavanto ahesum iti pi, evamdhamma

evampanfnida evamvihart evamvimutta te Bhagavanto ahesum iti pt” ti. No h’ etam bhante.

[70] “Sariputta, ;conoces con tu mente la mente de todos esos Arahants, completamente iluminados,
que vivieron en el pasado: tal fue la virtud de esos Sublimes, tal fue la concentracién tal fue la
sabiduria, tal fue el modo de vida, tal fue la emancipacion de esos Sublimes?” “No [sé] esto,
Venerable”.

Kim pana te?! Sariputta ye te bhavissanti anagatamaddhanam Arahanto Sammasambuddha, sabb’ ete
Bhagavanto cetasa ceto paricca vidita “evamsila te Bhagavanto bhavissanti iti pi, evamdhamma

-

evampanna evamvihart evamvimutta te Bhagavanto bhavissanti iti pt” ti. No h’ etam bhante.

“Sariputta, ;conoces con tu mente la mente de todos esos Arahants, completamente iluminados, que
viviran en el futuro: tal sera la virtud de esos Sublimes, tal sera la concentracion, tal sera la sabiduria,
tal serd el modo de vida, tal serd la emancipacién de esos Sublimes?” “No [sé] esto, Venerable”.

18 Asabhivaca (Sya).
19 Kim nu (Sya, 1, Ka).

20 “Evamdhamma”. El Comentario glosa esta voz como “ettha samadhipakkha dhamma adhippeta”. Traduccién: “Aqui la

=

voz “dhamma” se refiere al lado de la concentracion. Ref. D.A.1i 19.

2l Kim pana (Sya, I, Ka).
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Kim pana te Sariputta aham etarahi Araham Sammasambuddho cetasa ceto paricca vidito “evamstlo
Bhagava iti pi, evamdhammo evampariiio evamvihart evamvimutto Bhagava iti pt” ti. No h’ etam
bhante.

“Sariputta, yo soy el Arahant, el completamente iluminado del presente, ;conoces con tu mente mi
mente: tal es la virtud del Sublime, tal es la concentracion, tal es la sabiduria, tal es el modo de vida, tal
es la emancipacion del Sublime?” “No [sé] esto, Venerable™.

Ettha ca hi te Sariputta atitanagatapaccuppannesu  Arahantesu  Sammdasambuddhesu
cetopariyaiianam?®?natthi. Atha kiii carahi?> te ayam Sariputta ulara asabht vaca bhasita, ekamso
gahito sthanado nadito “evampasanno aham bhante Bhagavati, na cahu na ca bhavissati na c’ etarahi
vijjati aiiiio samano va brahmano va Bhagavata bhiyyobhififiataro yad idam sambodhiyan” ti.

“Sariputta, aqui td no tienes el conocimiento directo de la mente de los Arahants, los completamente
iluminados, del pasado, presente y futuro. Entonces, ;por qué Sariputta, proclamas palabras
formidables, excelsas, conclusivas, emitiendo el rugido del leén: ‘Venerable, yo tengo tal fe en el
Sublime, que no ha existido ni existird, ni ahora existe ningin otro asceta o brahman que supere al
Sublime en iluminacién’?”

146. Na kho me bhante atitanagatapaccuppannesu Arahantesu Sammasambuddhesu cetopariyaiianam
atthi, api ca me dhammanvayo vidito. Seyyathapi bhante rafifio paccantimam nagaram dalhuddhapam
dalhapakaratoranam ekadvaram, tatr’ assa doveriko pandito viyatto medhavi anfiatanam nivareta
Aiatanam pavesetd, so tassa nagarassa samantd anupariyayapathan?? anukkamamano na passeyya
pakarasandhim va pakaravivaram va antamaso bilaranikkhamanamattam pi. Tassa evam assa®> “‘ye
kho keci olarika pana imam nagaram pavisanti va nikkhamanti va, sabb’ ete imina va dvarena
pavisanti va nikkhamanti va” ti. Evam eva kho me bhante dhammanvayo vidito. Ye te bhante ahesum
atitamaddhanam Arahanto [71] Sammasambuddha, sabb’ ete Bhagavanto paiica nivarane pahaya
cetaso upakkilese paniiaya dubbaltkarane catisu satipatthanesu supatitthitacitta satta bojjhange
yathabhiitam bhavetva anuttaram sammdasambodhim abhisambujjhimsu. Ye pi te bhante bhavissanti
anagatamaddhanam Arahanto Sammasambuddha, sabb’ ete Bhagavanto paiica nivarane pahdya
cetaso upakkilese paniiaya dubbaltkarane catiisu satipatthanesu supatitthitacitta satta bojjhange
yathabhiitam bhavetva anuttaram sammasambodhim abhisambujjhissanti. Bhagava pi bhante etarahi
Araham Sammasambuddho pafica nivarane pahdya cetaso upakkilese paiiiiaya dubbaltkarane catiisu
satipatthanesu supatitthitacitto satta bojjhange yathabhiitam bhavetva anuttaram sammasambodhim
abhisambuddho™ ti.

22 Cetoparifiiayaiianam (Sya), cetasa cetopariyayaianam (Ka).
23 Expletivo.
% Anucariyayapatham (Sya).

25 Na passeyya tassa evam assa (Sya).
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146. “Venerable, yo no tengo el conocimiento directo de la mente de los Arahants, los completamente
iluminados, del pasado, presente y futuro, pero tengo conocimiento inferencial del Dhamma.
Venerable, como si hubiera una ciudad real fronteriza con firmes cimientos, murallas sélidas y un solo
portal. Y alli hubiera un portero sabio, prudente, inteligente, que prohibiera la entrada a los extrafios y
admitiera solo a los conocidos. Cuando rondando el camino que va alrededor de la ciudad, él no ve ni
un hoyo ni una fisura en el muro por donde pudiera pasar ni siquiera un gato, €l llegaria a la siguiente
conclusion: ‘Cualquier ser viviente grande que entra o sale de la ciudad, lo hace por el portal’. De la
misma forma, Venerable, es mi conocimiento inferencial del Dhamma. Venerable, todos los Arahants,
completamente iluminados del pasado [71], abandonaron los cinco impedimentos, las impurezas
mentales que contaminan la mente y debilitan el intelecto, establecieron correctamente su mente en los
cuatro fundamentos de la atencién plena, desarrollaron, de acuerdo con la realidad, los siete factores de
la Iluminacién, y realizaron la incomparable Iluminacién. Y Venerable, todos los Arahants
completamente iluminados del futuro abandonarén los cinco impedimentos, las impurezas mentales que
contaminan la mente y debilitan el intelecto, establecerdn correctamente su mente en los cuatro
fundamentos de la atencion plena, desarrollardan, de acuerdo con la realidad, los siete factores de la
Iluminacién, y realizardn la incomparable Iluminacién. Y Venerable, el Sublime, el Arahant, el
Completamente I[luminando del presente abandoné los cinco impedimentos, las impurezas mentales
que contaminan la mente y debilitan el intelecto, tiene su mente correctamente establecida en los cuatro
fundamentos de la atencién plena, desarrollé, de acuerdo con la realidad, los siete factores de la

Iluminacién, y realiz6 la incomparable Iluminacién™.

147. Tatra pi sudam Bhagava Nalandayam viharanto Pavarikambavane etad eva bahulam bhikkhiinam
dhammim katham karoti “iti stlam iti samadhi iti paiia. Stlaparibhavito samadhi mahapphalo hoti
mahanisamso. Samadhiparibhavita paniiia mahapphala hoti mahanisamsa. Pafifiaparibhavitam cittam

=)

sammad eva asavehi vimuccati. Seyyathidam, kamasava bhavasava avijjasava” ti.

147. El Sublime, mientras residia alli, en Nalanda, en el bosque de mangos de Pavarika, expuso
frecuentemente este discurso del Dhamma a muchos bhikkhus: “Asi es la virtud, asi es la
concentracion, asi es la sabiduria. La concentracion, basada en la virtud, da gran fruto, gran beneficio.
La sabiduria, basada en la concentracién, da gran fruto, gran beneficio. La mente, establecida en la
sabiduria se libera completamente de los contaminantes, es decir, el contaminante de la sensualidad, el
contaminante del devenir, el contaminante de la ignorancia.”

Dusstla adinava

148. Atha kho Bhagava Nalandayam yathabhirantam viharitva ayasmantam Anandam amantesi
“ayam’ Ananda yena Pataligamo ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando
Bhagavato paccassosi. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Pataligamo tad
avasari. Assosum kho Pataligamika upasaka “Bhagava kira Pataligamam anuppatto” ti. Atha kho
Pataligamika upasaka yena Bhagava ten’ upasankamimsu, upasankamitva Bhagavantam abhivadetva
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ekamantam nisidimsu, ekamantam nisinna kho Pataligamika updasaka Bhagavantam etad avocum
“adhivasetu no bhante Bhagava Avasathagaran” ti. Adhivasesi Bhagava tunhibhavena. Atha kho
Pataligamika upasaka Bhagavato adhivasanam viditva utthay’ asana Bhagavantam abhivadetva
padakkhinam katva yena avasathdagaram ten’ upasankamimsu, upasankamitva [72) sabbasantharim?6
avasathagaram santharitva asanani paniapetva udakamanikam patitthapetva telapadipam aropetva
yena Bhagava ten’ upasankamimsu, upasankamitva Bhagavantam abhivadetva ekamantam atthamsu,
ekamantam thita kho Pataligamika upasaka Bhagavantam etad avocum “sabbasantharisanthatam?’
bhante avasathagaram, asanani paniiattani, udakamaniko patitthapito, telapadipo aropito, yassa ’dani
bhante Bhagava kalam manfiatt” ti. Atha kho Bhagava sayanhasamayam?® nivasetva
pattactvaramadaya saddhim bhikkhusamghena yena avasathagaram ten’ upasankami, upasankamitva
pdde pakkhaletva avasathagaram pavisitva majjhimam thambham nissaya puratthabhimukho?® nistdi.
Bhikkhusamgho pi kho pade pakkhaletva avasathdagaram pavisitva pacchimam bhittim nissaya
puratthabhimukho nistdi Bhagavantam eva purakkhatva. Pataligamika pi kho updsaka pade
pakkhaletva avasathagaram pavisitva puratthimam bhittim nissaya pacchimabhimukha nisidimsu
Bhagavantam eva purakkhatva.

[Cinco] Desventajas de una persona carente de virtud

148. Después el Sublime, habiendo residido en Nalanda tanto como quiso, se dirigié al Venerable
Ananda: “Ven, Ananda, vamos al poblado de Patali”. “Si, Venerable” respondi6 el Venerable Ananda al
Sublime. Después el Sublime, acompafiado por un gran grupo de bhikkhus, fue al poblado de Patali.
Los devotos del poblado de Patali escucharon: “Dicen que el Sublime ha arribado al poblado de Patali”.
Después los devotos del poblado de Patali se acercaron al Sublime. Habiéndose acercado,
reverenciaron al Sublime y se sentaron a un lado. Sentados a un lado, los devotos del poblado de Patali
le dijeron esto al Sublime: “Que el Sublime acepte nuestro hospedaje para huéspedes”. El Sublime
aceptd con su silencio. Después los devotos del poblado de Patali, habiendo comprendido la aceptacion
del Sublime, se levantaron de sus asientos, reverenciaron al Sublime, se retiraron manteniéndolo a su
derecha y fueron al hospedaje para huéspedes. [72] Ellos prepararon el hospedaje para huéspedes
recubriéndolo con esteras, colocando asientos, vasijas de agua y ldmparas de aceite. Después se
acercaron al Sublime, le reverenciaron y se pararon a un lado. Parados a un lado, los devotos del
poblado de Patali le dijeron esto al Sublime: “Venerable, el hospedaje para huéspedes ha sido
recubierto con esteras, los asientos estan preparados, las vasijas de agua y las ldmparas de aceite estan
colocadas. Venerable, ahora haga como el Sublime considere”. Después, por la tarde, el Sublime
acomodo su hébito, tomd su cuenco, y junto con el Sangha de bhikkhus, se aproximé al hospedaje de
huéspedes. Después de lavarse sus pies, entré en el hospedaje de huéspedes y se sentd contra el pilar

26 Sabbasantharitam santhatam (Sya), sabbasantharim santhatam (Ka).
27 Sabbasantharim santhatam (ST, Sya, I, Ka).
28 Idam padam Vinayamahavagge na dissati.

29 Puratthimabhimukho (Ka).
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central mirando hacia el este. Posteriormente, también el Sangha de bhikkhus, después de lavarse sus
pies, entraron al hospedaje de huéspedes y se sentaron contra el muro del oeste mirando hacia el este. Y
finalmente, los devotos del poblado de Patali, después de lavarse sus pies, entraron al hospedaje de
huéspedes y se sentaron contra el muro del este mirando hacia el oeste, con el Sublime en frente de
ellos.

149. Atha kho Bhagava Pataligamike upasake amantesi: paiic’ ime gahapatayo adinava dusstlassa
stlavipattiya. Katame parfica. Idha gahapatayo dusstlo stlavipanno pamdadadhikaranam mahatim

bhogajanim nigacchati, ayam pathamo adinavo dusstlassa stlavipattiya.

149. Después el Sublime se dirigié a los devotos del poblado de Patali: “Duefios de casa, hay estas
cinco desventajas de una persona inmoral, carente de virtud. ;Cudles cinco?”

“En este mundo, duefios de casa, una persona inmoral, carente de virtud, experimenta una gran pérdida
de riqueza debido a la negligencia. Esta es la primera desventaja de una persona inmoral, carente de
virtud”. (1)

Puna ¢’ aparam’’ gahapatayo dussilassa stlavipannassa papako kittisaddo abbhuggacchati, ayam

dutiyo adinavo dusstlassa stlavipattiya.

“Ademads, duefios de casa, una mala reputacién se propaga de una persona inmoral, carente de virtud.
Esta es la segunda desventaja de una persona inmoral, carente de virtud”. (2)

Puna ¢’ aparam gahapatayo dussilo stlavipanno yaii #iad eva’! parisam upasankamati yadi
khattiyaparisam yadi brahmanaparisam yadi gahapatiparisam yadi samanaparisam, avisarado
upasankamati mankubhiito, ayam tatiyo adinavo dusstlassa stlavipattiya.

“Ademas, duefios de casa, cuando una persona inmoral, carente de virtud, se acerca a cualquier
asamblea, sea ésta una asamblea de la clase gobernante o una asamblea de brahmanes o una asamblea
de duefios de casa o una asamblea de ascetas, se acerca con desconfianza y preocupacién. Esta es la
tercera desventaja de una persona inmoral, carente de virtud.” (3)

Puna ¢’ aparam gahapatayo dusstlo stlavipanno sammiilho kalam karoti, ayam catuttho adrnavo

dusstlassa stlavipattiya.

“Ademads, duefios de casa, una persona inmoral, carente de virtud, muere confundido. Esta es la cuarta
desventaja de una persona inmoral, carente de virtud”. (4)

30 M.T.i351.“Puna caparan ti puna ca aparam.”

[T}

31 Yam yad eva = yaii fiad eva. De acuerdo con las reglas de combinacién eufénica, a veces, cuando “y” sigue, la “niggahita”

[} [12-%IN

junto con “y” se convierte en “A”’; y ésta se duplica.
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[73] Puna c’ aparam gahapatayo dusstlo stlavipanno kayassa bheda param marana apayam duggatim
vinipatam nirayam upapajjati, ayam paiicamo dadinavo dusstlassa stlavipattiya. Ime kho gahapatayo

paiica adinava dusstlassa stlavipattiya.

[73] “Ademads, duefios de casa, una persona inmoral, carente de virtud, después de la muerte, después
de la disolucién del cuerpo, surge en un plano de sufrimiento, en un mal destino, en un mal estado, en
el infierno. Esta es la quinta desventaja de una persona inmoral, carente de virtud”. (5)

“Duefios de casa, éstas son las cinco desventajas de una persona inmoral, carente de virtud”.

Stlavanta anisamsa
150. Paric’ ime gahapatayo anisamsa stlavato stlasampadaya. Katame paiica. Idha gahapatayo stlava
stlasampanno appamadadhikaranam mahantam bhogakkhandham adhigacchati, ayam pathamo
anisamso stlavato stlasampadaya.

[Cinco] ventajas de una persona virtuosa

150. "Duefios de casa, hay estas cinco ventajas de una persona virtuosa, dotada de virtud. ;Cuéles
cinco?”

“En este mundo, duefios de casa, una persona virtuosa, poseedora de virtud, obtiene una gran riqueza
debido a la diligencia. Esta es la primera ventaja de una persona virtuosa, dotada de virtud”. (1)

Puna ¢’ aparam gahapatayo stlavato stlasampannassa kalyano kittisaddo abbhuggacchati, ayam
dutiyo anisamso stlavato stlasampadaya.

“Ademas, duefios de casa, una buena reputacion se propaga de una persona virtuosa, dotada de virtud.
Esta es la segunda ventaja de una persona virtuosa, dotada de virtud”. (2)

Puna ¢’ aparam gahapatayo stlava stlasampanno yai fiad eva parisam upasankamati yadi
khattiyaparisam yadi brahmanaparisam yadi gahapatiparisam yadi samanaparisam, visarado

upasankamati amankubhiito, ayam tatiyo anisamso stlavato stlasampadaya.

“Ademds, dueios de casa, cuando una persona virtuosa, dotada de virtud, se acerca a cualquier
asamblea, sea ésta una asamblea de la clase gobernante o una asamblea de brahmanes o una asamblea
de duefios de casa o una asamblea de ascetas, se acerca con confianza y sin preocupacién. Esta es la
tercera ventaja de una persona virtuosa, dotada de virtud”. (3)
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Puna ¢’ aparam gahapatayo stlava stlasampanno asammiilho kalam karoti, ayam catuttho anisamso
stlavato stlasampadaya.

“Ademds, duefios de casa, una persona virtuosa, dotada de virtud, muere sin confusién. Esta es la
cuarta ventaja de una persona virtuosa, dotada de virtud”. (4)

Puna ¢’ aparam gahapatayo silava stlasampanno kayassa bheda param marand sugatim saggam
lokam upapajjati, ayam paiicamo anisamso stlavato stlasampadaya. Ime kho gahapatayo paiica

anisamsa stlavato stlasampadaya” ti.

“Ademads, duefios de casa, una persona virtuosa, dotada de virtud, después de la muerte, después de la
disolucién del cuerpo, renace en un plano de felicidad, en el mundo celestial. Esta es la quinta ventaja
de una persona virtuosa, dotada de virtud”. (5)

“Dueiios de casa, éstas son las cinco ventajas de una persona virtuosa, dotada de virtud”.

151. Atha kho Bhagava Pataligamike upasake bahu d-eva’? rattim dhammiya kathaya sandassetva
samddapetva samuttejetva sampahamsetva uyyojesi “abhikkanta kho gahapatayo ratti, yassa ’dani
tumhe kalam maniiatha” ti. “Evam bhante” ti kho pataligamika upasaka Bhagavato patissutva utthay’
asanda Bhagavantam abhivadetva padakkhinam katva pakkamimsu. Atha kho Bhagava acirapakkantesu

Pataligamikesu upasakesu suiiiagaram pavisi.

151. Después el Sublime, habiendo pasado gran parte de la noche instruyendo, instigando, motivando,
regocijando a los devotos del poblado de Patali con exposiciones del Dhamma, los despidié: “Duefios
de casa, la noche estd muy avanzada. Vosotros, ahora, haced como consideréis”. “Si, Venerable” los
devotos del poblado de Patali respondieron al Sublime, se levantaron de sus asientos, reverenciaron al
Sublime, se retiraron manteniéndolo a su derecha, y se fueron. El Sublime, poco después de que los
devotos del poblado de Patali se fueron, se retir6 a su privacidad.

Pataliputtanagaramapana

[74] 152. Tena kho pana samayena Sunidhavassakara’? Magadhamahamatta Pataligame nagaram
mapenti Vajjinam patibahaya. Tena samayena sambahula devatayo sahass’ eva’* Pataligame vatthiini
parigganhanti. Yasmim padese mahesakkha devata vatthiini parigganhanti, mahesakkhanam tattha
ranifiam rajamahamattanam cittani namanti nivesanani mapetum. Yasmim padese majjhima devata
vatthiini parigganhanti, majjhimanam tattha rafifiam rdjamahamattanam cittani namanti nivesanani

32 De acuerdo con las reglas de combinacién eufénica, la “d” se inserta para evitar el hiato entre la “u” de “bahu” y la “e” de
“eva”. Ref. Padarapasiddhi, §34.

33 Suntdhavassakara (Sya, Ka).

34 Sahassass’ eva (S1, 1, Ka), sahassas’ eva (Tikayam pathantaram), sahassasahass’ eva (Udanatthakatha).
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mapetum. Yasmim padese nica devata vatthiuni parigganhanti, nicanam tattha raffiam
rajamahamattanam cittani namanti nivesanani mapetum. Addasa kho Bhagava dibbena cakkhuna
visuddhena atikkantamanusakena ta devatayo sahasseva Pataligame vatthiini parigganhantiyo. Atha
kho Bhagava rattiya pacciisasamayam paccutthaya ayasmantam Anandam amantesi “ke nu kho’
Ananda Pataligame nagaram mapentt” i35 Sunidhavassakara bhante Magadhamahamatta
Pataligame nagaram mapenti Vajjinam patibahayati. Seyyathapi Ananda devehi Tavatimsehi saddhim
mantetva, evam eva kho Ananda Sunidhavassakara Magadhamahamatta Pataligame nagaram mapenti
Vajjinam patibahaya. ldhaham Ananda addasam dibbena cakkhuna visuddhena atikkantamanusakena
sambahula devatayo sahasseva Pataligame vatthini parigganhantiyo. Yasmim Ananda padese
mahesakkha devata vatthiini parigganhanti, mahesakkhanam tattha rafifiam rajamahamattanam cittani
namanti nivesanani mapetum. Yasmim padese majjhima devata vatthiini parigganhanti, majjhimanam
tattha rafiilam rdjamahamattanam cittani namanti nivesanani mapetum. Yasmim padese nica devata
vatthiini parigganhanti, nicanam tattha rafifiam rdjamahamattanam cittani namanti nivesanani
mapetum. Yavata Ananda ariyam ayatanam yavata vanippatho idam agganagaram bhavissati
Pataliputtam putabhedanam. Pataliputtassa kho Ananda tayo antaraya bhavissanti aggito va udakato
va mithubheda va” ti.

Fundacién de la ciudad de Pataliputta

[74] 152. En esa ocasién Sunidha y Vassakara, ministros principales de Magadha, estaban construyendo
una ciudadela en el poblado de Patali para defenderse de los Vajjis. En esa ocasiéon muchos devas, en
grupos de mil, estaban tomando posesion de las parcelas en el poblado de Patali. En esos lugares donde
devas de gran poder habian tomado posesion de parcelas, alli las mentes de los principes y ministros de
gran poder se inclinaban a construir sus mansiones. En esos lugares donde devas de mediano poder
estaban tomando posesion de parcelas, alli las mentes de principes y ministros de mediano poder se
inclinaban a construir sus mansiones. En esos lugares donde devas inferiores estaban tomando posesion
de parcelas, alli las mentes de principes y ministros inferiores se inclinaban a construir sus mansiones.
El Sublime vio por medio del ojo divino, puro, que trasciende la vision de los humanos, a esos devas,
en grupos de mil, que estaban tomando posesioén de las parcelas en el poblado de Patali. Entonces el
Sublime, después de la noche, habiéndose levantado a la mafiana temprano, se dirigi6 al Venerable
Ananda: “Ananda, ;quiénes estdn construyendo una ciudad en el poblado de Patali?” “Sunidha y
Vassakara, Venerable, los ministros principales de Magadha estan construyendo una ciudad en el
poblado de Patali para defenderse de los Vajjis”. “Ananda, es como si, habiendo consultado con los
devas de Tavatimsa, de esa misma manera, Ananda, Sunidha y Vassakara, los ministros principales de
Magadha, estan construyendo una ciudad en el poblado de Patali para defenderse de los Vajjis. Ahora,
Ananda, yo he visto por medio del ojo divino, puro, que trasciende la visién de los humanos, muchos
devas, en grupos de mil, tomando posesién de las parcelas en el poblado de Patali. Ananda, en esos

35 Ko nu kho (S1, Sya, I, Ka).

36 Mapert ti (ST, Sya, I, Ka).
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lugares donde devas de gran poder han tomado posesion de parcelas, alli las mentes de los principes y
ministros de gran poder se inclinan a construir sus mansiones. En esos lugares donde devas de mediano
poder han tomado posesion de parcelas, alli las mentes de principes y ministros de mediano poder se
inclinan a construir sus mansiones. En esos lugares donde devas inferiores han tomado posesién de
parcelas, alli las mentes de principes y ministros inferiores se inclinan a construir sus mansiones.
Ananda, tan lejos como la raza Aria se extienda y tan lejos como se extiendan las rutas del comercio,
Pataliputta serd la ciudad mds importante, un centro comercial. Ananda, Pataliputta tendra tres peligros,
fuego, agua y disension”.

[75] 153. Atha kho Sunidhavassakara Magadhamahamatta yena Bhagava ten’ upasankamimsu,
upasankamitva Bhagavata saddhim sammodimsu, sammodaniyam katham saraniyam vitisaretva
ekamantam atthamsu, ekamantam thita kho Sunidhavassakara Magadhamahamatta Bhagavantam etad
avocum “adhivasetu no bhavam Gotamo ajjatanaya bhattam saddhim bhikkhusamghena” ti.
Adhivasesi Bhagava tunhibhavena. Atha kho Sunidhavassakara Magadhamahamatta Bhagavato
adhivasanam viditva yena sako avasatho ten’ upasankamimsu, upasankamitva sake avasathe panttam
khadantyam bhojantyam patiyadapetva Bhagavato kalam arocapesum “kalo bho Gotama nitthitam
bhattan” ti.

[75] 153. Después, Sunidha y Vassakara, ministros principales de Magadha, se acercaron al Sublime.
Habiéndose acercado, intercambiaron cortesias con el Sublime, y después de una conversacion cordial
y memorable, se pararon a un lado. Estando parados a un lado, Sunidha y Vassakara, ministros
principales de Magadha, le dijeron esto al Sublime: “Que el Sefior Gotama acepte la comida hoy dia
junto con el Sangha de bhikkhus”. El Sublime acept6 con su silencio. Después, Sunidha y Vassakara,
ministros principales de Magadha, habiendo comprendido la aceptacién del Sublime, fueron a su casa,
hicieron preparar deliciosos comestibles, blandos y duros, e informaron al Sublime que era tiempo:
“Sefior Gotama, es tiempo, la comida esta lista”.

Atha kho Bhagava pubbanhasamayam nivasetva pattactvaram adaya saddhim bhikkhusamghena yena
Sunidhavassakaranam Magadhamahamattanam avasatho ten’ upasankami, upasankamitva paiiiatte
asane nisidi. Atha kho Sunidhavassakara Magadhamahamatta Buddhappamukham bhikkhusamgham
panitena khadantyena bhojantyena sahattha santappesum sampavaresum. Atha kho Sunidhavassakara
Magadhamahamatta Bhagavantam bhuttavim onitapattapanim afnfiataram nicam asanam gahetva
ekamantam nistdimsu, ekamantam nisinne kho Sunidhavassakare Magadhamahamatte Bhagava imahi

gathahi anumodi:

Después, temprano a la mafana, el Sublime se acomod6 su hébito, tomé su cuenco, y junto con el
Sangha de bhikkhus, fue a la casa de Sunidha y Vassakara, ministros principales de Magadha. All{ se
sentd en el asiento preparado. Después, Sunidha y Vassakara, ministros principales de Magadha,
atendieron y sirvieron, con sus propias manos, deliciosos comestibles, duros y blandos, al Sangha de
bhikkhus con el Sublime a su cabeza. Después, cuando el Sublime hubo comido y hubo retirado su
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mano del cuenco, Sunidha y Vassakara, ministros principales de Magadha, tomaron asientos bajos y se
sentaron a un lado. Cuando Sunidha y Vassakara estuvieron sentados a un lado, el Sublime expresé su

agradecimiento con estos Versos:

“Yasmim padese kappeti, vasam panditajatiyo.
Stlavant’ ettha bhojetva, sanifiate brahmacarayo 3’

Ya tattha devata asum, tasam dakkhinam adise.

Ta pujita pijayanti,’$ manita manayanti nam.

Tato nam anukampanti, mata puttam 'va orasam.
Devatanukampito poso, sada bhadrani passati” ti.

Atha kho Bhagava Sunidhavassakare Magadhamahamatte imahi gathahi anumoditva utthay’ asana

pakkami.

“En ese lugar donde el sabio hace su casa, después de haber alimentado alli a los virtuosos, los
controlados, los santos, entonces, deberia dedicar sus méritos a los devas de ese lugar. Estos, siendo
honrados, lo honran a uno, siendo venerados, lo veneran a uno. De aqui lo protegen3® a uno asi como
una madre protege a su propio hijo. El hombre, bajo la proteccién de los devas, siempre ve felicidad”.

Después el Sublime, habiendo agradecido a Sunidha y Vassakara, ministros principales de Magadha,
con esos versos, se levanto de su asiento y se fue.

[76] 154. Tena kho pana samayena Sunidhavassakara Magadhamahamatta Bhagavantam pitthito
pitthito anubandha honti “yen’ ajja samano Gotamo dvarena nikkhamissati, tam Gotamadvaram nama
bhavissati. Yena titthena Gangam nadim tarissati, tam Gotamatittham nama bhavissati” ti. Atha kho
Bhagava yena dvarena nikkhami, tam Gotamadvaram nama ahosi. Atha kho Bhagava yena Ganga
nadr ten’ upasankami. Tena kho pana samayena Ganga nadi pira hoti samatittika kakapeyya. App
ekacce’ manussa navam pariyesanti, app ekacce ulumpam pariyesanti, app ekacce kullam bandhanti
apara! param gantukama. Atha kho Bhagava seyyathapi nama balava puriso samiiijitam va baham
pasareyya, pasaritam va baham samifijeyya, evam eva Gangaya nadiya orimatire antarahito

parimatire paccutthasi saddhim bhikkhusamghena. Addasa kho Bhagava te manusse app ekacce navam

37 Brahmacarino (Sya).
3 Pijita pajayanti nam (Ka).

3 El verbo “anukampanti”, protegen, literalmente significa “tienen compasion”. Traduccidn literal de las dos ultimas lineas:
“De aqui [ellos] tienen compasion hacia él como una madre hacia su propio hijo. El hombre al que los devas tienen
compasién, siempre ve la felicidad”.

40 App ekacce = api ekacce.

41 Para (S1, Sya, Ka), ora (Vi-Mahavagga).
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pariyesante app ekacce ulumpam pariyesante app ekacce kullam bandhante apara param gantukame.
Atha kho Bhagava etamattham viditva tayam velayam imam udanam udanesi:

[76] 154. En esa ocasién Sunidha y Vassakara, ministros principales de Magadha, siguieron por detrds
al Sublime: “Hoy dia, por la puerta donde el asceta Gotama saldrd, ésta serd nombrada Puerta Gotama.
El vado por donde cruzard el rio Ganges, se llamard Vado Gotama”. Entonces, la puerta por donde el
Sublime sali6, fue llamada Puerta Gotama. Después, el Sublime se aproximé al rio Ganges. En esa
ocasion el rio Ganges estaba lleno hasta el borde, de tal forma que los cuervos podian beber. Algunos
humanos buscaban una barca. Otros buscaban un bote. Otros preparaban una balsa. Ellos deseaban ir a
la otra orilla. Entonces el Sublime, asi, tan pronto como un hombre fuerte extiende su brazo doblado o
dobla su brazo extendido, de esta manera, desapareci6 de esta orilla del rio Ganges y apareci6 en la otra
orilla con el Sangha de bhikkhus. El Sublime vio a algunos humanos buscando una barca, a otros
buscando un bote, a otros preparando una balsa. Después el Sublime, comprendiendo el significado, en
esa ocasion, pronuncio este verso:

“Ye taranti annavam saram, setum katvana visajja pallalani.
Kullam hi jano bandhati*? tinna* medhavino jana” ti.

Pathamabhanavaro

“Habiendo construido un puente, evitando los pantanos, ellos cruzan la profunda y ancha
correntada* Mientras la gente amarra una balsa, la gente sabia [ya] ha cruzado” 43

[Fin de la] primera recitacién

SEGUNDA PARTE (155-165)

Ariyasaccakatha

155. Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “ayam’ Ananda, yena Kotigamo ten’
upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato paccassosi. Atha kho
Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Kotigamo tad avasari, tatra sudam Bhagava

Kotigame viharati. Tatra kho Bhagava bhikkhii amantesi:

42 Kullam jano ca bandhati (Sya), kullam hi jano pabandhahi (S1,1, Ka).
43 Nitinna, na tinna (Ka).

4 La voz “annavam” se glosa como una extensién de una “yojana”, aproximadamente, 11 kilémetros, profunda y ancha.
Ref. D.A.ii 132.

4 Este verso, incluyendo toda la seccién de la fundacién de la ciudad de Pataliputta (152-154), se encuentra en el Udana-
pali. Ref. Ud. 188.
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Exposicion de las Nobles Verdades

155. Después el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “Ven, Ananda, vamos al poblado de Koti”.
“Si, Venerable” respondié el Venerable Ananda al Sublime. Después el Sublime, acompafado por un
gran grupo de bhikkhus, fue al poblado de Koti y residié. Alli, el Sublime se dirigi6 a los bhikkhus:

[77] “Catunnam bhikkhave ariyasaccanam ananubodha appativedha evam idam digham addhanam
sandhavitam samsaritam mamaii ¢’ eva tumhakaii ca. Katamesam catunnam. Dukkhassa bhikkhave
ariyasaccassa ananubodha appativedha evam idam digham addhanam sandhavitam samsaritam
mamarni ¢’ eva tumhakari ca, dukkhasamudayassa bhikkhave ariyasaccassa ananubodha appativedha
evam idam digham addhanam sandhavitam samsaritam mamaii ¢’ eva tumhakan ca, dukkhanirodhassa
bhikkhave ariyasaccassa ananubodha appativedha evam idam digham addhanam sandhavitam
samsaritam mamaii ¢’ eva tumhakan ca, dukkhanirodhagaminiya patipadaya bhikkhave ariyasaccassa
ananubodha appativedha evam idam digham addhanam sandhavitam samsaritam mamaii ¢’ eva
tumhakaii  ca. Tay idam*  bhikkhave dukkham ariyasaccam anubuddham patividdham,
dukkhasamudayam?*’  ariyasaccam anubuddham patividdham, dukkhanirodham*® ariyasaccam
anubuddham patividdham, dukkhanirodhagamint patipada ariyasaccam anubuddham patividdham,
ucchinna bhavatanha, khina bhavanetti, natth’ idani punabbhavo” ti, idam avoca Bhagava, idam

vatvana Sugato athaparam etad avoca Sattha:

[77] “Bhikkhus, es por no haber comprendido, es por no haber penetrado las cuatro Verdades Nobles
que tanto yo como vosotros hemos transmigrado, hemos andado en el ciclo por largo tiempo. ;Cudles
cuatro? Bhikkhus, es por no haber comprendido, es por no haber penetrado la Noble Verdad del
Sufrimiento que tanto yo como vosotros hemos transmigrado, hemos andado en el ciclo por largo
tiempo. Bhikkhus, es por no haber comprendido, es por no haber penetrado la Noble Verdad del Origen
del Sufrimiento que tanto yo como vosotros hemos transmigrado, hemos andado en el ciclo por largo
tiempo. Bhikkhus, es por no haber comprendido, es por no haber penetrado la Noble Verdad de la
Cesacion del Sufrimiento que tanto yo como vosotros hemos transmigrado, hemos andado en el ciclo
por largo tiempo. Bhikkhus, es por no haber comprendido, es por no haber penetrado la Noble Verdad
del Sendero que conduce a la Cesacion del Sufrimiento que tanto yo como vosotros hemos
transmigrado, hemos andado en el ciclo por largo tiempo. Bhikkhus, esta Noble Verdad del Sufrimiento
ha sido comprendida, ha sido penetrada; la Noble Verdad del Origen del Sufrimiento ha sido
comprendida, ha sido penetrada; la Noble Verdad de la Cesacion del Sufrimiento ha sido comprendida,
ha sido penetrada; la Noble Verdad del Sendero que conduce a la Cesacion del Sufrimiento ha sido
comprendida, ha sido penetrada; el deseo por la existencia ha sido cortado; eso que conduce a la
existencia ha sido extirpado; ahora no hay nueva existencia”. Asi hablé el Sublime.

4 Tay idam = Tam idam.
47 Dukkhasamudayo (Sya).

4 Dukkhanirodho (Sya).
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El Bien-ido, el Maestro, habiendo dicho esto, después dijo:

“Catunnam ariyasaccanam, yathabhiitam adassana.

Samsitam digham addhanam, tasu tasv eva jatisu.

“Por no haber visto, de acuerdo con la realidad, las Cuatro Noble Verdades, anduve por largo tiempo en
el ciclo, en éste y en aquel nacimiento.

Tani etani ditthani, bhavanetti samithata.

Ucchinnam miilam dukkhassa, natth’ idani punabbhavo™ ti.

[Pero ahora que] éstas han sido vistas, eso que conduce a la existencia ha sido extirpado, la raiz del
sufrimiento ha sido removida, ahora no hay nueva existencia”.

Tatra pi sudam Bhagava Kotigame viharanto etad eva bahulam bhikkhiinam dhammim katham karoti
“iti stlam iti samadhi iti panna. Stlaparibhavito samadhi mahapphalo hoti mahanisamso.
Samadhiparibhavita paniiia mahapphala hoti mahanisamsa. Paiiiaparibhavitam cittam sammad eva

asavehi vimuccati. Seyyathidam, kamasava bhavasava avijjasava” ti.

El Sublime, mientras residia alli en el poblado de Koti, expuso frecuentemente este discurso del
Dhamma: “As{ es la virtud, asi es la concentracion, asi es la sabiduria. La concentracion, basada en la
virtud, da gran fruto, gran beneficio. La sabiduria, basada en la concentracién, da gran fruto, gran
beneficio. La mente, establecida en la sabiduria, se libera completamente de los contaminantes, es
decir, el contaminante de la sensualidad, el contaminante del devenir, el contaminante de la
ignorancia.”

Anavattidhammasambodhiparayana

156. Atha kho Bhagava Kotigame yathabhirantam viharitva ayasmantam Anandam amantesi “ayam’
Ananda, yena natika*® ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando [78]
Bhagavato paccassosi. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Natika tad avasari,
tatra pi sudam Bhagava Natike viharati gifijakavasathe. Atha kho ayasma Anando yena Bhagava ten’
upasankami, upasankamitva Bhagavantam abhivadetva ekamantam nistidi, ekamantam nisinno kho
ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “Salho nama bhante bhikkhu Natike kalankato, tassa ka gati
ko abhisamparayo. Nanda nama bhante bhikkhuni Natike kalankata, tassa ka gati ko abhisamparayo.
Sudatto nama bhante upasako Natike kalankato, tassa ka gati ko abhisamparayo. Sujata nama bhante
upasika Natike kalankata, tassa ka gati ko abhisamparayo. Kukkuto®® nama bhante upasako Natike

4 Nadika (Sya, I).
30 Kakudho (Sya).
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kalankato, tassa ka gati ko abhisamparayo. Kalimbo’! nama bhante upasako -pa-. Nikato nama bhante
upasako. Katissaho*? nama bhante updasako. Tuttho nama bhante updsako. Santuttho nama bhante
upasako. Bhaddo’? nama bhante upasako. Subhaddo’* nama bhante upasako Natike kalankato, tassa

ka gati ko abhisamparayo” ti.
Esos que alcanzan la Iluminacién y la condiciéon de no retorno®’

156. Después el Sublime, habiendo residido en el poblado de Koti tanto como quiso, se dirigié al
Venerable Ananda: “Ven Ananda, vamos a Natika”. “Si, Venerable” [78] respondié el Venerable
Ananda al Sublime. Después el Sublime, acompafiado por un gran grupo de bhikkhus, fue a Natika.
Alli en Natika, el Sublime se alojé en la casa de ladrillos. Después, Ananda se acercé al Sublime.
Habiéndose acercado, reverencié al Sublime y se sent6 a un lado. Sentado a un lado, el Venerable
Ananda le dijo esto al Sublime: “Venerable, el bhikkhu de nombre Salha murié en Natika. ;Cudl es su
destino? ;Cudl es su proxima existencia? Venerable, la bhikkhuni de nombre Nanda murié en Natika.
(Cudl es su destino? ;Cudl es su proxima existencia? Venerable, el devoto laico, de nombre Sudatto,
muri6 en Natika. ;Cudl es su destino? ;Cudl es su proxima existencia? Venerable, la devota laica, de
nombre Sujata, murié en Natika. ;Cudl es su destino? ;Cudl es su proxima existencia? Venerable, la
devota laica, de nombre Sujata, muri6 en Natika. ;Cual es su destino? ;Cudl es su proxima existencia?
Venerable, el devoto laico, de nombre Kukkuta, murié en Natika. ;Cudl es su destino? ;Cudl es su
proxima existencia? Venerable, el devoto laico, de nombre Kalimba... Venerable, el devoto laico, de
nombre Nikata... Venerable, el devoto laico, de nombre Katissaha... Venerable, el devoto laico, de
nombre Tuttha... Venerable, el devoto laico, de nombre Santuttha... Venerable, el devoto laico, de
nombre Bhadda... Venerable, el devoto laico, de nombre Subhadda, muri6 en Natika. ;Cudl es su
destino? ;Cudl es su préxima existencia?”

157. Salho Ananda bhikkhu asavanam khaya anasavam cetovimuttim paniavimuttim ditth’ eva dhamme
sayam abhifiia sacchikatva upasampajja vihasi. Nanda Ananda bhikkhunt  paficannam
orambhagiyanam samyojananam parikkhaya opapatika tattha parinibbayint anavattidhamma tasma
loka. Sudatto Ananda upasako tinpam samyojananam parikkhaya ragadosamohanam tanutta
sakadagamr sakid eva imam lokam agantva dukkhass’ antam karissati. Sujata Ananda upasika tinpam
samyojananam parikkhaya sotapanna avinipatadhamma niyata sambodhiparayana>® Kukkuto Ananda

St Kalingo (1), Karalimbo (Sya).
52 Katissabho (ST, 1).

53 Bhato (Sya).

54 Subhato (Sya).

35 El compuesto “anavattidhammasambodhiparayana”, aqui traducido como “esos que alcanzardn la Iluminacién y la
condicién de no retorno” consta de cuatro voces: “anavatti”’, no retorno, “dhamma”, condicién, “sambodhi”, [luminacién, y
“parayana”, descanso, alivio, soporte. Por ser un compuesto relativo, se refiere al grupo de individuos que ha alcanzado la
Tluminacién y la condicién de no retorno.

56 Parayana (ST, Sya, 1, Ka).
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upasako paricannam orambhagiyanam samyojananam parikkhaya opapatiko tattha parinibbayt
anavattidhammo tasma loka. Kalimbo Ananda upasako -pa-. Nikato Ananda upasako. [719] Katissaho
Ananda upasako. Tuttho Ananda upasako. Santuttho Ananda upasako. Bhaddo Ananda upasako.
Subhaddo Ananda upasako paficannam orambhagiyanam samyojananam parikkhaya opapatiko tattha
parinibbayt anavattidhammo tasma loka. Paropaifiasam Ananda natike updasaka kalankata
paiicannam  orambhagiyanam  samyojananam  parikkhaya opapatika tattha  parinibbayino
anavattidhamma tasma loka. Sadhika navuti’’ Ananda Natike upasaka kalankata tinnam
samyojananam parikkhaya ragadosamohanam tanutta Sakadagamino sakid eva imam lokam agantva
dukkhass’ antam karissanti. Satirekan®$ Ananda paficasatani natike upasaka kalankata tinpam

samyojananam parikkhaya sotapanna avinipatadhamma niyata sambodhiparayand.

157. “Ananda, el bhikkhu Salha, debido a la extincién de los contaminantes, moré sin contaminantes,
habiendo entrado y realizado, por medio de su conocimiento directo, en esta misma vida, la
emancipacion de la mente, la emancipaciéon por medio de la sabiduria. Ananda, la bhikkhuni Nanda,
debido a la completa extincion de las cinco ataduras inferiores® [reconectd] espontdneamente, y alli
cesard en el Nibbana sin la posibilidad de retornar de ese mundo. Ananda, el devoto laico Sudatta,
debido a la completa extincion de las tres ataduras® y debido a la atenuacion de la pasidn, el enojo y la
ignorancia, es uno que retorna una vez, quien habiendo regresado solamente una vez a este mundo,
pondré fin al sufrimiento. Ananda, la devota laica Sujata, debido a la completa extincién de las tres
ataduras, es una que ha entrado en la corriente, no estd sujeta a caer en los estados de privacion, tiene
asegurado [un buen destino] y la Iluminacion [final]. Ananda, el devoto laico Kukkuta, debido a la
completa extincion de las cinco ataduras inferiores, [reconectd] espontidneamente, y alli cesara en el
Nibbana sin la posibilidad de retornar de ese mundo. Ananda, el devoto laico Kalimba... Ananda, el
devoto laico Nikata... [79] Ananda, el devoto laico Katissaha... Ananda, el devoto laico Tuttha...
Ananda, el devoto laico Santuttha... Ananda, el devoto laico Bhadda... Ananda, el devoto laico
Subhadda, debido a la completa extinciéon de las cinco ataduras inferiores, [reconectd]
espontdneamente, y alli cesard en el Nibbana sin la posibilidad de retornar de ese mundo. Ananda, mas
de cincuenta devotos laicos murieron en Natika, y debido a la completa extincion de las cinco ataduras
inferiores, [reconectaron] espontineamente, y alli morirdn en el Nibbana sin la posibilidad de retornar
de ese mundo. Ananda, mds de noventa devotos laicos murieron en Natika, y debido a la completa
extincidn de las tres ataduras y debido a la atenuacion de la pasion, el enojo y la ignorancia, retornardn
una vez, y habiendo regresado solamente una vez a este mundo, pondrdn fin al sufrimiento. Ananda,
mas de quinientos devotos laicos murieron en Natika, y debido a la completa extincion de las tres

5T Chadhika navuti (Sya).
38 Dasatirekani (Sya).

3 “Orambhagiyanam samyojananam”. Se denominan ataduras inferiores porque causan reconexién solamente en los planos
de los sentidos. Ref. D. A. ii 133.

%0 Las tres ataduras son (1) nocién de la personalidad (sakkaya-ditthi), (2) duda (vicikiccha) y (3) adherencia a ritos y
rituales (stlabbata-paramasa).
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ataduras, han entrado en la corriente, no estdn sujetos a caer en los estados de privacion, tienen
asegurado [un buen destino] y la Iluminacion [final]”.

Dhammadasadhammapariyaya

158. Anacchariyam kho pan’ etam Ananda, yam manussabhiito kalam kareyya, tasmim yeva®!
kalankate Tathagatam upasankamitva etam attham pucchissatha, vihesa hesa Ananda Tathagatassa.
Tasma tih’®? Ananda dhammadasam nama dhammapariyayam desessami, yena samanndgato
ariyasavako akankhamano attana va attanam byakareyya “khinanirayo 'mhi khinatiracchanayoni
khtnapettivisayo  khinapayaduggativinipato, sotapanno ‘ham asmi avinipatadhammo niyato
sambodhiparayano” ti.

Enseiianza del espejo del Dhamma?$3

158. “Esto no es un misterio, Ananda. Si cuando un humano muere, si cada vez que uno muere,
habiéndose acercado al Tathagata, preguntareis sobre este tema, Ananda, esto seria una molestia, una
incomodidad para el Tathagata. Por lo tanto, Ananda, te expondré aqui la instruccién de la ensefianza
denominada espejo del Dhamma. Un discipulo noble, dotado de ésta [instruccion del espejo del
Dhamma], puede, si asi lo desea, decir de si mismo: ‘Estoy libre del infierno, estoy libre del plano
animal, estoy libre del plano de los espiritus carenciados, estoy libre de caer en el estado de privacion,
en un mal destino, en los estados de infelicidad, yo soy uno que ha entrado en la corriente, no estoy
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sujeto a caer en los estados de privacion, tengo asegurado [un buen destino] y la [luminacion [final]’.

159. Katamo ca so Ananda dhammadaso dhammapariyayo, yena samanndagato ariyasavako
akankhamano attana va attanam byakareyya “khinanirayo 'mhi khinatiracchanayoni khinapettivisayo
khtnapayaduggativinipato, sotapanno ‘ham asmi avinipatadhammo niyato sambodhiparayano” ti.

159. “Ananda, y cuél es esta instruccion de la ensefianza del espejo del Dhamma, que dotado de ésta,
un discipulo noble puede, si asi lo desea, decir de si mismo: ‘Estoy libre del infierno, estoy libre del
plano animal, estoy libre del plano de los espiritus carenciados, estoy libre de caer en el estado de
privacién, en un mal destino, en los estados de infelicidad, yo soy uno que ha entrado en la corriente,
no estoy sujeto a caer en los estados de privacion, tengo asegurado [un buen destino] y la Iluminacion
[final]’?”

81 Tasmim tasmim ce (ST, 1), tasmim tasmim kho (Sya).

=9

82 Tasma tiha = tasma iha. La ‘t’ se inserta para evitar hiato entre la vocal final de “tasma
indeclinable “iha” tiene el mismo significado que “idha”, aqui.

y la vocal inicial de “iha”. El

63 “Dhammadasadhammapariyaya”, aqui traducido como “ensefianza del espejo del Dhamma”, es un compuesto de cuatro
voces: “Dhamma”, ensefianza, “adasa”, espejo, “dhamma”, ensefianza, “pariyaya”, instruccién, discurso.
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[80] Idh’ Ananda ariyasavako Buddhe aveccappasadena samanndagato hoti “iti pi so Bhagava Araham
Sammasambuddho Vijjacaranasampanno Sugato Lokavidii Anuttaro purisadammasarathi Sattha

devamanussanam Buddho Bhagava” ti.

[80] “Aqui, Ananda, el discipulo noble estd dotado de una confianza inconmovible en el Buddha
[considerando asi]: Por esto el Sublime es un Arahant, perfectamente Iluminado, dotado de visién y
conducta, Bien-ido, conocedor del universo, incomparable lider de aquellos capaces de la purificacion,
Maestro de devas y hombres, [luminado y Sublime.”

Dhamme aveccappasadena samanndagato hoti “svakkhato Bhagavata dhammo sanditthiko akaliko
ehipassiko opaneyyiko paccattam veditabbo vifiiiht” ti.

“Esta dotado de una confianza inconmovible en el Dhamma [considerando asi]: El Dhamma del
Sublime estd bien expuesto, es realizable por uno mismo, es de efecto inmediato, es merecedor de
‘venga y vea’, es apto de ser traido a uno mismo, ha de ser comprendido por los sabios, cada uno en su
propia mente.”

Samghe aveccappasadena samanndagato hoti “suppatipanno Bhagavato savakasamgho, ujuppatipanno
Bhagavato savakasamgho, niayappatipanno Bhagavato savakasamgho, samicippatipanno Bhagavato
savakasamgho, yad idam cattari purisayugani attha purisapuggala, esa Bhagavato savakasamgho
ahuneyyo pahuneyyo dakkhineyyo aiijalikarantyo anuttaram pufiiiakkhettam lokassa” ti.

“Estd dotado de una confianza inconmovible en el Sangha [considerando asi]: La comunidad de
discipulos del Sublime ha practicado el camino verdadero, la comunidad de discipulos del Sublime ha
practicado el camino recto, la comunidad de discipulos del Sublime ha practicado el camino al
Nibbana, la comunidad de discipulos del Sublime ha practicado el camino correcto. La comunidad de
discipulos del Sublime, que tiene los cuatro pares de individuos, los ocho individuos, es merecedora de
presentes, es merecedora de hospitalidad, es merecedora de ofrecimientos, es merecedora de
reverencias y es un insuperable campo de mérito en el mundo.”

Ariyakantehi stlehi samanndgato hoti akhandehi acchiddehi asabalehi akammasehi bhujissehi
vifniapasatthehi aparamatthehi samadhisamvattanikehi.

“Estd dotado de las virtudes que agradan a los Nobles, virtudes intactas, sin agujeros, inmaculadas,
impecables, liberadoras, elogiadas por los sabios, intocadas [por las impurezas mentales] y que
conducen a la concentracién”.

Ayam kho so Ananda dhammadaso dhammapariyayo, yena samanndagato ariyasavako akankhamano
attana va attanam byakareyya “khinanirayo ‘mhi khinatiracchanayoni khinapettivisayo
khtnapayaduggativinipato, sotapanno ‘ham asmi avinipatadhammo niyato sambodhiparayano” ti.
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“Esta, Ananda, es la instruccién de la ensefianza del espejo del Dhamma. Un discipulo noble, dotado de
ésta, puede, si asi lo desea, decir de si mismo: ‘Estoy libre del infierno, estoy libre del plano animal,
estoy libre del plano de los espiritus carenciados, estoy libre de caer en el estado de privacion, en un
mal destino, en los estados de infelicidad, yo soy uno que ha entrado en la corriente, no estoy sujeto a
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caer en los estados de privacion, tengo asegurado [un buen destino] y la [luminacién [final]’.

Tatra pi sudam Bhagava Natike viharanto gifijakavasathe etad eva bahulam bhikkhiinam dhammim
katham karoti “iti stlam iti samadhi iti panna. Stlaparibhavito samdadhi mahapphalo hoti
mahanisamso. Samadhiparibhavita paniiia mahapphala hoti mahanisamsa. Pafifiaparibhavitam cittam

sammad eva asavehi vimuccati. Seyyathidam, kamasava bhavasava avijjasava” ti.

El Sublime, mientras residia alli, en Natika, en la casa de ladrillos, expuso frecuentemente este discurso
del Dhamma a muchos bhikkhus: “Asi es la virtud, asi es la concentracion, asi es la sabiduria. La
concentracion, basada en la virtud, da gran fruto, gran beneficio. La sabiduria, basada en la
concentracion, da gran fruto, gran beneficio. La mente, establecida en la sabiduria, se libera
completamente de los contaminantes, es decir, el contaminante de la sensualidad, el contaminante del
devenir, el contaminante de la ignorancia.”

[81] 160. Atha kho Bhagava Natike yathabhirantam viharitva ayasmantam Anandam amantesi “ayam’
Ananda, yena Vesali ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato
paccassosi. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Vesalt tad avasari. Tatra
sudam Bhagava Vesaliyam viharati Ambapalivane. Tatra kho Bhagava bhikkhii amantesi:

[81] 160. Después el Sublime, habiendo residido en Natika tanto como quiso, se dirigié al Venerable
Ananda: “Ven, Ananda, vamos a Vesali”. “Si, Venerable” respondié el Venerable Ananda al Sublime.
Después el Sublime, acompaiiado por un gran grupo de bhikkhus, fue a Vesali. Alli, en Vesali, el
Sublime se aloj6 en el bosque de Ambapali. All{ el Sublime se dirigi6 a los bhikkhus:

“Sato bhikkhave bhikkhu vihareyya sampajano, ayam vo amhakam anusasani. Kathaii ca bhikkhave
bhikkhu sato hoti. Idha bhikkhave bhikkhu kaye kayanupasst viharati atapt sampajano satima vineyya
loke abhijjhadomanassam. Vedanasu vedananupasst -pa-. Citte cittanupassi -pa-. Dhammesu
dhammanupasst viharati atapt sampajano satimda vineyya loke abhijjhadomanassam. Evam kho
bhikkhave bhikkhu sato hoti.”

“Bhikkhus, un bhikkhu deberfa morar con atencién plena y con clara comprensién. Esta es mi
exhortacién para vosotros. ;Y cémo, bhikkhus, un bhikkhu tiene atencién plena? Aqui, bhikkhus, un
bhikkhu mora contemplando el cuerpo en el cuerpo, enérgico, comprendiendo claramente y atento,
removiendo la codicia y la pena en el mundo... contemplando la sensacion en las sensaciones...
contemplando la conciencia en la conciencia... contemplando los dhammas en los dhammas, enérgico,
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comprendiendo claramente y atento, removiendo la codicia y la pena en el mundo. Asi, bhikkhus, un
bhikkhu tiene atencion plena.”

Kathaii ca bhikkhave bhikkhu sampajano hoti. Idha bhikkhave bhikkhu abhikkante patikkante
sampajanakart hoti, alokite vilokite sampajanakart hoti, samifijite pasarite sampajanakari hoti,
samghatipattactvaradharane sampajanakar? hoti, asite pite khayite sayite sampajanakar? hoti,
uccarapassavakamme sampajanakari hoti, gate thite nisinne sutte jagarite bhasite tunhibhave
sampajanakart hoti. Evam kho bhikkhave bhikkhu sampajano hoti. Sato bhikkhave bhikkhu vihareyya

sampajano, ayam vo amhakam anusasant” ti.

“.Y como, bhikkhus, un bhikkhu tiene clara comprensién? Aqui, bhikkhus, un bhikkhu, cuando va
hacia adelante y cuando va hacia atrds, tiene clara comprension; cuando mira hacia adelante y cuando
mira hacia atrds, tiene clara comprension; cuando dobla sus miembros y cuando estira sus miembros,
también tiene clara comprension; cuando usa los tres hédbitos y cuando lleva su cuenco, tiene clara
comprension; cuando come, cuando bebe, cuando mastica y cuando saborea, tiene clara comprension;
cuando obedece los llamados de la naturaleza, tiene clara comprension; cuando estd caminando, cuando
estd parado, cuando estd sentado, cuando se duerme, cuando se despierta, cuando habla y cuando se
mantiene en silencio, tiene clara comprension. Asi, bhikkhus, un bhikkhu tiene clara comprension.
Bhikkhus, un bhikkhu deberfa morar con atencién plena y con clara comprensién. Esta es mi

exhortacion para vosotros.”
Ambapaliganika

161. Assosi kho Ambapalt ganika “Bhagava kira Vesalim anuppatto Vesaliyam viharati mayham
ambavane” ti. Atha kho Ambapalt ganika bhaddani bhaddani yanani yojapetva bhaddam bhaddam
yanam abhiruhitva bhaddehi bhaddehi yanehi Vesaliya niyyasi. Yena sako aramo tena payasi. Yavatika
yanassa bhiami, yanena gantva yanda paccorohitva pattika va yena Bhagava ten’ upasankami,

upasankamitva Bhagavantam abhivadetva ekamantam nisidi.
La cortesana Ambapali

161. La cortesana Ambapali escuchd: “Dicen que el Sublime ha arribado a Vesalt; que esta alojado en
Vesali, en mi bosque de mangos.” Después, la cortesana Ambapalt hizo preparar excelentes carruajes,
se subi6 en un excelente carruaje y salié de Vesali acompafiada por otros excelentes carruajes y se
dirigié a su propio parque. Después de haber ido en carruaje mientras el terreno era transitable para
carruajes, descendié del carruaje y se acercé caminando a donde estaba el Sublime. Habiéndose
acercado, reverencio al Sublime y se sent6 a un lado.

[82] Ekamantam nisinnam kho Ambapalim ganikam Bhagava dhammiya kathaya sandassesi
samddapesi samuttejesi sampahamsesi. Atha kho Ambapalt ganika Bhagavata dhammiya kathaya
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sandassita samddapita samuttejita sampahamsita Bhagavantam etad avoca “adhivasetu me bhante
Bhagava svatanaya bhattam saddhim bhikkhusamghena” ti. Adhivasesi Bhagava tunhibhavena. Atha
kho Ambapalt ganika Bhagavato adhivasanam viditva utthay’ asana Bhagavantam abhivadetva

padakkhinam katva pakkami.

[82] El Sublime instruyd, instigd, motivo, regocijo a la cortesana Ambapali, que estaba sentada a un
lado, con una exposiciéon del Dhamma. Después la cortesana Ambapali, instruida, instigada, motivada,
regocijada con la exposicion del Dhamma del Sublime, le dijo esto al Sublime: “Venerable, que el
Sublime acepte, junto con el Sangha de bhikkhus, mi comida mafiana”. El Sublime asintié en silencio.
Después la cortesana Ambapali, habiendo comprendido la aceptaciéon del Sublime, se levanté del
asiento, reverenci6 al Sublime, y manteniéndolo a su derecha, se retiro.

Assosum kho Vesalika Licchavi “Bhagava kira Vesalim anuppatto Vesaliyam viharati Ambapalivane”
ti. Atha kho te Licchavi bhaddani bhaddani yanani yojapetva bhaddam bhaddam yanam abhiruhitva
bhaddehi bhaddehi yanehi Vesaliya niyyimsu. Tatra ekacce Licchavi ntla honti nilavanna nilavattha
nilalankara, ekacce Licchavt pita honti pitavanna pitavattha pitalankara, ekacce Licchavt lohita honti
lohitavanna lohitavattha lohitalankara, ekacce Licchavi odata honti odatavanna odatavattha
odatalankara. Atha kho Ambapalt ganika daharanam daharanam Licchavinam akkhena akkham
cakkena cakkam yugena yugam pativattesi % Atha kho te Licchavi Ambapalim ganikam etad avocum
“kim je Ambapali daharanam daharanam Licchavinam akkhena akkham cakkena cakkam yugena
yugam pativattest” ti. Tatha hi pana me ayyaputta Bhagava nimantito svatanaya bhattam saddhim
bhikkhusamghena ti. Dehi je Ambapali etam® bhattam satasahassend ti. Sace pi me ayyaputta Vesalim
saharam dassatha,’® evam aham tam®” bhattam na dassami ti® Atha kho te Licchavi angulim

photesum “jitamha®® vata bho ambakaya jitamha vata bho ambakaya” ti.”0

Los Licchavi de Vesalt escucharon: “Dicen que el Sublime ha arribado a Vesalt; que estd alojado en
Vesali, en el bosque de Ambapali.” Después, los Licchavi de Vesall hicieron preparar excelentes
carruajes, se subieron en esos excelentes carruajes y salieron de Vesali acompafiados por otros
excelentes carruajes. Algunos Licchavi estaban azules, vestidos de azul, adornados de azul, de
apariencia azul. Algunos Licchavi estaban amarillos, vestidos de amarillo, adornados de amarillo, de
apariencia amarilla. Algunos Licchavi estaban rojos, vestidos de rojo, adornados de rojo, de apariencia
roja. Algunos Licchavi estaban blancos, vestidos de blanco, adornados de blanco, de apariencia blanca.

% Parivattesi (Vi-Mahavagga).

65 Ekam (Ka).

% Dajjeyyatha (Vi-Mahavagga).

67 Evam pi mahantam (Sya), evam mahantam (ST, T).
%8 N’ eva dajjaham tam bhattan ti (Vi-Mahavagga).
% Jitamha (bahtisu).

70« Jitamha vata bho Ambapalikaya vaficitamha vata bho Ambapalikaya” ti (Sya).
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Entonces, la cortesana Ambapali hizo que [su carruaje] tocara los [carruajes de los] Licchavi, eje contra
eje, rueda contra rueda, yugo contra yugo. Entonces los Licchavi le dijeron a la cortesana Ambapalt
esto: “Eh,”! Ambapali, ;por qué haces que [tu carruaje] toque los [carruajes de los] Licchavi, eje contra
eje, rueda contra rueda, yugo contra yugo?” “Jévenes sefiores, porque he invitado al Sublime junto con
el Sangha de bhikkhus para la comida de mafiana.” “Eh, Ambapali, cede esta comida por cien mil.”
“Jovenes sefores, aun si me dierais VesalT junto con sus territorios, aun asi yo no os daria esta comida”.
Después, estos Licchavi agitaron los dedos [diciendo]: “Sefores, realmente hemos sido derrotados por
la [mujer] mango;’? sefiores, realmente hemos sido derrotados por la [mujer] mango”.

Atha kho te Licchavi yena Ambapalivanam tena payimsu. Addasa kho Bhagava te Licchavt diirato va
agacchante, disvana bhikkhii amantesi [83] “Yesam’3 bhikkhave bhikkhinam deva Tavatimsa
aditthapubba, oloketha bhikkhave Licchaviparisam, apaloketha bhikkhave Licchaviparisam,
upasamharatha bhikkhave Licchaviparisam Tavatimsasadisan” ti. Atha kho te Licchavi yavatika
yanassa bhimi, yanena gantva yanda paccorohitva pattika va yena Bhagava ten’ upasankamimsu,
upasankamitva Bhagavantam abhivadetva ekamantam nisidimsu. Ekamantam nisinne kho te Licchavi
Bhagava dhammiya kathaya sandassesi samadapesi samuttejesi sampahamsesi. Atha kho te Licchavt
Bhagavata dhammiya kathdaya sandassita samdadapita samuttejita sampahamsita Bhagavantam etad
avocum “adhivasetu no bhante Bhagava svatanaya bhattam saddhim bhikkhusamghena” ti. Atha kho
Bhagava te Licchavi etad avoca “adhivuttham’ kho me Licchavi svatandaya Ambapaliya ganikaya
bhattan” ti. Atha kho te Licchavi angulim photesum “jitamha vata bho ambakaya jitamha vata bho

— )

ambakaya” ti. Atha kho te Licchavi Bhagavato bhasitam abhinanditva anumoditva utthay’ asanda

Bhagavantam abhivadetva padakkhinam katva pakkamimsu.

Después, los Licchavt se acercaron al bosque de Ambapali. El Sublime vio a los Licchavi venir desde
lejos y se dirigié a los bhikkhus [83]: “Bhikkhus, esos bhikkhus que no han visto antes a los devas de
Tavatimsa, mirad, bhikkhus, a la congregacién de Licchavi, observad, bhikkhus, a la congregacion de
Licchavi, contemplad, bhikkhus, a la congregacion de Licchavi que se parece a [los devas de]
Tavatimsa.” Luego estos Licchavi, después de haber ido en carruaje mientras el terreno era transitable,
descendieron del carruaje y se acercaron caminado a donde estaba el Sublime. Habiéndose acercado,
reverenciaron al Sublime y se sentaron a un lado. El Sublime instruyé, instigd, motivd, regocijo a estos
Licchavi que estaban sentados a un lado, con una exposiciéon del Dhamma. Después, estos Licchavi,
instruidos, instigados, motivados, regocijados con la exposicion del Dhamma del Sublime, le dijeron
esto al Sublime: “Venerable, que el Sublime acepte, junto con la comunidad de bhikkhus, nuestra
comida mafana”. Entonces, el Sublime les dijo esto a los Licchavi: “Licchavi, la comida de mafana ya

I73PR L)

7l La particula vocativa “je”, aqui traducida como “eh”, se usa en la lengua pali para dirigirse a esclavos o personas
inferiores.

72 Aqui hay un juego de palabras con el nombre de la cortesana. “Ambapali” significa “protectora de los mangos”. El
Comentario glosa la voz ambakaya, por la mango, como itthikaya, por la mujer. Ref. D.A. ii 135.

73 Yehi (Vi-Mahavagga).

74 Adhivasitam (Sya).
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ha sido aceptada por mi a la cortesana Ambapali”. Después, esos Licchavi agitaron los dedos
[diciendo]: “Senores, realmente hemos sido derrotados por la [mujer] mango; sefiores, realmente hemos
sido derrotados por la [mujer] mango”. Luego estos Licchavi, habiéndose regocijado, y sintiéndose
satisfechos de la conversacién con el Sublime, se levantaron de su asiento, y manteniéndolo a su
derecha, se retiraron.

162. Atha kho Ambapalt ganika tassa rattiya accayena sake arame panitam khadaniyam bhojantyam
pativadapetva Bhagavato kalam arocapesi “kalo bhante nitthitam bhattan” ti. Atha kho Bhagava
pubbanhasamayam nivasetva pattacivaram dadaya saddhim bhikkhusamghena yena Ambapaliya
ganikaya nivesanam ten’ upasankami, upasankamitva pafiiiatte asane nisidi. Atha kho Ambapalt
ganika Buddhappamukham bhikkhusamgham panitena khadantyena bhojaniyena sahattha santappesi
sampavaresi. Atha kho Ambapalt ganika Bhagavantam bhuttavim onttapattapanim anfiataram nicam
asanam gahetva ekamantam nisidi, ekamantam nisinna kho Ambapalt ganika Bhagavantam etad avoca

l_”

“imaham bhante aramam Buddhappamukhassa bhikkhusamghassa dammt” ti. Patiggahesi Bhagava
aramam. Atha kho Bhagava Ambapalim ganikam dhammiya kathaya sandassetva samadapetva
samuttejetva sampahamsetva utthay’ asana pakkami. Tatra pi sudam Bhagava Vesaliyam viharanto
Ambapalivane etad eva bahulam bhikkhiinam dhammim katham [84] karoti “iti stlam iti samadhi iti
paiiia. Stlaparibhavito samadhi mahapphalo hoti mahanisamso. Samadhiparibhavita paiia
mahapphala hoti mahanisamsa. Panfiaparibhavitam cittam sammad eva dsavehi vimuccati.

Seyyathidam, kamasava bhavasava avijjasava” ti.

162. Entonces la cortesana Ambapali, pasada la noche, en su propio parque, hizo preparar deliciosos
comestibles, blandos y duros, e inform6 al Sublime que era tiempo: “Venerable, es tiempo, la comida
estd lista”. Después, temprano a la mafiana, el Sublime se acomodé su hébito, tomé su cuenco, y junto
con el Sangha de bhikkhus, fue a la casa de la cortesana Ambapali y se sentd en el asiento preparado.
Después, la cortesana Ambapali atendid y sirvid, con sus propias manos, deliciosos comestibles, duros
y blandos, al Sangha de bhikkhus con el Sublime a su cabeza. Después, cuando el Sublime hubo
comido y hubo retirado su mano del cuenco, la cortesana Ambapali tomoé un asiento bajo y se sentd a
un lado. Sentada a un lado, la cortesana Ambapali le dijo al Sublime esto: “Venerable, yo doy este
parque al Sangha de bhikkhus con el Sublime a su cabeza”. El Sublime acepté el parque. Luego, el
Sublime, habiendo instruido, instigado, motivado, regocijado a la cortesana Ambapali con una
exposicion del Dhamma, se levant6 de su asiento y partié. El Sublime, mientras residia alli en Vesali,
en el parque de Ambapali, expuso frecuentemente este discurso del Dhamma a muchos bhikkhus [84]:
“Asi es la virtud, asi es la concentracion, asi es la sabiduria. La concentracion, basada en la virtud, da
gran fruto, gran beneficio. La sabiduria, basada en la concentracién, da gran fruto, gran beneficio. La
mente, establecida en la sabiduria, se libera completamente de los contaminantes, es decir, el
contaminante de la sensualidad, el contaminante del devenir, el contaminante de la ignorancia.”
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Veluvagamavassiipagamana

163. Atha kho Bhagava Ambapalivane yathabhirantam viharitva ayasmantam Anandam amantesi
“ayam’ Ananda, yena Veluvagamako™ ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma
Anando Bhagavato paccassosi. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena
Veluvagamako tad avasari. Tatra sudam Bhagava Veluvagamake viharati. Tatra kho Bhagava bhikkhii
amantesi “etha tumhe bhikkhave samanta Vesalim yathamittam yathasandittham yathasambhattam
vassam upetha,’s aham pana idh’ eva Veluvagamake vassam upagacchamt” ti. “Evam bhante” ti kho te
bhikkhii Bhagavato patissutva samanta Vesalim yathamittam yathasandittham yathasambhattam
vassam upagacchimsu. Bhagava pana tatth’ eva Veluvagamake vassam upagacchi.

Las lluvias en el poblado Veluva

163. Después el Sublime, habiendo residido en el parque de Ambapali tanto como quiso, se dirigié al
Venerable Ananda: “Ven, Ananda, vamos al poblado Veluva”. “Si, Venerable” respondi6 el Venerable
Ananda al Sublime. Después el Sublime, acompafiado por un gran grupo de bhikkhus, fue al poblado
Veluva. Alli, en el poblado Veluva, el Sublime residi6. Alli el Sublime se dirigi6 a los bhikkhus:
“Bhikkhus, pasad vosotros aqui las lluvias, alrededor de Vesali, con amistades, conocidos y seguidores;
yo pasaré las lluvias aqui mismo, en el poblado Veluva.” Esos bhikkhus, habiendo respondido al

13

Sublime, ‘“si, Venerable”, pasaron las lluvias alrededor de Vesali con amistades, conocidos y

seguidores. Pero el Sublime pasé las lluvias alli mismo, en el poblado Veluva.

164. Atha kho Bhagavato vassipagatassa kharo abadho uppajji, balha vedana vattanti maranantika.
Ta sudam Bhagava sato sampajano adhivasesi avihaiifiamano. Atha kho Bhagavato etad ahosi “na kho
m’ etam patiriipam, yvaham anamantetva upatthake anapaloketva bhikkhusamgham parinibbayeyyam,
yam ninaham imam abdadham viriyena patipanametva jivitasankharam adhitthaya vihareyyan” fi.
Atha kho Bhagava tam abadham viriyena patipanametva jivitasankharam adhitthaya vihasi. Atha kho
Bhagavato so abadho patippassambhi. Atha kho Bhagava gilana vutthito aciravutthito gelaniia vihara
nikkhamma viharapacchayayam paiiiatte asane nisidi. Atha kho ayasma Anando yena Bhagava ten’
upasankami, upasankamitva Bhagavantam abhivadetva ekamantam nisidi, ekamantam nisinno kho
ayasma Anando [85] Bhagavantam etad avoca “dittho me bhante Bhagavato phasu, dittham me bhante
Bhagavato khamaniyam, api ca me bhante madhurakajato viya kayo, disa pi me na pakkhayanti,
dhamma pi mam na patibhanti Bhagavato gelaiiiiena, api ca me bhante ahosi kdacid eva assasamatta na

tava Bhagava parinibbayissati, na yava Bhagava bhikkhusamgham arabbha kiiicid eva udaharatt” ti.

164. Después, al Sublime que estaba pasando las lluvias, le surgié una severa enfermedad; intensas
sensaciones [de dolor] ocurrieron, cercanas a la muerte. El Sublime, atento, con clara comprension, las

75 Beluva gamako (ST, I).

76 Upagacchatha (Sya).
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soportd sin perturbacion. Luego, esto se le ocurrié al Sublime: “no es apropiado de mi parte que yo
cese en el Nibbana sin haberme dirigido a los asistentes, sin haber informado al Sangha de bhikkhus.
Seria bueno que, habiendo suprimido, por medio del esfuerzo,”” esta enfermedad, more, haciendo
ocurrir el principio vital.’8 Después el Sublime, habiendo suprimido, por medio del esfuerzo, esta
enfermedad, mord, haciendo ocurrir el principio vital. Luego, esta enfermedad del Sublime se aplaco.
Después el Sublime, recuperado del padecimiento, poco después de la recuperacion, salié del
monasterio y se sentd en un asiento preparado en la sombra del monasterio. Entonces, el Venerable
Ananda se acercé al Sublime. Habiéndose acercado y reverenciado al Sublime, se sent6 a un lado.
Sentado a un lado, el Venerable Ananda [85] le dijo al Sublime esto: “Venerable, veo al Sublime
confortable, veo al Sublime saludable. Venerable, no obstante esto, debido al padecimiento del
Sublime, mi cuerpo estaba rigido como empalado; las direcciones no eran discernibles; las cosas no me
eran claras. Venerable, no obstante esto, tuve un pequeiio alivo [pensando que] el Sublime no cesaria en
el Nibbana sin antes dejar alguna [instruccion] con respecto al Sangha de bhikkhus.”

165. Kim pan’ Ananda bhikkhusamgho mayi paccasisati, desito Ananda maya dhammo anantaram
abahiram karitva, natth’ Ananda Tathagatassa dhammesu dacariyamutthi. Yassa nina Ananda evam
assa “aham bhikkhusamgham pariharissami” ti va “mam’ uddesiko bhikkhusamgho” ti va, so niina
Ananda bhikkhusamgham arabbha kificid eva udahareyya. Tathagatassa kho Ananda na evam hoti
“aham bhikkhusamgham pariharissami” ti va “mam’ uddesiko bhikkhusamgho” ti va. Sa kim Ananda
Tathagato bhikkhusamgham arabbha kificid eva udaharissati. Aham kho pan’ Ananda etarahi jinno
vuddho mahallako addhagato vayo-anuppatto, asitiko me vayo vattati. Seyyathapi Ananda
Jajjarasakatam vethamissakena yapeti, evam eva kho Ananda vethamissakena manfie Tathagatassa
kayo yapeti. Yasmim Ananda samaye Tathagato sabbanimittanam amanasikara ekaccanam vedananam
nirodha animittam cetosamadhim upasampajja viharati, phdasutaro Ananda tasmim samaye
Tathagatassa kayo hoti. Tasma tih’ Ananda attadipa viharatha attasarana anaifiasarana Dhammadipa
Dhammasarana anaiifiasarana. Kathaii ¢ Ananda bhikkhu attadipo viharati attasarano anaifiasarano
dhammadipo dhammasarano anafifiasarano. ldh’ Ananda bhikkhu kaye kayanupasst viharati atapt
sampajano satima vineyya loke abhijjhadomanassam. Vedanasu -pa-. Citte -pa-. Dhammesu
dhammanupasst viharati atapt sampajano satima vineyya loke abhijjhadomanassam. Evam kho
Ananda bhikkhu attadipo viharati attasarano anaifiasarano dhammadipo dhammasarano [86]
anafifiasarano. Ye hi keci Ananda etarahi va mama va accayena attadipa viharissanti attasarand
anafifiasarana dhammadipa dhammasarana anafifiasarand, tamatagge me te Ananda bhikkhii

bhavissanti ye keci sikkhakama ti.

77 Por medio del esfuerzo (viriyena) significa por medio del esfuerzo preliminar de los estadios de introspeccion
(pubbabhagaviriyena) y por medio del esfuerzo correspondiente al estado de fruicion (phalasamapattiviriyena). Ref. D. A.
i 137.
78 Principio vital (jivita-sankhara) tiene dos significados: (1) la continuidad de los agregados debido a la fuerza del kamma
y (2) la prolongacién de la continuidad de los agregados por medio del logro del estado de fruicién. En este contexto se
refiere al segundo significado. Ref. D. A.ii 137.
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Dutiyabhanavaro

165. “Pero, Ananda, ;qué espera el Sangha de mi? Ananda, el Dhamma ha sido ensefiado por mi sin
distinguir entre interno y externo. Ananda, con relacién a los dhammas del Tathagata, no existe el pufio
cerrado del maestro. Ananda, ese que piense asi, ‘yo [solo] lideraré al Sangha de bhikkhus’, o ‘el
Sangha de bhikkhus deberia nombrarme a mi’, entonces, Ananda, él deberia indicar algo con respecto
al Sangha de bhikkhus. Pero Ananda, el Tathagata no piensa asi, ‘yo [solo] lideraré el Sangha de
bhikkhus’, o ‘el Sangha de bhikkhus deberia nombrarme a mi’. Ananda, ;por qué, entonces, este
Tathagata deberia indicar algo con respecto al Sangha de bhikkhus? Ananda, yo ahora estoy viejo,
mayor, anciano, ido en afios, he alcanzado el término. Mi término son ochenta. Ananda, asi como una
carreta vieja continda por medio de remiendos, de la misma manera, Ananda, considero que el cuerpo
del Tathagata contindia por medio de remiendos. Ananda, en esa ocasion en que el Tathagata mora,
habiendo entrado en la concentracién de la mente sin signo,” por la cesacién de algunas sensaciones,
por la ausencia de atencién a todos los signos, es [s6lo] en esa ocasién, Ananda, que el cuerpo del
Tathagata estd mas confortable. Por lo tanto, Ananda, morad aqui siendo islas en vosotros mismos,
siendo refugios en vosotros mismos, sin otro refugio que la isla del Dhamma, sin otro refugio que el
refugio del Dhamma. ;Cémo, Ananda, un bhikkhu mora siendo una isla en si mismo, siendo un refugio
en si mismo, sin otro refugio que la isla del Dhamma, sin otro refugio que el refugio del Dhamma?
Ananda, aqui un bhikkhu mora contemplando el cuerpo en el cuerpo, enérgico, comprendiendo
claramente y atento, removiendo la codicia y el pesar en el mundo... en las sensaciones... en la
conciencia... Mora contemplando el dhamma en los dhammas, enérgico, comprendiendo claramente y
atento, removiendo la codicia y el pesar en el mundo. Asi, Ananda, un bhikkhu mora siendo una isla en
s{ mismo, siendo un refugio en si mismo, sin otro refugio que la isla del Dhamma, [86] sin otro refugio
que el refugio del Dhamma. Ananda, cualesquiera que, ahora o después de mi deceso, moren siendo
islas en si mismos, siendo refugios en si mismos, sin otro refugio que la isla del Dhamma, sin otro
refugio que el refugio del Dhamma, Ananda, ellos, entre aquellos deseosos de mi [triple]
entrenamiento, estaran en la cima.80

[Fin de la] segunda recitacién

7 Se refiere al estado sostenido de fruicién (phala-samapatti). Debido a que el objeto de este estado es la realidad
incondicionada, se dice que es sin signo, que las sensaciones mundanas cesan y que hay ausencia de atencion a todos los
signos, es decir, objetos materiales.

80 El estado de Arahant. La voz “tama-t-agge”, literalmente significa “arriba de la oscuridad”. El Comentario primero
indica que esta voz se debe tomar como “agga-tama”, en lo mds alto, aunque dice: Evam sabbam tamayogam chinditva
ativiya agge uttamabhave ete Ananda mama bhikkhii bhavissanti. Traduccién: De esta manera, habiendo cortado toda la
conexién con la oscuridad, Ananda, estos bhikkhus mios estardn en lo més alto, en el estado superior. Ref. D. A.ii 138-9.
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TERCERA PARTE (166-185)
Nimittobhasakatha

166. Atha kho Bhagava pubbanhasamayam nivasetva pattacivaram ddaya Vesalim pindaya pavisi.
Vesaliyam pindaya caritva pacchabhattam pindapatapatikkanto ayasmantam Anandam amantesi
“ganhahi Ananda nistdanam, yena Capalam cetiyam ten’ upasankamissama diva viharaya” ti. “Evam
bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato patissutva nistdanam adaya Bhagavantam pitthito pitthito
anubandhi. Atha kho Bhagava yena Capalam cetiyam ten’ upasankami, upasankamitva pafiiiatte asane

nistdi. Ayasma pi kho Anando Bhagavantam abhivadetva ekamantam nisidi.
Exposicion de signos e insinuaciones

166. Entonces el Sublime, temprano en la mafiana, habiéndose vestido y tomado su tazon y habito,
entré en Vesall por comida. Habiendo andado en Vesali por comida, después de comer, pasado el
tiempo de la comida, el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “Ananda, coge el tapete-asiento.
Vamos al templo Capala para el retiro diario.” Habiendo respondido, ‘“si, Venerable”, el Venerable
Ananda, habiendo cogido el tapete-asiento, siguié al Sublime por detrds. Después, el Sublime se acercé
al templo Capala. Habiéndose acercado, se sent6 en un asiento preparado. El Venerable Ananda,

habiendo reverenciado al Sublime, se sentd a un lado.

167. Ekamantam nisinnam kho ayasmantam Anandam Bhagava etad avoca “ramaniya Ananda Vesalr,
ramantyam Udenam cetiyam, ramaniyam Gotamakam cetiyam, ramaniyam Sattambam cetiyam,
ramantyam Bahuputtam cetiyam, ramaniyam Sarandadam cetiyam, ramaniyam Capalam cetiyam.
Yassa kassaci Ananda cattaro iddhipada bhavita bahultkata yanikata vatthukata anutthita paricita
susamaraddha, so akankhamano kappam va tittheyya kappavasesam va. Tathagatassa kho Ananda
cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata anutthita paricita susamaraddha, so
akankhamano Ananda Tathagato kappam va tittheyya kappavasesam va” ti. Evam pi kho ayasma
Anando Bhagavata olarike nimitte kayiramane olarike obhase kayiramane nasakkhi pativijjhitum, na
Bhagavantam yaci “titthatu bhante Bhagava kappam, titthatu Sugato kappam bahujanahitaya
bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya hitaya sukhaya devamanussanan” ti yatha tam madrena

pariyutthitacitto.

167. El Sublime le dijo al Venerable Ananda, que estaba sentado a un lado, esto: “Ananda, Vesalt es
encantador; el templo Udena es encantador; el templo Gotamaka es encantador; el templo Sattamba es
encantador; el templo Bahuputta es encantador; el templo Sarandada es encantador; el templo Capala es
encantador. Ananda, quienquiera que haya desarrollado, cultivado, hecho su vehiculo, hecho su base,
efectuado, consumado, que haya perfectamente practicado los cuatro medios de realizacion, éste,
deseandolo, podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso més que] el resto del periodo de
vida. Ananda, los cuatro medios de realizacién han sido desarrollados, cultivados, hechos su vehiculo,
hechos su base, efectuados, consumados, han sido perfectamente practicados por el Tathagata. Ananda,
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este Tathagata, deseandolo, podria permanecer [todo] el periodo de vida8! o [incluso mds que] el resto
del periodo de vida.” Aun asi, no obstante siendo presentado con claros signos, con claras insinuaciones
por el Sublime, el Venerable Ananda no fue capaz de penetrar [el significado], y no suplicé al Sublime:
“Venerable, que el Sublime permanezca [todo] el periodo de vida; que el Bien-ido permanezca [todo] el
periodo de vida para beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por compasion hacia el
mundo, para el bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos”, como si su mente
estuviera poseida por Mara.

(871 Dutiyam pi kho Bhagava -pa-. Tatiyam pi kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi
“ramantya Ananda Vesalr, ramaniyam Udenam cetiyam, ramaniyam Gotamakam cetiyam, ramaniyam
Sattambam cetiyam, ramantyam Bahuputtam cetiyam, ramantyam Sarandadam cetiyam, ramaniyam
Capalam cetiyam. Yassa kassaci Ananda cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata
anutthita paricita susamaraddha, so akankhamano kappam va tittheyya kappavasesam va.
Tathagatassa kho Ananda cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata anutthita paricita
susamaraddha, so akankhamano Ananda Tathagato kappam va tittheyya kappavasesam va” ti. Evam pi
kho ayasma Anando Bhagavata olarike nimitte kayiramane olarike obhdse kayiramane nasakkhi
pativijjhitum, na Bhagavantam ydaci “titthatu bhante Bhagava kappam, titthatu Sugato kappam
bahujanahitaya bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya hitaya sukhaya devamanussanan” ti yatha
tam marena pariyutthitacitto. Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “gaccha tvam
Ananda, yassa ’dani kalam maasiast” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato patissutva
utthay’ asana Bhagavantam abhivadetva padakkhinam katva avidire anifiatarasmim rukkhamiile nistdi.

[87] Una segunda vez el Sublime... Una tercera vez el Sublime se dirigié al Venerable Ananda:
“Ananda, Vesali es encantador; el templo Udena es encantador; el templo Gotamaka es encantador; el
templo Sattamba es encantador; el templo Bahuputta es encantador; el templo Sarandada es encantador;
el templo Capala es encantador. Ananda, quienquiera que haya desarrollado, cultivado, hecho su
vehiculo, hecho su base, efectuado, consumado, que haya perfectamente practicado los cuatro medios
de realizacion, éste, deseandolo, podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso mds que] el
resto del periodo de vida. Ananda, los cuatro medios de realizacion han sido desarrollados, cultivados,
hechos su vehiculo, hechos su base, efectuados, consumados, han sido perfectamente practicados por el
Tathagata. Ananda, este Tathagata, desedndolo, podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso
mas que] el resto del periodo de vida. Aun asi, no obstante siendo presentado con claros signos, con
claras insinuaciones por el Sublime, el Venerable Ananda no fue capaz de penetrar [el significado], y no
suplicé al Sublime: “Venerable, que el Sublime permanezca [todo] el periodo de vida; que el Bien-ido
permanezca [todo] el periodo de vida para beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por
compasion hacia el mundo, para el bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos”,
como si su mente estuviera poseida por Mara. Después el Sublime se dirigi6 al Venerable Ananda: “Ve
td, Ananda, ahora haz como ti consideres”. Habiendo respondido, “Si, Venerable”, el Venerable

81 El término es kappa, literalmente, eén, pero que de acuerdo con el Comentario significa el periodo de vida humano. Ref.
D.A.ii 144.
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Ananda se levant6 de su asiento, reverenci6 al Sublime, [se retiré] manteniéndolo a su derecha, y se
sentd, no lejos, al pie de un arbol.

Marayacanakatha

168. Atha kho maro papima acirapakkante ayasmante Anande yena Bhagava ten’ upasankami,
upasankamitva ekamantam atthasi, ekamantam thito kho maro papima Bhagavantam etad avoca
“parinibbatu ’dani bhante Bhagava, parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani bhante Bhagavato,
bhasita kho pan; esa bhante Bhagavata vdaca ‘na tavaham papima parinibbayissami, yava me bhikkhii
na savaka bhavissanti viyatta vinita visarada bahussuta dhammadhara dhammanudhammappatipanna
samicippatipannd anudhammacarino, sakam dacariyakam uggahetva dacikkhissanti desessanti
pafniiiapessanti patthapessanti vivarissanti vibhajissanti uttani karissanti, uppannam parappavadam
sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam Dhammam [88] desessanti’ ti. Etarahi kho
pana bhante bhikkhii Bhagavato savaka viyatta vinita visarada bahussuta dhammadhara
dhammanudhammappatipanna samicippatipanna anudhammacarino, sakam dacariyakam uggahetva
acikkhanti  desenti pafifiapenti patthapenti vivaranti vibhajanti uttant karonti, uppannam
parappavadam sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam dhammam desenti.
Parinibbatu ’dani bhante Bhagava, parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani bhante Bhagavato.

Exposicion de la peticion de Mara

168. Después, poco después de que el Venerable Ananda habia partido, Mara, el malvado, se acercé al
Sublime. Habiéndose acercado, se pard a un lado. Parado a un lado, Mara, el malvado, le dijo al
Sublime esto: “Venerable, que el Sublime cese ahora en el Nibbana; que el Bien-ido cese en el
Nibbana; Venerable, ahora es el momento para el Parinibbana del Sublime. Venerable, estas palabras
han sido pronunciadas por el Sublime, ‘Malvado, yo no moriré en el Nibbana mientras mis discipulos,
los bhikkhus, no hayan aprendido [bien], no estén [bien] entrenados, no estén seguros, no posean vasto
conocimiento, no sean sostenedores del Dhamma, no practiquen el Dhamma de acuerdo a la
Ensefianza, no practiquen el método correcto, no vivan de acuerdo al Dhamma, no puedan exponer,
ensefiar, explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente la propia doctrina que ha sido aprendida
[del Maestro]; mientras no puedan, habiendo refutado adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s)
doctrina(s) que podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso Dhamma’. Pero ahora, Venerable, los
discipulos, los bhikkhus del Sublime han aprendido [bien], estan [bien] entrenados, estin seguros,
poseen vasto conocimiento, son sostenedores del Dhamma, practican el Dhamma de acuerdo a la
Ensefianza, practican el método correcto, viven de acuerdo al Dhamma, pueden exponer, ensefiar,
explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente la propia doctrina que ha sido aprendida [del
Maestro]; y pueden, habiendo refutado adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s) doctrina(s) que
podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso Dhamma. [88] Venerable, que el Sublime cese ahora en el
Nibbana; que el Bien-ido cese en el Nibbana; Venerable, ahora es el momento para el Parinibbana del
Sublime.”

43



Bhasita kho pan’ esa bhante Bhagavata vaca ‘na tavaham pdpima parinibbayissami, yava me
bhikkhuniyo na savika bhavissanti viyatta vinita visarada bahussuta dhammadhara
dhammanudhammappatipanna samicippatipanna anudhammacariniyo, sakam dacariyakam uggahetva
dcikkhissanti desessanti pafifiapessanti patthapessanti vivarissanti vibhajissanti uttani karissanti,
uppannam parappavadam sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam dhammam
desessanti’ ti. Etarahi kho pana bhante bhikkhuniyo Bhagavato savika viyatta vinita visarada
bahussuta dhammadhara dhammanudhammappatipanna samicippatipannd anudhammacariniyo,
sakam acariyakam uggahetva acikkhanti desenti paiiiiapenti patthapenti vivaranti vibhajanti uttant
karonti, uppannam parappavadam sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam
dhammam desenti. Parinibbatu ’dani bhante Bhagava, parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani
bhante Bhagavato.

“Venerable, estas palabras han sido pronunciadas por el Sublime, ‘Malvado, yo no moriré en el
Nibbana mientras mis discipulas, las bhikkhunis, no hayan aprendido [bien], no estén [bien]
entrenadas, no estén seguras, no posean vasto conocimiento, no sean sostenedoras del Dhamma, no
practiquen el Dhamma de acuerdo a la Ensefianza, no practiquen el método correcto, no vivan de
acuerdo al Dhamma, no puedan exponer, ensefiar, explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente
la propia doctrina que ha sido aprendida [del Maestro]; mientras no puedan, habiendo refutado
adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s) doctrina(s) que podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso
Dhamma’. Pero ahora, Venerable, las discipulas, las bhikkhunis del Sublime, han aprendido [bien],
estdn [bien] entrenadas, estdn seguras, poseen vasto conocimiento, son sostenedoras del Dhamma,
practican el Dhamma de acuerdo a la Ensefianza, practican el método correcto, viven de acuerdo al
Dhamma, pueden exponer, ensefiar, explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente la propia
doctrina que ha sido aprendida [del Maestro]; y pueden, habiendo refutado adecuadamente, por medio
del Dhamma, otra(s) doctrina(s) que podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso Dhamma. Venerable, que
el Sublime cese ahora en el Nibbana; que el Bien-ido cese en el Nibbana; Venerable, ahora es el
momento para el Parinibbana del Sublime.”

Bhasita kho pan’ esa bhante Bhagavata vaca ‘na tavaham papima parinibbayissami, yava me upasaka
na savaka bhavissanti viyatta vinita visarada bahussuta dhammadhara dhammanudhammappatipanna
samicippatipannd anudhammacarino, sakam dacariyakam uggahetva dacikkhissanti desessanti
pafnifiapessanti patthapessanti vivarissanti vibhajissanti uttani karissanti, uppannam parappavadam
sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam dhammam desessantt’ ti. Etarahi kho pana
bhante upasaka Bhagavato savaka viyatta vinita visarada bahussuta dhammadhara
dhammanudhammappatipanna samicippatipanna anudhammacarino, sakam dacariyakam uggahetva
acikkhanti  desenti pafifiapenti patthapenti vivaranti vibhajanti uttant karonti, uppannam
parappavadam sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam dhammam desenti. [89]
Parinibbatu ’dani bhante Bhagava, parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani bhante Bhagavato.
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“Venerable, estas palabras han sido pronunciadas por el Sublime, ‘Malvado, yo no moriré en el
Nibbana mientras mis discipulos laicos no hayan aprendido [bien], no estén [bien] entrenados, no estén
seguros, no posean vasto conocimiento, no sean sostenedores del Dhamma, no practiquen el Dhamma
de acuerdo a la Ensefianza, no practiquen el método correcto, no vivan de acuerdo al Dhamma, no
puedan exponer, enseiar, explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente la propia doctrina que
ha sido aprendida [del Maestro]; mientras no puedan, habiendo refutado adecuadamente, por medio del
Dhamma, otra(s) doctrina(s) que podria(n) surgir, enseflar el maravilloso Dhamma’. Pero ahora,
Venerable, los discipulos laicos del Sublime han aprendido [bien], estdn [bien] entrenados, estan
seguros, poseen vasto conocimiento, son sostenedores del Dhamma, practican el Dhamma de acuerdo a
la Ensefianza, practican el método correcto, viven de acuerdo al Dhamma, pueden exponer, ensefiar,
explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente la propia doctrina que ha sido aprendida [del
Maestro]; y pueden, habiendo refutado adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s) doctrina(s) que
podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso Dhamma. [89] Venerable, que el Sublime cese ahora en el
Nibbana; que el Bien-ido cese en el Nibbana; Venerable, ahora es el momento para el Parinibbana del
Sublime.”

Bhasita kho pan’ esa bhante Bhagavata vaca ‘na tavaham papima parinibbayissami, yava me updasika
na savika bhavissanti viyatta vinita visarada bahussuta dhammadhara dhammanudhammappatipanna
samicippatipanna anudhammacariniyo, sakam dcariyakam uggahetva dcikkhissanti desessanti
paiiiiapessanti patthapessanti vivarissanti vibhajissanti uttani karissanti, uppannam parappavadam
sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam dhammam desessantt’ ti. Etarahi kho pana
bhante upasika Bhagavato savika viyatta vinita visarada bahussuta  dhammadhara
dhammanudhammappatipanna samicippatipanna anudhammacariniyo, sakam dcariyakam uggahetva
dcikkhanti  desenti pafifiapenti patthapenti vivaranti vibhajanti uttant karonti, uppannam
parappavadam sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam dhammam desenti.
Parinibbatu ’dani bhante Bhagava, parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani bhante Bhagavato.

“Venerable, estas palabras han sido pronunciadas por el Sublime, ‘Malvado, yo no moriré en el
Nibbana mientras mis discipulas laicas no hayan aprendido [bien], no estén [bien] entrenadas, no estén
seguras, no posean vasto conocimiento, no sean sostenedoras del Dhamma, no practiquen el Dhamma
de acuerdo a la Ensefianza, no practiquen el método correcto, no vivan de acuerdo al Dhamma, no
puedan exponer, ensefar, explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente la propia doctrina que
ha sido aprendida [del Maestro]; mientras no puedan, habiendo refutado adecuadamente, por medio del
Dhamma, otra(s) doctrina(s) que podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso Dhamma’. Pero ahora,
Venerable, las discipulas laicas del Sublime han aprendido [bien], estdn [bien] entrenadas, estdn
seguras, poseen vasto conocimiento, son sostenedoras del Dhamma, practican el Dhamma de acuerdo a
la Ensefianza, practican el método correcto, viven de acuerdo al Dhamma, pueden exponer, ensefiar,
explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente la propia doctrina que ha sido aprendida [del
Maestro]; y pueden, habiendo refutado adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s) doctrina(s) que
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podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso Dhamma. Venerable, que el Sublime cese ahora en el Nibbana;
que el Bien-ido cese en el Nibbana; Venerable, ahora es el momento para el Parinibbana del Sublime.”

Bhasita kho pan’ esa bhante Bhagavata vaca ‘na tavaham papima parinibbayissami, yava me idam
brahmacariyam na iddhaii ¢’ eva bhavissati phitaii ca vittharikam bahujaiiiam puthubhiitam yava
devamanussehi suppakasitan’ti. Etarahi kho pana bhante Bhagavato brahmacariyam iddhaii ¢’ eva
phttaii ca vittharikam bahujaiiiam puthubhiitam yava devamanussehi suppakasitam. Parinibbatu ’dani
bhante Bhagava, parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani bhante Bhagavato” ti.

“Venerable, estas palabras han sido pronunciadas por el Sublime, ‘Malvado, yo no moriré en el
Nibbana mientras esta vida santa mia no sea ampliamente préspera y existosa, extendida a mucha
gente, hasta que sea bien conocida por devas y humanos’. Pero ahora, Venerable, esta vida santa del
Sublime es ampliamente prospera y existosa, extendida a mucha gente, al punto de que ésta es bien
conocida por devas y humanos. Venerable, que el Sublime cese ahora en el Nibbana; que el Bien-ido
cese en el Nibbana; Venerable, ahora es el momento para el Parinibbana del Sublime.”

Evam vutte Bhagava Maram papimantam etad avoca “appossukko tvam papima hohi, na ciram

Tathagatassa parinibbanam bhavissati, ito tinnam masanam accayena Tathagato parinibbayissati” ti.
Cuando eso se dijo, el Sublime le dijo a Mara, el malvado, esto: “Malvado, ti no te preocupes; en no
mucho [tiempo] serd el Parinibbana del Tathagata; al final de tres meses, el Tathagata cesard en el
Nibbana”.

Ayusankhara-ossajjana
169. Atha kho Bhagava Capale cetiye sato sampajano dayusankharam ossaji, ossatthe ca Bhagavata
ayusankhare mahabhiimicalo ahosi bhimsanako salomahamso,$? devadundubhiyo®’ ca [90] phalimsu.

Atha kho Bhagava etamattham viditva tayam velayam imam udanam udanesi:

“Tulam atulaii ca sambhavam, bhavasankharam avassaji Muni.
Ajjhattarato samahito, abhindi kavacam iv’ attasambhavan” ti.

Renuncia del principio vital34

169. Después, en el templo Capala, el Sublime, atento, con clara comprension, renuncié al principio
vital. Cuando el principio vital fue abandonado por el Sublime, ocurrié un gran temblor de tierra,

82 Lomahamso (Sya).
83 Devadudrabhiyo (Ka).

84 El relato de la renuncia al principio vital también se encuentra en el Ayusankharossajjana Sutta del Udana-pali.
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horrible, espeluznante, [90] desencadenando estrepitosos truenos. Entonces, el Sublime, habiendo
comprendido este significado, en ese momento pronuncio esta expresion de alegria:

“Evaluando el devenir con lo incomparable, el Sabio descarté la formacién de la
existencia. Introspectivamente dichoso, concentrado, destruyé, como a una cota de
malla, [las impurezas] que se generan en uno mismo” .85

Mahabhiamicalahetu

170. Atha kho ayasmato Anandassa etad ahosi “acchariyam vata bho abbhutam vata bho, maha
vatayam bhiimicalo, sumaha vatayam bhuamicalo bhimsanako salomahamso, devadundubhiyo ca
phalimsu. Ko nu kho hetu ko paccayo mahato bhiimicalassa patubhavaya” ti.

Causas de terremotos

170. Después, al Venerable Ananda se le ocurrié esto: “;Es realmente maravilloso! jEs realmente
extraordinario! ;Este, realmente, es un gran temblor de tierra! Este, realmente, es un enorme temblor de
tierra, horrible, espeluznante, desencadenando estrepitosos truenos. ;Cudl es la causa, cudl es la
condicién de la manifestacion de este gran temblor de tierra?”

Atha kho ayasma Anando yena Bhagava ten’ upasankami, upasankamitva Bhagavantam abhivadetva
ekamantam nistdi, ekamantam nisinno kho ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “acchariyam
bhante abbhutam bhante, maha vatayam bhante bhiumicalo, sumaha vatayam bhante bhiimicalo
bhimsanako salomahamso, devadundubhiyo ca phalimsu. Ko nu kho bhante hetu ko paccayo mahato

=

bhumicalassa patubhavaya” ti.

Entonces, el Venerable Ananda se acercé al Sublime. Habiéndose acercado y reverenciado al Sublime,
se sentd a un lado. Sentado a un lado, el Venerable Ananda le dijo al Sublime esto: “;Venerable, es
maravilloso! jVenerable, es extraordinario! jEste, realmente, es un gran temblor de tierra! Este,
realmente, es un enorme temblor de tierra, horrible, espeluznante, desencadenando estrepitosos truenos.
(Cual es la causa, cudl es la condicién de la manifestacion de este gran temblor de tierra?”

171. Attha kho ime Ananda hetii attha paccaya mahato bhiimicalassa patubhavaya. Katame attha.
Ayam Ananda mahapathavi udake patitthita, udakam vate patitthitam, vato akasattho. Hoti kho so

85 De acuerdo con el Comentario (D. A. ii 147-8) este verso tiene dos interpretaciones. La traduccién que se suministra es
una de ellas. La otra traduccién seria: “El Sabio descarté la formacion de la existencia, que es [la causa de] el surgimiento
de lo comparable e lo incomparable. Introspectivamente dichoso, concentrado, rasgd, como a una cota de malla, [las
impurezas] que se generan en uno mismo”. Toda esta seccién de la renuncia del principio vital corresponde al
Ayusankharossajjana Sutta, Discurso de la renuncia del principio vital, del Udana-pali. Ref. Ud. 151.
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Ananda samayo, yam mahavata vayanti, mahavata vayanta udakam kampenti, udakam kampitam
pathavim kampeti. Ayam pathamo hetu pathamo paccayo mahato bhimicalassa patubhavaya.

171. “Ananda, hay estas ocho causas, ocho condiciones de la manifestacion de un gran temblor de
tierra. ;Cudles ocho? Ananda, esta gran tierra estd soportada en el agua; el agua estd soportada en el
aire; el aire reposa en el espacio. Ananda, hay una ocasién en que fuertes vientos soplan. Los fuertes
vientos que soplan hacen temblar el agua; el agua, temblando, hace temblar la tierra. Esta es la primera
causa, la primera condicion de la manifestacion de un gran temblor de tierra”.

Puna ¢’ aparam Ananda samano va hoti brahmano va iddhima cetovasippatto devo va mahiddhiko
mahanubhavo, tassa paritta pathavisaniia bhavita hoti, appamanda aposannda. So imam pathavim
kampeti sankampeti sampakampeti sampavedheti. Ayam dutiyo hetu dutiyo paccayo mahato

bhumicalassa patubhavaya.

“Ademads, Ananda, hay un asceta o brahmdn con gran poder, que ha alcanzado maestria mental, o un
deva de gran poder, gran dominio, que desarrolla limitadamente la percepcién [del disco] tierra e
inconmensurablemente la percepcion [del disco] agua; éste hace temblar, estremecer, sacudir y oscilar
violentamente esta tierra. Esta es la segunda causa, la segunda condicién de la manifestacién de un gran
temblor de tierra”.

[91] Puna ¢’ aparam Ananda yada bodhisatto Tusitakaya cavitva sato sampajano matukucchim
okkamati, tadayam pathavi kampati sankampati sampakampati sampavedhati. Ayam tatiyo hetu tatiyo
paccayo mahato bhiimicalassa patubhavaya.

[91] “Ademads, Ananda, cuando el Bodhisatta, habiendo expirado del plano Tusita, atento, con clara
comprension, entra en el vientre de la madre, entonces, esta tierra tiembla, se estremece, se sacude y
oscila violentamente. Esta es la tercera causa, la tercera condicion de la manifestacion de un gran
temblor de tierra”.

Puna ¢’ aparam Ananda yada bodhisatto sato sampajano matukucchisma nikkhamati, tadayam pathavi
kampati sankampati sampakampati sampavedhati. Ayam catuttho hetu catuttho paccayo mahato
bhumicalassa patubhavaya.

“Ademds, Ananda, cuando el Bodhisatta, atento, con clara comprension, emerge del vientre de la
madre, entonces, esta tierra tiembla, se estremece, se sacude y oscila violentamente. Esta es la cuarta
causa, la cuarta condicién de la manifestacion de un gran temblor de tierra”.

Puna ¢’ aparam Ananda yada Tathagato anuttaram sammasambodhim abhisambujjhati, tadayam

pathavi kampati sankampati sampakampati sampavedhati. Ayam paiicamo hetu paiicamo paccayo

mahato bhiimicalassa patubhavaya.
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“Ademds, Ananda, cuando el Tathagata alcanza la incomparable suprema Iluminacion, entonces, esta
tierra tiembla, se estremece, se sacude y oscila violentamente. Esta es la quinta causa, la quinta

condicion de la manifestacion de un gran temblor de tierra”.

Puna ¢’ aparam Ananda yada Tathagato anuttaram dhammacakkam pavatteti, tadayam pathavi
kampati sankampati sampakampati sampavedhati. Ayam chattho hetu chattho paccayo mahato
bhiimicalassa patubhavaya.

“Ademds, Ananda, cuando el Tathagata pone en movimiento la incomparable rueda del Dhamma,
entonces, esta tierra tiembla, se estremece, se sacude y oscila violentamente. Esta es la sexta causa, la
sexta condicion de la manifestacion de un gran temblor de tierra”.

Puna ¢’ aparam Ananda yada Tathagato sato sampajano ayusankharam ossajjati, tadayam pathavi
kampati sankampati sampakampati sampavedhati. Ayam sattamo hetu sattamo paccayo mahato

bhumicalassa patubhavaya.

“Ademds, Ananda, cuando el Tathagata, atento, con clara comprensién, renuncia al principio vital,
entonces, esta tierra tiembla, se estremece, se sacude y oscila violentamente. Esta es la séptima causa,
la séptima condicién de la manifestacion de un gran temblor de tierra”.

Puna ¢’ aparam Ananda yada Tathagato anupadisesaya nibbanadhatuya parinibbayati, tadayam
pathavi kampati sankampati sampakampati sampavedhati. Ayam atthamo hetu atthamo paccayo
mahato bhiimicalassa patubhavaya. Ime kho Ananda attha hetii attha paccaya mahato bhiimicalassa

patubhavaya.

“Ademds, Ananda, cuando el Tathagata muere en el elemento del Nibbana sin residuo, entonces, esta
tierra tiembla, se estremece, se sacude y oscila violentamente. Esta es la octava causa, la octava
condicién de la manifestacion de un gran temblor de tierra. Ananda, éstas son las ocho causas, las ocho
condiciones de la manifestacion de un gran temblor de tierra”.

Atthaparisa

172. Attha kho ima Ananda parisa. Katama attha. Khattiyaparisa brahmanaparisa gahapatiparisa
samanaparisa Catumahardjikaparis@® Tavatimsaparisa maraparisa brahmaparisa. Abhijanami kho
panaham [92] Ananda anekasatam khattiyaparisam upasankamita. Tatra pi maya sannisinnapubbaii ¢’
eva sallapitapubbaii ca sakaccha ca samapajjitapubba. Tattha yadisako tesam vanno hoti, tadisako
mayham vanno hoti. Yadisako tesam saro hoti, tadisako mayham saro hoti. Dhammiya kathaya

sandassemi samddapemi samuttejemi sampahamsemi. Bhasamanaii ca mam na jananti “ko nu kho

86 Catummaharajikaparisa (S1, Sya, Kam, I)
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ayam bhasati devo va manusso va’ ti. Dhammiya kathaya sandassetva samddapetva samuttejetva
sampahamsetva antaradhayami. Antarahitaii ca mam na jananti “ko nu kho ayam antarahito devo va
manusso va” ti. Abhijanami kho panaham Ananda anekasatam brahmanaparisam -pa-
gahapatiparisam. Samanaparisam. Catumahardjikaparisam. Tavatimsaparisam. Maraparisam.
Brahmaparisam upasankamita. Tatra pi maya sannisinnapubbaii ¢’ eva sallapitapubbaii ca sakaccha
ca samapajjitapubba. Tattha yadisako tesam vanno hoti, tadisako mayham vanno hoti. Yadisako tesam
saro hoti, tadisako mayham saro hoti. Dhammiya kathaya sandassemi samddapemi samuttejemi
sampahamsemi. Bhasamanaii ca mam na jananti “ko nu kho ayam bhasati devo va manusso va” ti.
Dhammiya kathaya sandassetva samadapetva samuttejetva sampahamsetva antaradhayami.
Antarahitaii ca mam na jananti “ko nu kho ayam antarahito devo va manusso va” ti. Ima kho Ananda
attha parisa.

Ocho congregaciones

172. “Ananda, hay estas ocho congregaciones. ;Cudles ocho? Congregacién de gobernantes,
congregaciéon de brahmanes, congregacién de propietarios de casas, congregacion de ascetas,
congregacion de [devas] Cuatro Grandes Reyes, congregacion de [devas] Tavatimsa, congregacion de
[devas liderados por] Mara y congregaciéon de Brahmas. Ananda, yo recuerdo [92] haber asistido a
cientos de congregaciones de gobernantes. Alli, antes, me senté, hablé y conversé [con ellos]. Alli mi
apariencia era como su apariencia; mi voz era como su voz. Instrui, instigué, motivé y regocijé con una
exposiciéon del Dhamma. Pero cuando hablaba, no me conocian: ‘;quién es éste que habla, un deva o
humano?’ Habiéndolos instruido, instigado, motivado y regocijado con una exposicion del Dhamma,
desaparecia. Pero cuando desaparecia, no me conocian: ‘;quién es éste que desaparecid, un deva o
humano?’ Ananda, yo recuerdo haber asistido a cientos de congregaciones de brahamanes...
congregaciones de propietarios de casas... congregaciones de ascetas... congregaciones de [devas]
Cuatro Grandes Reyes... congregaciones de [devas] Tavatimsa... congregaciones de [devas liderados
por] Mara... congregaciones de Brahmas. Alli, antes, me senté, hablé y conversé [con ellos]. Alli mi
apariencia era como su apariencia; mi voz era como su voz. Instrui, instigué, motivé y regocijé con una
exposicion del Dhamma. Pero cuando hablaba, no me conocian: ‘;quién es éste que habla, un deva o
humano?’ Habiéndolos instruido, instigado, motivado y regocijado con una exposiciéon del Dhamma,
desaparecia. Pero cuando desaparecia, no me conocian: ‘;quién es éste que desaparecid, un deva o
humano?’ Ananda, éstas son las ocho congregaciones.

Attha-abhibhayatana
173. Attha kho imani Ananda abhibhayatanani. Katamani attha. Ajjhattam riapasaiiit eko bahiddha

ripani passati parittani suvannadubbannani, “tani abhibhuyya janami passami” ti evamsaiiiit hoti.

Idam pathamam abhibhayatanam.
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Ocho esferas de maestria

173. “Ananda, hay estas ocho esferas de maestria. ;Cuéles ocho? [Primero] percibiendo formas visibles
internas, [luego] uno ve formas visibles externas pequeiias?’ bellas o feas, y percibe asi: ‘Habiendo
obtenido maestria con respecto a éstas, comprendo, veo’ .88 Esta es la primera esfera de maestria”.

Ajjhattam ripasaiiiit eko bahiddha ripani passati appamanani suvannadubbannani, “tani abhibhuyya

-

janami passami” ti evamsannt hoti. Idam dutiyam abhibhayatanam.

“[Primero] percibiendo formas visibles internas, [luego] uno ve formas visibles externas grandes?°
bellas o feas, y percibe asi: ‘Habiendo obtenido maestria con respecto a éstas, comprendo, veo’. Esta es
la segunda esfera de maestria”.

Ajjhattam ariipasaiiit eko bahiddha riipani passati parittani suvannadubbannani, “tani abhibhuyya
janami passami” ti evamsannt hoti. Idam tatiyam abhibhayatanam.

“No percibiendo formas visibles internas, uno ve formas visibles externas pequefias, bellas o feas, y
percibe asi: ‘Habiendo obtenido maestria con respecto a éstas, comprendo, veo’. Esta es la tercera
esfera de maestria”.

[93] Ajjhattam aripasaniit eko bahiddha riapani passati appamanani suvannadubbannani, “tani
abhibhuyya janami passami” ti evamsaniit hoti. Idam catuttham abhibhayatanam.

[93] “No percibiendo formas visibles internas, uno ve formas visibles externas grandes, bellas o feas, y
percibe asi: ‘Habiendo obtenido maestria con respecto a éstas, comprendo, veo’. Esta es la cuarta esfera
de maestria”.

Ajjhattam ariipasaiit eko bahiddha riapani passati nilani nilavannani nilanidassanani nilanibhasani.
Seyyathapi nama umapuppham nilam nilavannam nilanidassanam nilanibhasam. Seyyatha va pana

tam vattham Baranaseyyakam ubhatobhagavimattham nilam nilavannam  nilanidassanam

87 No extendidas (avaddhitani). D. A.ii 151.

8 Se refiere a la préctica de meditacién de tranquilidad, primero realizando el trabajo preliminar con formas visibles
(colores) internas de diversas partes del cuerpo como cabellos, etc. Después de haber realizado el trabajo preliminar con
estas formas visibles internas, el practicante dirige su préctica a formas visibles externas (kasina) y de esta manera obtiene
maestria sobre éstas. Obtener maestria sobre éstas (tani abhibhuyya), en realidad significa que se suprimen los
impedimentos para alcanzar el desarrollo proximo (upacara-bhavana) y desarrollo de absorcion (appana-bhavana). El
Comentario explica que la percepcion, “comprendo, veo” ocurre antes y después de la absorcién. En otras ediciones de este
discurso, la lectura del lenguaje directo es diferente. Por ejemplo, en la edicién de Sri Lanka (Buddha-jayanti), la lectura es
“tani abhibhuyya ‘janami passami’ ti evamsafiiit hoti”, habiendo obtenido maestria sobre éstas, percibe, ‘comprendo, veo’.
Esta lectura alternativa aplica para las ocho esferas de maestria.

89 Extendidas en tamafio, grandes (vaddhitappamanani, mahantant ti attho). D. A.ii 152.
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nilanibhasam. Evam eva ajjhattam aripasanii eko bahiddha riapani passati nilani nilavannani
nilanidassanani nilanibhasani, “tani abhibhuyya janami passami” ti evamsanni hoti. ldam paficamam
abhibhayatanam.

“No percibiendo formas visibles internas, uno ve formas visibles externas azules, azulosas, azuladas,
azulinas, como una flor de lino azul, azulosa, azulada, azulina. O como una tela, lisa y suave en ambos
lados, hecha en Varanasi, azul, azulosa, azulada, azulina. Asi, no percibiendo formas visibles internas,
uno ve formas visibles externas azules, azulosas, azuladas, azulinas, y percibe asi: ‘Habiendo obtenido
maestria con respecto a éstas, comprendo, veo’. Esta es la quinta esfera de maestria”.

Ajjhattam ariipasanit eko bahiddha ripani passati pitani pitavannani pitanidassanani pttanibhdasani.
Seyyathapi nama kanikarapuppham pttam pitavannam pitanidassanam pitanibhdasam. Seyyatha va
pana tam vattham Baranaseyyakam ubhatobhdagavimattham pitam pitavannam pitanidassanam
pritanibhasam. Evam eva ajjhattam arapasaiiiit eko bahiddha riipani passati pitani pitavannani
prtanidassanani pitanibhasani, “tani abhibhuyya janami passamt” ti evamsanni hoti. Idam chattham
abhibhayatanam.

“No percibiendo formas visibles internas, uno ve formas visibles externas amarillas, amarillentas,
ambarinas, pajizas, como una flor de Magnolia champaca.®®* O como una tela, lisa y suave en ambos
lados, hecha en Varanasi, amarilla, amarillenta, ambarina, pajiza. Asi, no percibiendo formas visibles
internas, uno ve formas visibles externas amarillas, amarillentas, ambarinas, pajizas, y percibe asi:
‘Habiendo obtenido maestria con respecto a éstas, comprendo, veo’. Esta es la sexta esfera de
maestria”.

Ajjhattam arapasaiiit eko bahiddha ripani passati lohitakani lohitakavannani lohitakanidassanani
lohitakanibhasani.  Seyyathapi  nama  bandhujivakapuppham  lohitakam  lohitakavannam
lohitakanidassanam lohitakanibhasam. Seyyatha va pana tam vattham Baranaseyyakam
ubhatobhagavimattham lohitakam lohitakavannam lohitakanidassanam lohitakanibhasam. Evam eva
ajjhattam ariipasaniit eko bahiddha riipani passati lohitakani lohitakavannani lohitakanidassanani
lohitakanibhasani, “tani abhibhuyya janami passami” ti evamsanit hoti. Idam sattamam
abhibhayatanam.

“No percibiendo formas visibles internas, uno ve formas visibles externas rojas, coloradas, rojizas,
escarlata, como una flor de Pentapetes phoenicea®’ O como una tela, lisa y suave en ambos lados,
hecha en Varanasi, roja, colorada, rojiza, escarlata. Asi, no percibiendo formas visibles internas, uno ve
formas visibles externas rojas, coloradas, rojizas, escarlata, y percibe asi: ‘Habiendo obtenido maestria
con respecto a éstas, comprendo, veo’. Esta es la séptima esfera de maestria”.

% Foto
91 Foto.
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Ajjhattam ardpasaiint eko bahiddha ripani passati odatani odatavannani odatanidassanani
odatanibhasani. Seyyathapi nama [94] osadhitaraka odata odatavanna odatanidassana odatanibhdsa.
Seyyatha va pana tam vattham Baranaseyyakam ubhatobhdgavimattham odatam odatavannam
odatanidassanam odatanibhasam. Evam eva ajjhattam aripasaiit eko bahiddha ripani passati
odatani odatavannani odatanidassanani odatanibhasani, “tani abhibhuyya janami passami” ti
evamsaiar hoti. Idam atthamam abhibhayatanam. Imani kho Ananda attha abhibhayatanani.

“No percibiendo formas visibles internas, uno ve formas visibles externas blancas, blancuzcas,
blanquecinas, blanquinosas, como el lucero del alba?> O como [94] una tela, lisa y suave en ambos
lados, hecha en Varanasi, blanca, blancuzca, blanquecina, blanquinosa. Asi, no percibiendo formas
visibles internas, uno ve formas visibles externas blancas, blancuzcas, blanquecinas, blanquinosas, y
percibe asi: ‘Habiendo obtenido maestria con respecto a éstas, comprendo, veo’. Esta es la octava
esfera de maestria. Ananda, éstas son las ocho esferas de maestria”.

Atthavimokkha

174. Attha kho ime Ananda vimokkha. Katame attha. Rapt riipani passati, ayam pathamo vimokkho.
Ajjhattam ariipasainit bahiddha ripani passati, ayam dutiyo vimokkho. Subhan t’ eva adhimutto hoti,
ayam tatiyo vimokkho. Sabbaso ripasaiiianam samatikkama patighasafiianam atthangama
nanattasanianam amanasikara “ananto akaso” ti akdasanaricayatanam upasampajja viharati, ayam
catuttho  vimokkho. Sabbaso akasanaficayatanam samatikkamma  “anantam  viaianan”  ti
vifiananicayatanam upasampajja viharati, ayam paiicamo vimokkho. Sabbaso vififianaiicayatanam
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samatikkamma “natthi kifict” ti akificaniiidyatanam upasampajja viharati, ayam chattho vimokkho.
Sabbaso akiiicaniiayatanam samatikkamma nevasafiianasaniidayatanam upasampajja viharati, ayam
sattamo vimokkho. Sabbaso nevasannianasaniiayatanam samatikkamma safiiavedayitanirodham

upasampajja viharati, ayam atthamo vimokkho. Ime kho Ananda attha vimokkha.
Ocho emancipaciones

174. “Ananda, hay estas ocho emancipaciones ;Cudles ocho? (1) “Uno ve formas materiales en la
materia propia. Esta es la primera emancipacién”. (2) No percibiendo formas materiales internamente,
ve formas materiales externas. Esta es la segunda emancipacién. (3) Uno se libera contemplando en lo
bello. Esta es la tercera emancipacion. (4) Trascendiendo completamente la percepcién de la materia,
con la cesacion de la percepcion del impacto sensorial, no atendiendo a la percepcién de diversidad,
[contemplando] ‘el espacio es infinito’, mora habiendo alcanzado la base del espacio infinito. Esta es la
cuarta emancipacion. (5) Trascendiendo completamente la base del espacio infinito, [contemplando] ‘la

92 Foto.

93 Las siguientes ocho emancipaciones se refieren a la eliminacién temporal de las impurezas mentales por medio de las

absorciones de la material sutil e inmateriales. No se refieren a la completa erradicacién de la impurezas mentales, la cual se

logra por medio de las conciencias del sendero. Este pasaje es exactamente igual al §129 del Mahanidana Sutta (D. ii 60).
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conciencia es infinita’, mora habiendo alcanzado la base de la conciencia infinita. Esta es la quinta
emancipacion. (6) Trascendiendo completamente la base de la conciencia infinita, [contemplando] ‘no
hay nada’, mora habiendo alcanzado la base de la nada. Esta es la sexta emancipacién. (7)
Trascendiendo completamente la base de la nada, mora habiendo alcanzado la base de la ni percepcién
ni no percepcién. Esta es la séptima emancipacién. (8) Trascendiendo completamente la base de la ni
percepcién ni no percepcién, mora habiendo alcanzado la cesacién de la percepcién y sensacion. Esta
es la octava emancipacion. Ananda, éstas son las ocho emancipaciones”.

175. Ekam idaham Ananda samayam Uruvelayam viharami najja Nerafijaraya tire Ajapalanigrodhe
pathamabhisambuddho. Atha kho Ananda Maro papima yenaham ten’ upasankami, upasankamitva
ekamantam atthasi, ekamantam thito kho Ananda Maro papima mam etad avoca “parinibbatu ’dani
bhante Bhagava, parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani bhante Bhagavato” ti. Evam vutte aham
Ananda Maram papimantam etad avocam “na tavaham papima parinibbayissami, yava me bhikkhii na
savaka bhavissanti viyatta Vinita visarada bahussuta dhammadhara [95]
dhammanudhammappatipanna samicippatipanna anudhammacarino, sakam dacariyakam uggahetva
dacikkhissanti desessanti parnifiapessanti patthapessanti vivarissanti vibhajissanti uttani karissanti,
uppannam parappavadam sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam dhammam

desessanti.

175. “Ananda, en una ocasién yo estaba residiendo en Uruvela, en la orilla del rio Nerafijara, en el
baniano del cabrero, recién habiendo alcanzado la [luminacién. Entonces, Ananda, Mara, el malvado,
se acerco a mi. Habiéndose acercado, se par6é a un lado. Parado a un lado, Mara, el malvado, me dijo
esto: ‘Venerable, que el Sublime cese ahora en el Nibbana; que el Bien-ido cese en el Nibbana;
Venerable, ahora es el momento para el Parinibbana del Sublime’. Habiendo dicho asi, Ananda, yo le
dije a Mara, el malvado, esto: ‘Malvado, yo no moriré en el Nibbana mientras mis discipulos, los
bhikkhus, no hayan aprendido [bien], no estén [bien] entrenados, no estén seguros, no posean vasto
conocimiento, no sean sostenedores del Dhamma, [95] no practiquen el Dhamma de acuerdo a la
Ensefianza, no practiquen el método correcto, no vivan de acuerdo al Dhamma, no puedan exponer,
ensefiar, explicar, establecer, revelar, analizar y hacer evidente la propia doctrina que ha sido aprendida
[del Maestro]; mientras no puedan, habiendo refutado adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s)
doctrina(s) que podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso Dhamma’.”

Na tavaham papima parinibbayissami, yava me bhikkhuniyo na savika bhavissanti viyatta vinita
visarada bahussuta dhammadhara dhammanudhammappatipanna samicippatipannd
anudhammacariniyo, sakam acariyakam uggahetva dacikkhissanti desessanti paffiapessanti
patthapessanti vivarissanti vibhajissanti uttant karissanti, uppannam parappavadam sahadhammena
suniggahitam niggahetva sappatihariyam dhammam desessanti.

“Malvado, yo no moriré en el Nibbana mientras mis discipulas, las bhikkhunis, no hayan aprendido
[bien], no estén [bien] entrenadas, no estén seguras, no posean vasto conocimiento, no sean
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sostenedoras del Dhamma, no practiquen el Dhamma de acuerdo a la Ensefianza, no practiquen el
método correcto, no vivan de acuerdo al Dhamma, no puedan exponer, enseiiar, explicar, establecer,
revelar, analizar y hacer evidente la propia doctrina que ha sido aprendida [del Maestro]; mientras no
puedan, habiendo refutado adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s) doctrina(s) que podria(n)
surgir, ensefiar el maravilloso Dhamma.”

Na tavaham papima parinibbayissami, yava me updasaka na savaka bhavissanti viyatta vinita visarada
bahussuta dhammadhara dhammanudhammappatipanna samicippatipanna anudhammacarino sakam
acariyakam uggahetva acikkhissanti desessanti paiiiapessanti patthapessanti vivarissanti vibhajissanti
uttant karissanti, uppannam parappavadam sahadhammena suniggahitam niggahetva sappatihariyam
dhammam desessanti.

“Malvado, yo no moriré en el Nibbana mientras mis discipulos laicos no hayan aprendido [bien], no
estén [bien] entrenados, no estén seguros, no posean vasto conocimiento, no sean sostenedores del
Dhamma, no practiquen el Dhamma de acuerdo a la Ensefianza, no practiquen el método correcto, no
vivan de acuerdo al Dhamma, no puedan exponer, ensefar, explicar, establecer, revelar, analizar y hacer
evidente la propia doctrina que ha sido aprendida [del Maestro]; mientras no puedan, habiendo refutado
adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s) doctrina(s) que podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso
Dhamma.”

Na tavaham papima parinibbayissami, yava me upasika na savika bhavissanti viyatta vinita visarada
bahussuta dhammadhara dhammanudhammappatipanna samicippatipannd anudhammacariniyo
sakam dcariyakam uggahetva dcikkhissanti desessanti parffiapessanti patthapessanti vivarissanti
vibhajissanti uttani karissanti, uppannam parappavadam sahadhammena suniggahitam niggahetva
sappatihariyam dhammam desessanti.

“Malvado, yo no moriré en el Nibbana mientras que mis discipulas laicas no hayan aprendido [bien],
no estén [bien] entrenadas, no estén seguras, no posean vasto conocimiento, no sean sostenedoras del
Dhamma, no practiquen el Dhamma de acuerdo a la Ensefanza, no practiquen el método correcto, no
vivan de acuerdo al Dhamma, no puedan exponer, ensefar, explicar, establecer, revelar, analizar y hacer
evidente la propia doctrina que ha sido aprendida [del Maestro]; mientras no puedan, habiendo refutado
adecuadamente, por medio del Dhamma, otra(s) doctrina(s) que podria(n) surgir, ensefiar el maravilloso
Dhamma.”

Na tavaham papima parinibbayissami, yava me idam brahmacariyam na iddhaii ¢’ eva bhavissati
phitaii ca vittharikam bahujaiifiam puthubhiitam yava devamanussehi suppakasitan” ti.

“Malvado, yo no moriré en el Nibbana hasta que esta vida santa mia no sea ampliamente préspera y
existosa, extendida a mucha gente, hasta que sea bien conocida por devas y humanos.”
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176. Idan’ eva kho Ananda ajja Capale cetiye Maro papima yenaham ten’ upasankami, upasankamitva
ekamantam atthasi, ekamantam thito kho Ananda Maro papima mam etad avoca “parinibbatu ’dani
bhante Bhagava, parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani bhante Bhagavato. Bhasita kho pan’ esa
bhante Bhagavata vaca ‘na tavaham papima [96] parinibbayissami, yava me bhikkhi na savaka
bhavissanti -pa- yava me bhikkhuniyo na savika bhavissanti -pa- yava me updsaka na savaka
bhavissanti -pa- yava me updasika na savika bhavissanti -pa- yava me idam brahmacariyam na iddharn
¢’ eva bhavissati phitaii ca vittharikam bahujaiifiam puthubhiitam yava devamanussehi suppakasitan’
ti. Etarahi kho pana bhante Bhagavato brahmacariyam iddhaii ¢’ eva phitaii ca vittharikam
bahujaiiiiam puthubhiitam yava devamanussehi suppakasitam. Parinibbatu ’dani bhante Bhagava,

parinibbatu Sugato, parinibbanakalo ’dani bhante Bhagavato” ti.

176. “Ananda, ahora, en el templo Capala, Mara, el malvado, se acercé a mi. Habiéndose acercado, se
paré a un lado. Parado a un lado, Mara, el malvado, me dijo esto: ‘Venerable, que el Sublime cese
ahora en el Nibbana; que el Bien-ido cese en el Nibbana; Venerable, ahora es el momento para el
Parinibbana del Sublime. Venerable, estas palabras han sido pronunciadas por el Sublime, ‘Malvado,
[96] yo no moriré en el Nibbana mientras mis discipulos, los bhikkhus, no hayan... mientras mis
discipulas, las bhikkhunis, no hayan... mientras mis discipulos laicos no hayan... mientras mis
discipulas laicas no hayan... mientras esta vida santa mia no sea ampliamente préspera y existosa,
extendida a mucha gente, hasta que sea bien conocida por devas y humanos. Pero ahora, Venerable,
esta vida santa del Sublime es ampliamente préspera y existosa, extendida a mucha gente, al punto de
que ésta es bien conocida por devas y humanos. Venerable, que el Sublime cese ahora en el Nibbana;
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que el Bien-ido cese en el Nibbana; Venerable, ahora es el momento para el Parinibbana del Sublime’.

177. Evam vutte aham Ananda Maram papimantam etad avocam “appossukko tvam papima hohi, na
ciram Tathagatassa parinibbanam bhavissati, ito tinnam masanam accayena Tathdagato
parinibbayissatt” ti. Idan’ eva kho Ananda ajja Capale cetiye Tathagatena satena sampajanena
ayusankharo ossattho ti.

177. “Cuando eso se dijo, yo le dije a Mara, el malvado, esto: ‘Malvado, td no te preocupes; en no
mucho [tiempo] serd el Parinibbana del Tathagata; al final de tres meses, el Tathagata cesard en el
Nibbana’. Ahora, Ananda, en el templo Capala, el principio vital ha sido abandonado por el Tathagata,
atento, con clara comprensién.”

Anandayacanakatha
178. Evam vutte ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “titthatu bhante Bhagava kappam, titthatu
Sugato kappam bahujanahitaya bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya hitaya sukhaya

devamanussanan’” ti.

Exposicion de la peticion de Ananda
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178. Cuando se dijo esto, el Venerable Ananda le dijo al Sublime esto: “Venerable, que el Sublime
permanezca [todo] el periodo de vida; que el Bien-ido permanezca [todo] el periodo de vida para
beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por compasién hacia el mundo, para el
bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos.”

Alam ’dani Ananda ma Tathagatam yaci, akalo ’dani Ananda Tathagatam yacandya ti. Dutiyam pi kho
ayasma Anando -pa-. Tatiyam pi kho ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “titthatu bhante
Bhagava kappam, titthatu Sugato kappam bahujanahitaya bahujanasukhdaya lokanukampaya atthaya
hitaya sukhaya devamanussanan” ti.

“Suficiente, Ananda, no supliques al Tathagata; Ananda, ahora no es el momento de suplicarle al
Tathagata.” Una segunda vez, el Venerable Ananda... Una tercera vez, el Venerable Ananda le dijo al
Sublime esto: “Venerable, que el Sublime permanezca [todo] el periodo de vida; que el Bien-ido
permanezca [todo] el periodo de vida para beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por
compasion hacia el mundo, para el bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos.”

Saddahasi tvam Ananda Tathagatassa bodhin ti. Evam bhante. Atha kiii carahi tvam Ananda
Tathagatam yavatatiyakam abhinipptlest ti. Sammukha m’ etam bhante Bhagavato sutam sammukhda
patiggahitam “yassa kassaci Ananda cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata
anutthita paricita susamaraddha, so akankhamano kappam va tittheyya kappavasesam va.
Tathagatassa kho Ananda cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata anutthita paricita
susamaraddha, [97] so akankhamano Ananda Tathagato kappam va tittheyya kappavasesam va” fi.
Saddahasi tvam Ananda ti. Evam bhante. Tasma tih’ Ananda tuyh’ ev’ etam dukkatam tuyh’ ev’ etam
aparaddham, yam tvam Tathdagatena evam olarike nimitte kayiramane olarike obhdse kayiramane
nasakkhi pativijjhitum, na Tathagatam yaci “titthatu bhante Bhagava kappam, titthatu Sugato kappam
bahujanahitaya bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya hitaya sukhaya devamanussanan” ti. Sace
tvam Ananda Tathagatam yaceyyasi, dv’ eva te vaca Tathagato patikkhipeyya, atha tatiyakam
adhivaseyya. Tasma tih’ Ananda tuyh’ ev’ etam dukkatam, tuyh’ ev’ etam aparaddham.

“Ananda, ;tienes ti fe en la iluminacion del Tathagata?” “Si, Venerable”. “Entonces, Ananda, ;por qué
tu ahora hostigas al Tathagata [suplicando] hasta tres veces?” “Venerable, he oido, he recibido esto en
la presencia del Sublime: ‘Ananda, quienquiera que haya desarrollado, cultivado, hecho su vehiculo,
hecho su base, efectuado, consumado, que haya perfectamente practicado los cuatro medios de
realizacion, éste, desedndolo, podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso mds que] el resto
del periodo de vida. Ananda, los cuatro medios de realizacién han sido desarrollados, cultivados,
hechos su vehiculo, hechos su base, efectuados, consumados, han sido perfectamente practicados por el
Tathagata. Ananda, este Tathagata, [97] desedndolo, podria permanecer [todo] el periodo de vida o
[incluso més que] el resto del periodo de vida’.” “Ananda, ;crees esto?” “Si, Venerable”. “Por lo tanto,
Ananda, ésta es solamente una falta tuya, ésta es solamente una falla tuya. No obstante que, siendo
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presentado con claros signos, con claras insinuaciones por el Tathagata, ti no fuiste capaz de penetrar
[el significado], y no suplicaste al Tathagata: ‘Venerable, que el Sublime permanezca [todo] el periodo
de vida; que el Bien-ido permanezca [todo] el periodo de vida para beneficio de la multitud, para la
felicidad de la multitud, por compasién hacia el mundo, para el bienestar, para el beneficio, para la
felicidad de devas y humanos’. Si ti, Ananda, hubieras suplicado al Tathagata, el Tathagata hubiera
rechazado tus palabras solamente dos veces, pero hubiera aceptado una tercera vez. Por lo tanto,
Ananda, ésta es solamente una falta tuya, ésta es solamente una falla tuya.”

179. Ekam idaham Ananda samayam Rajagahe viharami Gijjhakiite pabbate. Tatra pi kho taham
Ananda amantesim “ramantyam Ananda Rajagaham, ramaniyo Ananda Gijjhakiito pabbato. Yassa
kassaci Ananda cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata anutthita paricita
susamaraddha, so akankhamano kappam va tittheyya kappavasesam va. Tathagatassa kho Ananda
cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata anutthita paricita susamaraddha, so
akankhamano Ananda Tathagato kappam va tittheyya kappavasesam va” ti. Evam pi kho tvam Ananda
Tathagatena olarike nimitte kayiramane olarike obhdse kayiramane ndsakkhi pativijjhitum, na
Tathagatam yaci “titthatu bhante Bhagava kappam, titthatu Sugato kappam bahujanahitaya
bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya hitaya sukhaya devamanussanan” ti. Sace tvam Ananda
Tathagatam yaceyyasi, dv’ eva te vaca Tathagato patikkhipeyya, atha tatiyakam adhivaseyya. Tasma
tih’ Ananda tuyh’ ev’ etam dukkatam, tuyh’ ev’ etam aparaddham.

179. “Ananda, en una ocasion yo estaba residiendo en Rajagaha en la montafia del pico del buitre. Allf,
Ananda, yo me dirigi a ti: “Ananda, Rajagaha es encantador; Ananda, la montafa del pico del buitre es
encantador. Ananda, quienquiera que haya desarrollado, cultivado, hecho su vehiculo, hecho su base,
efectuado, consumado, haya perfectamente practicado los cuatro medios de realizacién, éste,
desedndolo, podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso mds que] el resto del periodo de
vida. Ananda, los cuatro medios de realizacién han sido desarrollados, cultivados, hechos su vehiculo,
hechos su base, efectuados, consumados, han sido perfectamente practicados por el Tathagata. Ananda,
este Tathagata, desedndolo, podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso més que] el resto del
periodo de vida. Aun asi, Ananda, no obstante siendo presentado con claros signos, con claras
insinuaciones por el Tathagata, ti no fuiste capaz de penetrar [el significado], y no suplicaste al
Tathagata: ‘Venerable, que el Sublime permanezca [todo] el periodo de vida; que el Bien-ido
permanezca [todo] el periodo de vida para beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por
compasion hacia el mundo, para el bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos’.
Si td, Ananda, hubieras suplicado al Tathagata, el Tathagata hubiera rechazado tus palabras solamente
dos veces, pero hubiera aceptado una tercera vez. Por lo tanto, Ananda, ésta es solamente una falta
tuya, ésta es solamente una falla tuya.”

180. Ekam idaham Ananda samayam tatth’ eva Rajagahe viharami Gotamanigrodhe -pa- tatth’ eva
Rajagahe viharami Corapapate. Tatth’ eva Rajagahe viharami Vebharapasse Sattapanniguhdayam.
Tatth’ eva Rajagahe viharami Isigilipasse Kalasilayam. Tatth’ eva Rajagahe viharami Sttavane
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Sappasondikapabbhare. Tatth’ eva Rdajagahe viharami Tapodarame. Tatth’ eva Rdajagahe viharami
Veluvane Kalandakanivape. Tatth’ eva Rdajagahe viharami Jivakambavane. Tatth’ eva Rdjagahe
viharami Maddakucchismim [98] Migadaye. Tatra pi kho taham Ananda amantesim “ramaniyam
Ananda  Rajagaham, ramaniyo Gijjhakiito pabbato, ramaniyo Gotamanigrodho, ramantyo
Corapapato, ramaniya Vebharapasse Sattapanniguhda, ramantya lIsigilipasse Kalasila. Ramantyo
Sttavane Sappasondikapabbharo, ramantyo Tapodaramo, ramaniyo Veluvane Kalandakanivapo,
ramantyam Jivakambavanam, ramantyo Maddakucchismim Migadayo. Yassa kassaci Ananda cattaro
iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata anutthita paricita susamaraddha -pa- akankhamano
Ananda Tathagato kappam va tittheyya kappavasesam va” ti. Evam pi kho tvam Ananda Tathagatena
olarike nimitte kayiramane olarike obhase kayiramane nasakkhi pativijjhitum, na Tathagatam ydaci
“titthatu bhante Bhagava kappam, titthatu Sugato kappam bahujanahitaGya bahujanasukhaya
lokanukampaya atthaya hitaya sukhaya devamanussanan” ti. Sace tvam Ananda Tathagatam
yaceyyasi, dv’ eva te vaca Tathagato patikkhipeyya, atha tatiyakam adhivaseyya. Tasma tih’ Ananda
tuyh’ ev’ etam dukkatam, tuyh’ ev’ etam aparaddham.

180. “Ananda, en una ocasién yo estaba residiendo en este mismo Rajagaha, en el baniano Gotama...
estaba residiendo en este mismo Rajagaha, en el pefiasco de los ladrones... estaba residiendo en este
mismo Rajagaha, en la cueva Sattapanni, en el flanco montafioso Vebhara... estaba residiendo en este
mismo Rajagaha, en Kalasila, en el flanco montafioso Isigili... estaba residiendo en este mismo
Rajagaha, en el bosque Sita, en la cueva Sappasondika... estaba residiendo en este mismo Rajagaha, en
[el monasterio] Tapodarama... estaba residiendo en este mismo Rajagaha, en el bosque de bambus, en
el comedero de ardillas... estaba residiendo en este mismo Rajagaha, en el bosque de mangos de
Jivaka... estaba residiendo en este mismo Rajagaha, en Maddakucchi, [98] en el santuario de
venados... Alli, Ananda, yo me dirigi a ti: ‘Ananda, Rajagaha es encantador; la montafia del pico del
buitre es encantadora; el baniano Gotama es encantador; el pefiasco de los ladrones es encantador; la
cueva Sattapanni, en el flanco montafioso Vebhara, es encantadora; Kalasila, en el flanco montafioso
Isigili, es encantador; el bosque Sita, en la cueva Sappasondika, es encantador; [el monasterio]
Tapodarama es encantador; el bosque de bambus, en el comedero de ardillas, es encantador; el bosque
de mangos de Jivaka es encantador; Maddakucchi, en el santuario de venados, es encantador. Ananda,
quienquiera que haya desarrollado, cultivado, hecho su vehiculo, hecho su base, efectuado, consumado,
haya perfectamente practicado los cuatro medios de realizacion... Ananda, este Tathagata, desedndolo,
podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso mds que] el resto del periodo de vida’. Aun asi,
Ananda, no obstante siendo presentado con claros signos, con claras insinuaciones por el Tathagata, td
no fuiste capaz de penetrar [el significado], y no suplicaste al Tathagata: ‘Venerable, que el Sublime
permanezca [todo] el periodo de vida; que el Bien-ido permanezca [todo] el periodo de vida para
beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por compasiéon hacia el mundo, para el
bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos’. Si ti, Ananda, hubieras suplicado al
Tathagata, el Tathagata hubiera rechazado tus palabras solamente dos veces, pero hubiera aceptado una
tercera vez. Por lo tanto, Ananda, ésta es solamente una falta tuya, ésta es solamente una falla tuya.”
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181. Ekam idaham Ananda samayam idh’ eva Vesaliyam viharami Udene cetiye. Tatra pi kho taham
Ananda amantesim “ramantya Ananda Vesalt, ramantyam Udenam cetiyam. Yassa kassaci Ananda
cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata anutthita paricita susamaraddha, so
akankhamano kappam va tittheyya kappavasesam va. Tathagatassa kho Ananda cattaro iddhipada
bhavita bahultkata yanikata vatthukata anutthita paricita susamaraddha, so akankhamano Ananda
Tathagato kappam va tittheyya kappavasesam va” ti. Evam pi kho tvam Ananda Tathagatena olarike
nimitte kayiramane olarike obhase kayiramane nasakkhi pativijjhitum, na Tathagatam yaci “titthatu
bhante Bhagava kappam, titthatu Sugato kappam bahujanahitaya bahujanasukhaya lokanukampaya
atthaya hitaya sukhaya devamanussanan” ti. Sace tvam Ananda Tathagatam yaceyyasi, dv’ eva te vaca
Tathagato patikkhipeyya, atha tatiyakam adhivaseyya, tasma tih’ Ananda tuyh’ ev’ etam dukkatam,

tuyh’ ev’ etam aparaddham.

181. “Ananda, en una ocasion yo estaba residiendo en Vesali, en el templo Udena. Alli, Ananda, yo me
dirigi a ti: ‘Ananda, Vesalt es encantador; el templo Udena es encantador. Ananda, quienquiera que
haya desarrollado, cultivado, hecho su vehiculo, hecho su base, efectuado, consumado, haya
perfectamente practicado los cuatro medios de realizacion, éste, desedndolo, podria permanecer [todo]
el periodo de vida o [incluso mds que] el resto del periodo de vida. Ananda, los cuatro medios de
realizacion han sido desarrollados, cultivados, hechos su vehiculo, hechos su base, efectuados,
consumados, han sido perfectamente practicados por el Tathagata. Ananda, este Tathagata, deseandolo,
podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso mds que] el resto del periodo de vida’. Aun asi,
Ananda, no obstante siendo presentado con claros signos, con claras insinuaciones por el Tathagata, td
no fuiste capaz de penetrar [el significado], y no suplicaste al Tathagata: ‘Venerable, que el Sublime
permanezca [todo] el periodo de vida; que el Bien-ido permanezca [todo] el periodo de vida para
beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por compasién hacia el mundo, para el
bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos’. Si ti, Ananda, hubieras suplicado al
Tathagata, el Tathagata hubiera rechazado tus palabras solamente dos veces, pero hubiera aceptado una
tercera vez. Por lo tanto, Ananda, ésta es solamente una falta tuya, ésta es solamente una falla tuya.”

[99] 182. Ekam idaham Ananda samayam idh’ eva Vesaliyam viharami Gotamake cetiye -pa- idh’ eva
Vesaliyam viharami Sattambe cetiye. Idh’ eva Vesaliyam viharami Bahuputte cetiye. Idh’ eva Vesaliyam
viharami Sarandade cetiye. Idan’ eva kho taham Ananda ajja Capale cetiye amantesim “ramaniya
Ananda Vesalt, ramantyam Udenam cetiyam, ramantyam Gotamakam cetiyam, ramaniyam Sattambam
cetiyam, ramaniyam Bahuputtam cetiyam, ramantyam Sarandadam cetiyam, ramaniyam Capalam
cetiyam. Yassa kassaci Ananda cattaro iddhipada bhavita bahulikata yantkata vatthukata anutthita
paricita susamaraddha, so akankhamano kappam va tittheyya kappavasesam va. Tathagatassa kho
Ananda cattaro iddhipada bhavita bahultkata yantkata vatthukata anutthita paricita susamaraddha, so
akankhamano Ananda Tathagato kappam va tittheyya kappavasesam va” ti. Evam pi kho tvam Ananda
Tathagatena olarike nimitte kayiramane olarike obhdse kayiramane ndsakkhi pativijjhitum, na
Tathagatam yaci “titthatu bhante Bhagava kappam, titthatu Sugato kappam bahujanahitaya
bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya hitaya sukhaya devamanussanan” ti. Sace tvam Ananda
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Tathagatam yaceyyasi, dv’ eva te vaca Tathagato patikkhipeyya, atha tatiyakam adhivaseyya. Tasma
tih’ Ananda tuyh’ ev’ etam dukkatam, tuyh’ ev’ etam aparaddham.

[99] 182. “Ananda, en una ocasién yo estaba residiendo aqui en Vesali, en el templo Gotamaka...
estaba residiendo aqui en Vesali, en el templo Sattamba... estaba residiendo aqui en Vesali, en el
templo Bahuputta... estaba residiendo aqui en Vesali, en el templo Sarandada... Ahora, Ananda, en el
templo Capala, hoy dia yo me dirigi a ti: ‘Ananda, Vesall es encantador, el templo Udena es
encantador; el templo Gotamaka es encantador; el templo Sattamba es encantador; el templo Bahuputta
es encantador; el templo Sarandada es encantador; el templo Capala es encantador. Ananda,
quienquiera que haya desarrollado, cultivado, hecho su vehiculo, hecho su base, efectuado, consumado,
haya perfectamente practicado los cuatro medios de realizacion, éste, desedndolo, podria permanecer
[todo] el periodo de vida o [incluso mas que] el resto del periodo de vida. Ananda, los cuatro medios de
realizacion han sido desarrollados, cultivados, hechos su vehiculo, hechos su base, efectuados,
consumados, han sido perfectamente practicados por el Tathagata. Ananda, este Tathagata, deseandolo,
podria permanecer [todo] el periodo de vida o [incluso mds que] el resto del periodo de vida’. Aun asi,
Ananda, no obstante siendo presentado con claros signos, con claras insinuaciones por el Tathagata, td
no fuiste capaz de penetrar [el significado], y no suplicaste al Tathagata: ‘Venerable, que el Sublime
permanezca [todo] el periodo de vida; que el Bien-ido permanezca [todo] el periodo de vida para
beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por compasién hacia el mundo, para el
bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos’. Si ti, Ananda, hubieras suplicado al
Tathagata, el Tathagata hubiera rechazado tus palabras solamente dos veces, pero hubiera aceptado una
tercera vez. Por lo tanto, Ananda, ésta es solamente una falta tuya, ésta es solamente una falla tuya.”

183. Nanu etam®* Ananda maya patikacc’ eva® akkhatam “sabbeh’ eva piyehi manapehi nanabhavo
vinabhavo afifiathabhavo, tam kut’ ettha Ananda labbha, yam tam jatam bhitam sankhatam
palokadhammam, tam vata mapalujjt ti n’ etam thanam vijjati”. Yam kho pan’ etam Ananda
Tathagatena cattam vantam muttam pahinam patinissattham ossattho ayusankharo, ekamsena vaca
bhasita “na ciram Tathagatassa parinibbanam bhavissati, ito tinnam masanam accayena Tathagato
parinibbayissatt” ti, taii ca®® Tathdagato jivitahetu puna paccavamissati ti®’ n’ etam thanam vijjati.
Ayam’ Ananda, yena Mahavanam Kiitagarasala ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti [100]
kho ayasma Anando Bhagavato paccassosi. Atha kho Bhagava ayasmata Anandena saddhim yena
Mahavanam Katagarasala ten’ upasankami, upasankamitva ayasmantam Anandam amantesi “gaccha
tvam Ananda yavatika bhikkhii Vesalim upanissaya viharanti, te sabbe upatthanasalayam sannipateht”
ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato patissutva yavatika bhikkhii Vesalim upanissaya
viharanti, te sabbe upatthanasalayam sannipatetva yena Bhagava ten’ upasankami, upasankamitva

9 Evam (Sya, ).
9 Patigacc’ eva (ST, 1).
9 Tam vacanam (S1).

97 Paccagamissatt ti (Sya, Ka).
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Bhagavantam abhivadetva ekamantam atthasi, ekamantam thito kho ayasma Anando Bhagavantam
etad avoca “sannipatito bhante bhikkhusamgho, yassa ’dani bhante Bhagava kalam marnfiatt” ti.

183. “Ananda, no ha sido dicho anteriormente por mi que existe separacién, apartamiento,
desprendimiento de todo lo querido y amado; Ananda, ;cémo, aqui, se puede obtener eso, cuando €so
que nace, existe, que es condicionado, que tiene la naturaleza de desintegrarse, que eso no cese? Eso no
es posible. Ananda, el principio vital ha sido abandonado, descartado, expelido, desechado, expulsado,
dejado por el Tathagata. Con certeza fueron dichas las palabras: ‘en no mucho sera el Parinibbana del
Tathagata; al final de tres meses el Tathagata cesard en el Nibbana’. Que el Tathagata revierta esto para
vivir [mds tiempo], eso no es posible. “Ven, Ananda, vamos a la sala del pindculo en el [bosque]
Mahavana”. ‘Si, Venerable’ [100] respondi6 el Venerable Ananda al Sublime. Después el Sublime, con
el Venerable Ananda, fue a la sala del pindculo en el [bosque] Mahavana. Habiendo ido, se dirigié al
Venerable Ananda: ‘Ve td, Ananda, haz que todos los bhikkhus que estén viviendo alrededor de Vesalt
se congreguen en la sala de asambleas’. ‘Si, Venerable’ respondié el Venerable Ananda al Sublime, y
después de congregar a todos los bhikkhus que estaban viviendo alrededor de Vesali, se acercé al
Sublime; habiéndose acercado, lo reverencié y se pardé a un lado. Estando parado a un lado, el
Venerable Ananda le dijo esto al Sublime: ‘Venerable, la comunidad de bhikkhus estd congregada;

%9

Venerable, que ahora el Sublime haga como considere’.

184. Atha kho Bhagava yen’ upatthanasala ten’ upasankami, upasankamitva pafiiatte dasane nisidi,
nisajja kho Bhagava bhikkhii amantesi: tasma tiha bhikkhave ye te maya dhamma abhifina desita, te vo
sadhukam uggahetva asevitabba bhavetabba bahultkatabba, yatha y-idam brahmacariyam
addhaniyam assa ciratthitikam, tad’ assa bahujanahitaya bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya
hitaya sukhaya devamanussanam. Katame ca te bhikkhave dhamma maya abhififia desitda, ye vo
sadhukam uggahetva asevitabba bhavetabba bahultkatabba, yatha y-idam brahmacariyam
addhaniyam assa ciratthitikam, tadassa bahujanahitaya bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya
hitaya sukhaya devamanussanam. Seyyathidam, cattaro satipatthana cattaro sammappadhana cattaro
iddhipada paiicindriyani pafica balani satta bojjhanga ariyo atthangiko maggo. Ime kho te bhikkhave
dhamma maya abhififia desita, ye vo sadhukam uggahetva dsevitabba bhavetabba bahultkatabba,
yvatha y-idam brahmacariyam addhaniyam assa ciratthitikam, tad’ assa bahujanahitaya

bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya hitaya sukhaya devamanussanan ti.

Treinta y siete requisitos de la Iluminacién

184. Después, el Sublime fue a la sala de congregaciones. Habiendo ido, se senté en un asiento
preparado. Sentado, el Sublime se dirigi6 a los bhikkhus: “Por lo tanto, bhikkhus, esas ensefianzas que
fueron penetradas y expuestas por mi a vosotros, esas, habiendo sidas bien aprendidas por vosotros,
deberian ser practicadas, desarrolladas, cultivadas, de tal forma que esta vida santa perdure, persista por
mucho tiempo, para beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud, por compasién hacia el
mundo, para el bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y humanos. Bhikkhus, ;cudles
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son esas ensefianzas que fueron penetradas y expuestas por mi a vosotros, esas, que habiendo sido bien
aprendidas por vosotros, deberian ser practicadas, desarrolladas, cultivadas, de tal forma que esta vida
santa perdure, persista por mucho tiempo, para beneficio de la multitud, para la felicidad de la multitud,
por compasion hacia el mundo, para el bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas y
humanos? A saber, los cuatro fundamentos de la atencién, cuatro esfuerzos supremos, cuatro medios de
realizacion, cinco facultades, cinco poderes, siete factores de la iluminacion, el noble 6ctuple sendero.
Bhikkhus, esas ensefianzas que fueron penetradas y expuestas por mi a vosotros, esas, habiendo sido
bien aprendidas por vosotros, deberian ser practicadas, desarrolladas, cultivadas, de tal forma que esta
vida santa perdure, persista por mucho tiempo, para beneficio de la multitud, para la felicidad de la
multitud, por compasién hacia el mundo, para el bienestar, para el beneficio, para la felicidad de devas

y humanos.”

185. Atha kho Bhagava bhikkhi amantesi “handa dani bhikkhave amantayami vo, vayadhamma
sankhara appamadena sampadetha. Na ciram [101] Tathagatassa parinibbanam bhavissati, ito tinnam
masanam accayena Tathagato parinibbayissatt” ti. Idam avoca Bhagava, idam vatvana Sugato

athaparam etad avoca Sattha:*3

185. Después el Sublime se dirigid a los bhikkhus: “ahora, bhikkhus, os digo: los fendmenos
condicionados estdn sujetos al cesar, afanaos con diligencia. En no mucho serd el Parinibbana [101] del
Tathagata; al final de tres meses el Tathagata cesard en el Nibbana.” Esto dijo el Sublime. Habiendo
dicho esto el Bien-ido, después el maestro dijo:

Paripakko vayo mayham, parittam mama jivitam.

Pahaya vo gamissami, katam me saranam attano.

Mi edad es madura; [queda] poca vida mia.
Dejandoles [me] iré; he hecho de mi mi propio refugio.

Appamatta sattimanto, sustla hotha bhikkhavo.
Susamahitasankappa, sacittam anurakkhatha.

Bhikkhus, tened buena virtud, estad atentos, sed vigilantes.
Con buena concentracion y pensamientos, proteged la propia mente.

Yo imasmim dhammavinaye, appamatto vihassati.®’
Pahaya jatisamsaram, dukkhass’ antam karissatr ti.

98 Ito param Syamapotthake evam pi patho dissati. Dahara pi ca ye vuddha, ye bala ye ca pandita. Addhac’ eva dalidda ca,
sabbe maccuparayand. Yatha pi kumbhakarassa, katam mattikabhdjanam. Khuddakaii ca mahantari ca, yaii ca pakkam yari
ca amakam. Sabbam bhedapariyantam, evam maccana jivitam. Athaparam etad avoca Sattha:

9 Viharissati (Sya), vihessati (ST).
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Ese que mora vigilante en este Dhamma y Disciplina, habiendo abandonado el ciclo de nacimientos,

pondra un fin al sufrimiento.

Tatiyo bhanavaro

[Fin de la] tercera recitacion

CUARTA PARTE (186-197)
Nagapalokita

186. Atha kho Bhagava pubbanhasamayam nivasetva pattactvaram adaya Vesalim pindaya pavisi,
Vesaliyam pindaya caritva pacchabhattam pindapatapatikkanto nagapalokitam Vesalim apaloketva
ayasmantam Anandam amantesi “idam pacchimakam Ananda Tathagatassa Vesaliya dassanam
bhavissati, ayam’ Ananda, yena Bhandagamo'® ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho
ayasma Anando Bhagavato paccassosi. [102] Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim
yvena Bhandagamo tad avasari, tatra sudam Bhagava Bhandagame viharati. Tatra kho Bhagava
bhikkhii amantesi catunnam bhikkhave dhammanam ananubodhda appativedha evam idam digham
addhanam sandhavitam samsaritam mamaii ¢’ eva tumhakaii ca. Katamesam catunnam, Ariyassa
bhikkhave stlassa ananubodha appativedha evam idam digham addhanam sandhavitam samsaritam
mamarn ¢’ eva tumhakaii ca. Ariyassa bhikkhave samdadhissa ananubodhda appativedha evam idam
dighamaddhanam sandhavitam samsaritam mamarn ¢’ eva tumhakari ca. Ariyaya bhikkhave parifiaya
ananubodha appativedha evam idam digham addhanam sandhavitam samsaritam maman ¢’ eva
tumhakaii ca. Ariyaya bhikkhave vimuttiya ananubodha appativedha evam idam digham addhanam
sandhavitam samsaritam mamaii ¢’ eva tumhakari ca. Tay’ idam bhikkhave ariyam stlam anubuddham
patividdham, ariyo samedhi anubuddho patividdho, ariya paniiia anubuddha patividdha, ariya vimutti
anubuddha patividdha, ucchinna bhavatanha, khina bhavanetti, natthi dani punabbhavo ti. Idam avoca
Bhagava, idam vatvana Sugato athaparam etad avoca Sattha:

La mirada de elefante

186. Entonces, el Sublime, temprano en la mafiana, habiéndose vestido y tomado su tazon y habito,
entré6 en Vesall por comida. Habiendo andado en Vesali por comida, después de comer, pasado el
tiempo de la comida, habiendo mirado a Vesali con la mirada de elefante, se dirigi6 al Venerable
Ananda: “Ananda, ésta serd la tltima vez que el Tathagata mira a Vesall; ven, Ananda, vamos al
poblado Bhanda.” “Si, Venerable” respondié el Venerable Ananda al Sublime. [102] Después el

190 Bhandugamo (Ka).
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Sublime, acompaiiado por un gran grupo de bhikkhus, fue al poblado Bhanda. Alli, en el poblado
Bhanda, el Sublime residié. Alli, el Sublime se dirigié a los bhikkhus: “Bhikkhus, es por no haber
comprendido, es por no haber penetrado cuatro principios que tanto yo como vosotros hemos
transmigrado, hemos andado en el ciclo por largo tiempo. ;Cudles cuatro? Bhikkhus, es por no haber
comprendido, es por no haber penetrado la noble virtud que tanto yo como vosotros hemos
transmigrado, hemos andado en el ciclo por largo tiempo. Bhikkhus, es por no haber comprendido, es
por no haber penetrado la noble concentracién que tanto yo como vosotros hemos transmigrado, hemos
andado en el ciclo por largo tiempo. Bhikkhus, es por no haber comprendido, es por no haber penetrado
la noble sabiduria que tanto yo como vosotros hemos transmigrado, hemos andado en el ciclo por largo
tiempo. Bhikkhus, es por no haber comprendido, es por no haber penetrado la noble emancipacién que
tanto yo como vosotros hemos transmigrado, hemos andado en el ciclo por largo tiempo. Bhikkhus,
esta noble virtud ha sido comprendida, penetrada; la noble concentraciéon ha sido comprendida,
penetrada; la noble sabiduria ha sido comprendida, penetrada; la noble emancipacion ha sido
comprendida, penetrada; el deseo por la existencia ha sido destruido, la guia de la existencia ha sido
acabada; ahora no hay nueva existencia. Esto dijo el Sublime. Habiendo dicho esto el Bien-ido, después
el maestro dijo:

“Stlam samadhi pafiiia ca, vimutti ca anuttard.

Anubuddha ime dhamma, Gotamena yasassind.

Estos principios, incomparables, virtud, concentracién, sabiduria y emancipacién, han sido
comprendidos por el renombrado Gotama.

Iti Buddho abhiniiaya, dhammam akkhasi bhikkhunam.
Dukkhass’ antakaro sattha, cakkhuma parinibbuto” ti.

Asi, habiéndolo perfectamente comprendido, el Buddha, el Maestro, el terminador del sufrimiento, el
poseedor de 0jos, ese que estd completamente en paz, expuso el Dhamma a los bhikkhus.

Tatra pi sudam Bhagava Bhandagame viharanto etad eva bahulam bhikkhinam dhammim katham
karoti “iti stlam iti samadhi iti panfia. Stlaparibhavito samadhi mahapphalo hoti mahanisamso.
Samadhiparibhavita paniiia mahapphala hoti mahanisamsa. Paifiaparibhavitam cittam sammad eva

asavehi vimuccati. Seyyathidam, kamasava bhavasava avijjasava” ti.

El Sublime, mientras residia alli, en el poblado Bhanda, expuso frecuentemente este discurso del
Dhamma a muchos bhikkhus: “Asi es la virtud, asi es la concentracion, asi es la sabiduria. La
concentracion, basada en la virtud, da gran fruto, gran beneficio. La sabiduria, basada en la
concentracion, da gran fruto, gran beneficio. La mente, establecida en la sabiduria, se libera
completamente de los contaminantes, es decir, el contaminante de la sensualidad, el contaminante del
devenir, el contaminante de la ignorancia.”

65



Catumahapadesakatha

187. Atha kho Bhagava Bhandagame yathabhirantam viharitva ayasmantam Anandam amantesi
“ayam’ Ananda yena Hatthigamo, yena Ambagamo, yena Jambugamo, yena Bhoganagaram ten’
upasarnkamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato paccassosi. Atha [103] kho
Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Bhoganagaram tad avasari, tatra sudam Bhagava
Bhoganagare viharati Anande!9! cetiye. Tatra kho Bhagava bhikkhii amantesi “cattaro 'me bhikkhave
mahapadese desessami, tam sunatha, sadhukam manasi karotha, bhasissamt” ti. “Evam bhante” ti kho

te bhikkhii Bhagavato paccassosum. Bhagava etad avoca:
Exposicion de las cuatro grandes autoridades

187. Después el Sublime, habiendo residido en el poblado Bhanda tanto como quiso, se dirigié al
Venerable Ananda: “Ven, Ananda, vamos al poblado Hatthi, al poblado Amba, al poblado Jambu y a la
ciudad Bhoga”. “Si, Venerable” respondi6 el Venerable Ananda al Sublime. Después [103] el Sublime,
acompanado por un gran grupo de bhikkhus, fue a la ciudad Bhoga. Alli, en la ciudad Bhoga, el
Sublime residi6 en el templo Ananda. Alli, el Sublime se dirigié a los bhikkhus: “Bhikkhus, expondré
las cuatro grandes autoridades. Escuchad y prestad bien atencion a ésta. Hablaré”. “Si, Venerable”
respondieron estos bhikkhus al Sublime. El Sublime dijo esto:

188. Idha bhikkhave bhikkhu evam vadeyya “sammukha m’ etam avuso Bhagavato sutam sammukha
patiggahitam, ayam dhammo ayam vinayo idam Satthusasanan” ti, tassa bhikkhave bhikkhuno
bhasitam n’ eva abhinanditabbam na ppatikkositabbam. Anabhinanditva appatikkositva tani
padabyariijanani sadhukam uggahetva sutte osaretabbani, vinaye sandassetabbani. Tani ce sutte
osariyamanani vinaye sandassiyamanani na ¢’ eva sutte osaranti, na ca vinaye sandissanti, nittham
ettha gantabbam “addha idam na ¢’ eva tassa Bhagavato vacanam, imassa ca bhikkhuno duggahitan”
ti, iti h’ etam bhikkhave chatteyyatha. Tani ce sutte osariyamanani vinaye sandassiyamanani sutte c’
eva osaranti, vinaye ca sandissanti, nittham ettha gantabbam “addha idam tassa Bhagavato vacanam,

imassa ca bhikkhuno suggahitan” ti. Idam bhikkhave pathamam mahapadesam dhareyyatha.

188. (1) “Aqui, bhikkhus, [si] un bhikkhu dijera asi: ‘amigos, esto ha sido escuchado, recibido por mi
de la boca del Sublime; esta Doctrina, esta Disciplina es la ensefianza del Maestro’. Bhikkhus, lo dicho
por este bhikkhu no deberia ser aprobado o rechazado. Ni habiendo aprobado ni habiendo rechazado
estas palabras y frases, habiéndolas registrado cuidadosamente, deberian ser cotejadas con los discursos
y comparadas con la Disciplina. Si, [cuando] cotejadas con los discursos y comparadas con la
Disciplina, éstas no correspondieran a los discursos y no concordaran con la Disciplina, [entonces] aqui
se deberia arribar a la conclusion: ‘ciertamente, ésta no es la palabra de este Sublime, sino [algo] mal
aprendido por este bhikkhu’. Por lo tanto, bhikkhus, esto deberia ser descartado. Si, [cuando] cotejadas

101 Sanandare (Ka).
66



con los discursos y comparadas con la Disciplina, éstas correspondieran a los discursos y concordaran
con la Disciplina, [entonces] aqui se deberia arribar a la conclusion: ‘ciertamente, ésta es la palabra de
este Sublime, bien aprendida por este bhikkhu’. Bhikkhus, esta primera gran autoridad debe ser
recordada.”

Idha pana bhikkhave bhikkhu evam vadeyya “amukasmim nama avase samgho viharati sathero
sapamokkho, tassa me samghassa sammukhda sutam sammukha patiggahitam, ayam dhammo ayam
vinayo idam Satthusasanan” ti, tassa bhikkhave bhikkhuno bhasitam n’ eva abhinanditabbam na
ppatikkositabbam. Anabhinanditva appatikkositva tani padabyarijanani sadhukam uggahetva sutte
osaretabbani, vinaye sandassetabbani. Tani ce sutte osariyamanani vinaye sandassiyamanani na ¢’ eva
sutte osaranti, na ca vinaye sandissanti, nittham ettha gantabbam “addha idam na c’ eva tassa
Bhagavato vacanam, tassa ca samghassa duggahitan” ti, iti h’ etam bhikkhave chatteyyatha. Tani ce
sutte osariyamanani vinaye sandassiyamanani sutte [104] ¢’ eva osaranti, vinaye ca sandissanti,
nittham ettha gantabbam “addha idam tassa Bhagavato vacanam, tassa ca samghassa suggahitan” ti.
Idam bhikkhave dutiyam mahapadesam dhareyyatha.

(2) “Pero aqui, bhikkhus, [si] un bhikkhu dijera asi: ‘en tal monasterio la comunidad monaéstica reside
con un monje antiguo como principal; [esto] ha sido escuchado, recibido por mi de la boca de esta
comunidad monadstica; esta Doctrina, esta Disciplina es la ensefianza del Maestro’. Bhikkhus, lo dicho
por este bhikkhu no deberia ser aprobado o rechazado. Ni habiendo aprobado ni habiendo rechazado,
estas palabras y frases, habiéndolas registrado cuidadosamente, deberian ser cotejadas con los discursos
y comparadas con la Disciplina. Si, [cuando] cotejadas con los discursos y comparadas con la
Disciplina, éstas no correspondieran a los discursos y no concordaran con la Disciplina, [entonces] aqui
se deberfa arribar a la conclusion: ‘ciertamente, ésta no es la palabra de este Sublime, sino [algo] mal
aprendido por este bhikkhu’. Por lo tanto, bhikkhus, esto deberia ser descartado. Si, [cuando] cotejadas
con los discursos y comparadas con la Disciplina, éstas correspondieran [104] a los discursos y
concordaran con la Disciplina, [entonces] aqui se deberia arribar a la conclusién: ‘ciertamente, ésta es
la palabra de este Sublime, bien aprendida por este bhikkhu’. Bhikkhus, esta segunda gran autoridad
debe ser recordada.”

Idha pana bhikkhave bhikkhu evam vadeyya “amukasmim nama avase sambahula thera bhikkhii
viharanti bahussuta dagatagama dhammadhara vinayadhara matikadhara, tesam me theranam
sammukha sutam sammukha patiggahitam, ayam dhammo ayam vinayo idam Satthusasanan” ti, tassa
bhikkhave bhikkhuno bhasitam n’ eva abhinanditabbam -pa- na ca vinaye sandissanti. Nittham ettha
gantabbam “addha idam na c’ eva tassa Bhagavato vacanam, tesaii ca theranam duggahitan” ti, iti h’
etam bhikkhave chatteyyatha. Tani ce sutte osariyamanani -pa- vinaye ca sandissanti, nittham ettha
gantabbam “addha idam tassa Bhagavato vacanam, tesaii ca theranam suggahitan” ti. Idam
bhikkhave tatiyam mahapadesam dhareyyatha.
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(3) “Pero aqui, bhikkhus, [si] un bhikkhu dijera asi: ‘en tal monasterio residen muchos monjes
antiguos, bhikkhus de mucho aprendizaje y conocimiento, sostenedores del Dhamma, sostenedores de
la Disciplina, sostenedores de los codigos [de preceptos]; [esto] ha sido escuchado, recibido por mi de
la boca de estos monjes antiguos; esta Doctrina, esta Disciplina es la enseflanza del Maestro’.
Bhikkhus, lo dicho por este bhikkhu no deberia ser aprobado... no concordaran con la Disciplina,
[entonces] aqui se deberia arribar a la conclusion: ‘ciertamente, ésta no es la palabra de este Sublime,
sino [algo] mal aprendido por estos monjes antiguos’. Por lo tanto, bhikkhus, esto deberia ser
descartado. Si, [cuando] cotejadas con los discursos... concordaran con la Disciplina, [entonces] aqui
se deberia arribar a la conclusion: ‘ciertamente, ésta es la palabra de este Sublime, bien aprendida por
estos monjes antiguos’. Bhikkhus, esta tercera gran autoridad debe ser recordada.”

Idha pana bhikkhave bhikkhu evam vadeyya “amukasmim nama avase eko thero bhikkhu viharati
bahussuto agatagamo dhammadharo vinayadharo matikadharo, tassa me therassa sammukha sutam
sammukha patiggahitam, ayam dhammo ayam vinayo idam Satthusasanan” ti, tassa bhikkhave
bhikkhuno bhasitam n’ eva abhinanditabbam na ppatikkositabbam. Anabhinanditva appatikkositva tani
padabyariijanani sadhukam uggahetva sutte osaretabbani, vinaye sandassetabbani. Tani ce sutte
osariyamandani vinaye sandassiyamanani na ¢’ eva sutte osaranti, na ca vinaye sandissanti, nittham
ettha gantabbam “addha idam na c’ eva tassa Bhagavato vacanam, tassa ca therassa duggahitan” ti,
iti h’ etam bhikkhave chatteyyatha. Tani ce sutte osariyamanani vinaye sandassiyamanani sutte ¢’ eva
osaranti, vinaye ca sandissanti, nittham ettha gantabbam “addha idam tassa Bhagavato vacanam,
tassa ca therassa suggahitan” ti. ldam bhikkhave catuttham mahdapadesam dhareyyatha. Ime kho
bhikkhave cattaro mahapadese dhareyyatha ti.

(4) “Pero aqui, bhikkhus, [si] un bhikkhu dijera asi: ‘en tal monasterio reside un monje antiguo, un
bhikkhu de mucho aprendizaje y conocimiento, sostenedor del Dhamma, sostenedor de la Disciplina,
sostenedor de los cédigos [de preceptos]; [esto] ha sido escuchado, recibido por mi de la boca de este
monje antiguo; esta Doctrina, esta Disciplina es la ensefianza del Maestro’. Bhikkhus, lo dicho por este
bhikkhu no deberia ser aprobado o rechazado. Ni habiendo aprobado ni habiendo rechazado, estas
palabras y frases, habiéndolas registrado cuidadosamente, deberian ser cotejadas con los discursos y
comparadas con la Disciplina. Si, [cuando] cotejadas con los discursos y comparadas con la Disciplina,
éstas no correspondieran a los discursos y no concordaran con la Disciplina, [entonces] aqui se deberia
arribar a la conclusién: ‘ciertamente, ésta no es la palabra de este Sublime, sino [algo] mal aprendido
por este bhikkhu’. Por lo tanto, bhikkhus, esto deberia ser descartado. Si, [cuando] cotejadas con los
discursos y comparadas con la Disciplina, éstas correspondieran a los discursos y concordaran con la
Disciplina, [entonces] aqui se deberia arribar a la conclusion: ‘ciertamente, ésta es la palabra de este
Sublime, bien aprendida por este bhikkhu’. Bhikkhnus, esta cuarta gran autoridad debe ser recordada.”

Tatra pi sudam Bhagava Bhoganagare viharanto Anande cetiye etad eva bahulam bhikkhiinam

dhammim katham karoti “iti stlam iti samadhi iti pafiia. Stlaparibhavito samadhi mahapphalo hoti
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[105] mahanisamso, samadhiparibhavita painiia mahapphala hoti mahanisamsa, pannaparibhavitam
cittam sammad eva asavehi vimuccati, seyyathidam, kamasava bhavasava avijjasava” ti.

El Sublime, mientras residia alli, en la ciudad Bhoga, en el templo Ananda, expuso frecuentemente este
discurso del Dhamma a muchos bhikkhus: “Asi es la virtud, asi es la concentracidn, asi es la sabiduria.
La concentracion, basada en la virtud, da gran fruto, [105] gran beneficio. La sabiduria, basada en la
concentracion, da gran fruto, gran beneficio. La mente establecida en la sabiduria se libera
completamente de los contaminantes, es decir, el contaminante de la sensualidad, el contaminante del
devenir, el contaminante de la ignorancia”.

Kammaraputtacundavatthu

189. Atha kho Bhagava Bhoganagare yathabhirantam viharitva ayasmantam Anandam amantesi
“ayam’ Ananda, yena Pava ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando
Bhagavato paccassosi. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Pava tad avasari,
tatra sudam Bhagava Pavayam viharati Cundassa kammaraputtassa Ambavane. Assosi kho Cundo
kammaraputto “Bhagava kira Pavam anuppatto Pavayam viharati mayham Ambavane” ti. Atha kho
Cundo kammaraputto yena Bhagava ten’ upasankami, upasankamitva Bhagavantam abhivadetva
ekamantam nistdi, ekamantam nisinnam kho Cundam kammaraputtam Bhagava dhammiya kathaya
sandassesi samadapesi samuttejesi sampahamsesi. Atha kho Cundo kammaraputto Bhagavata
dhammiya kathaya sandassito samddapito samuttejito sampahamsito Bhagavantam etad avoca
“adhivasetu me bhante Bhagava svatandaya bhattam saddhim bhikkhusamghena” ti. Adhivasesi
Bhagava tunhtbhavena. Atha kho Cundo kammaraputto Bhagavato adhivasanam viditva utthay’ asana

Bhagavantam abhivadetva padakkhinam katva pakkami.

Historia de Cunda, hijo del orfebre

189. Después el Sublime, habiendo residido en la ciudad Bhoga tanto como quiso, se dirigié al
Venerable Ananda: “Ven, Ananda, vamos a Pava”. “Si, Venerable” respondi6 el Venerable Ananda al
Sublime. Después el Sublime, acompafado por un gran grupo de bhikkhus, fue a Pava. Alli, en Pava, el
Sublime residi6 en el bosque de mangos de Cunda, hijo del orfebre. Cunda, hijo del orfebre, escucho:
“Dicen que el Sublime ha arribado a Pava y que estd alojado en mi bosque de mangos.” Después,
Cunda, hijo del orfebre, se acerc6 al Sublime. Habiéndose acercado y reverenciado al Sublime, se sent6
a un lado. El Sublime instruyd, instigd, motivo, regocijé a Cunda, hijo del orfebre, que estaba sentado a
un lado, con una exposicion del Dhamma. Después Cunda, hijo del orfebre, instruido, instigado,
motivado, regocijado con la exposicion del Dhamma del Sublime, le dijo esto al Sublime: “Venerable,
que el Sublime acepte, junto con la comunidad de bhikkhus, nuestra comida mafiana”. El Sublime
asintié en silencio. Después, Cunda, hijo del orfebre, habiendo comprendido la aceptacién del Sublime,
se levant6 del asiento, reverenci6 al Sublime, y manteniéndolo a su derecha, se retir6.
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Atha kho Cundo kammaraputto tassa rattiya accayena sake nivesane panitam khadantyam bhojantyam
patiyadapetva pahiitaii ca sikaramaddavam Bhagavato kalam arocapesi “kalo bhante nitthitam
bhattan” ti. Atha kho Bhagava pubbanhasamayam nivasetva pattacivaram adaya saddhim
bhikkhusamghena yena Cundassa kammaraputtassa nivesanam ten’ upasankami, upasankamitva
paiiiiatte asane nisidi, nisajja kho Bhagava Cundam kammaraputtam amantesi “yam te Cunda
sitkaramaddavam patiyattam, tena mam parivisa. Yam pan’ afifiam khadantiyam bhojantyam
patiyattam, tena bhikkhusamgham parivisa” ti. “Evam bhante” ti kho Cundo kammaraputto
Bhagavato patissutva yam ahosi sikaramaddavam patiyattam, tena Bhagavantam parivisi. Yam
panafiiiam khadantyam bhojantiyam [106] patiyattam, tena bhikkhusamgham parivisi. Atha kho
Bhagava Cundam kammaraputtam amantesi “yam te Cunda sitkaramaddavam avasittham, tam sobbhe
nikhanahi. Naham tam Cunda passami sadevake loke samarake sabrahmake sassamanabrahmaniya
pajaya sadevamanussaya, yassa tam paribhuttam sammad parinamam gaccheyya aiiiatra
Tathagatassa” ti. “Evam bhante” ti kho Cundo kammaraputto Bhagavato patissutva yam ahosi
sitkaramaddavam avasittham, tam sobbhe nikhanitva yena Bhagava ten’ upasankami, upasankamitva
Bhagavantam abhivadetva ekamantam nisidi, ekamantam nisinnam kho Cundam kammaraputtam
Bhagava dhammiya kathaya sandassetva samddapetva samuttejetva sampahamsetva utthay’ dasanda
pakkami.

Entonces Cunda, hijo del orfebre, pasada la noche, en su propia residencia, hizo preparar deliciosos
comestibles, blandos y duros, y abundante puerco tierno, e informé al Sublime que era tiempo:
“Venerable, es tiempo, la comida esté lista”. Después, temprano a la mafiana, el Sublime se acomod? su
habito, tom6 su cuenco, y junto con el Sangha de bhikkhus, fue a la casa de Cunda, hijo del orfebre, y
se sentd en el asiento preparado. Sentado, el Sublime se dirigi6 a Cunda, hijo del orfebre, “Cunda, me
sirves [s6lo] a mi este puerco tierno preparado por ti; esos otros comestibles blandos y duros [106]
preparados los sirves a la comunidad de bhikkhus”. “Si, Venerable” respondié Cunda, hijo del orfebre,
al Sublime. Y ese puerco tierno que habia sido preparado, se le sirvi6 al Sublime, pero esos otros
comestibles blandos y duros preparados, se les sirvié a la comunidad de bhikkhus. Luego el Sublime se
dirigi6 a Cunda, hijo del orfebre: “Cunda, tu puerco tierno restante, entiérralo en un hoyo. Cunda, yo no
veo a nadie en el mundo, incluyendo devas, Maras y Brahmas, y a esta generacién junto con sus
ascetas, brahmanes y humanos, que habiéndolo comido, pueda digerirlo adecuadamente, aparte del
Tathagata.” “Si, Venerable” respondié Cunda, hijo del orfebre, al Sublime. Habiendo enterrado el
puerco tierno restante en un hoyo, se acercé al Sublime. Habiéndose acercado y reverenciado al
Sublime, se sentd a un lado. El Sublime, habiendo instruido, instigado, motivado, regocijado a Cunda,
hijo del orfebre, que estaba sentado a un lado, con una exposiciéon del Dhamma, se levanté de su
asiento y partio.

190. Atha kho Bhagavato Cundassa kammaraputtassa bhattam bhuttavissa kharo abadho uppajji,
lohitapakkhandika pabalha vedana vattanti maranantika, ta sudam Bhagava sato sampajano
adhivasesi avihafiiamano. Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “ayam’ Ananda yena

=

Kusinara ten’ upasankamissama” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato paccassosi.
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190. Después, al Sublime, que habia comido la comida de Cunda, hijo del orfebre, le surgié una severa
enfermedad, disenteria con sangre, muy intensas sensaciones [de dolor] ocurrieron, cercanas a la
muerte. El Sublime, atento, con clara comprension, las soporto sin perturbacion. Después el Sublime se
dirigi6 al Venerable Ananda: “Ven, Ananda, vamos a Kusinara”. “Si, Venerable” respondié el
Venerable Ananda al Sublime.

Cundassa bhattam bhuiijitva, kammarassa ti me sutam.

Abadham samphust dhiro, pabalham maranantikam.

He oido que después de comer la comida de Cunda, [hijo] del orfebre, el Sabio padecié una
enfermedad muy seria, cercana a la muerte.!02

Bhuttassa ca sitkaramaddavena,
Byadhippabalho udapadi Satthuno.
Virecamano!% Bhagava avoca,
Gaccham’ aham Kusinaram nagaran ti.

Muy seria enfermedad surgié en el Maestro que habia comido puerco tierno. El Sublime, expulsando
[moco y sangre], dijo: “voy yo a Kusinara, la ciudad”.

Pantyaharana

191. Atha kho Bhagava magga okkamma yena anfiataram rukkhamilam ten’ upasankami,
upasankamitva ayasmantam Anandam amantesi “ingha me tvam Ananda catuggunam samghatim
paifiapehi, kilanto 'smi Ananda nisidissami” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato
patissutva catuggunam samghatim panniapesi. Nisidi Bhagava paiiiatte asane, nisajja kho Bhagava
[107] ayasmantam Anandam amantesi “ingha me tvam Ananda paniyam ahara, pipasito 'smi Ananda
pivissami” ti. Evam vutte ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “idani bhante paficamattani
sakatasatani atikkantani, tam cakkacchinnam udakam parittam lulitam avilam sandati, ayam bhante
Kakudha!** nadt avidiire acchodaka satodaka sttodaka setodaka!® suppatittha ramantya. Ettha

Bhagava pantyaii ca pivissati, gattani ca stti'% karissatt” ti.

102 Este verso y el siguiente, de acuerdo con el Comentario, fueron agregados por los participantes del Primer Concilio. Ref.
D.A.ii 159.

103 Viriccamano (S1, Sya, Ka), viriicamano (?).
104 Kakutha (S1,1).
105 Setaka (S1).

106 S7tam (S1,1, Ka).
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Trayendo agua

191. Después el Sublime, habiendo salido del camino, se acerco al pie de cierto arbol. Habiéndose
acercado, se dirigi6 al Venerable Ananda: “ve, Ananda, despliega mi hdbito [en el suelo] en cuatro
partes. Ananda, estoy exhausto; me sentaré.” “Si, Venerable” respondié el Venerable Ananda al
Sublime, y desplegd el hdbito en cuatro partes. El Sublime se sent6 en el asiento preparado. Sentado, el
Sublime [107] se dirigié al Venerable Ananda: “ve, Ananda, trae agua [para beber]; Ananda, estoy
sediento; beberé.” Cuando se dijo esto, el Venerable Ananda le dijo esto al Sublime: “Venerable, ahora
quinientas carretas han cruzado; el agua panda, revuelta por las ruedas, fluye turbia, sucia; Venerable,
este rio Kakudha, que no estd lejos, tiene agua clara, agua agradable, agua fresca, agua limpia, su
margen es accesible y agradable. Alli el Sublime beberd agua y refrescard los miembros del cuerpo.

Dutiyam pi kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “ingha me tvam Ananda pantyam ahara,
pipasito ’smi Ananda pivissami” ti. Dutiyam pi kho ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “idani
bhante paficamattani sakatasatani atikkantani, tam cakkacchinnam udakam parittam lulitam avilam
sandati, ayam bhante Kakudha nadi avidiire acchodaka satodaka sttodaka setodaka suppatittha

ramantyd. Ettha Bhagava pantyaii ca pivissati, gattani ca sttt karissati” ti.

Una segunda vez el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “ve, Ananda, trdeme agua [para beber];
Ananda, estoy sediento; beberé.” Y una segunda vez el Venerable Ananda le dijo esto al Sublime:
“Venerable, ahora quinientas carretas han cruzado; el agua panda, revuelta por las ruedas, fluye turbia,
sucia; Venerable, este rio Kakudha, que no estd lejos, tiene agua clara, agua agradable, agua fresca,
agua limpia, su margen es accesible y agradable. Alli el Sublime beberd agua y refrescard los miembros

del cuerpo.”

Tatiyam pi kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “ingha me tvam Ananda paniyam ahara,
pipasito ‘smi Ananda pivissami” ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato patissutva
pattam gahetva yena sa nadika ten’ upasankami. Atha kho sa nadika cakkacchinna paritta lulita avila
sandamana ayasmante Anande upasarnkamante accha vippasanna anavila sandittha.l? Atha kho
ayasmato Anandassa etad ahosi “acchariyam vata bho abbhutam vata bho Tathagatassa mahiddhikata
mahanubhavata. Ayam hi sa nadika cakkacchinna paritta lulita avila sandamana mayi upasankamante
accha vippasanna anavila sandatt” ti. Pattena paniyam ddaya yena Bhagava ten’ upasankami,
upasankamitva Bhagavantam etad avoca “acchariyam bhante abbhutam bhante Tathagatassa
mahiddhikata mahanubhavata. Idani sa bhante nadika cakkacchinna paritta lulita avila sandamana
mayi upasankamante acchd vippasannda anavila sandittha. Pivatu Bhagava pantyam pivatu Sugato
pantyan” ti. Atha kho Bhagava paniyam apayi.

107 Sandati (Sya).
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Una tercera vez el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “ve, Ananda, trdeme agua [para beber];

Ananda, estoy sediento; beberé.” “Si, Venerable” respondié el Venerable Ananda al Sublime, cogi6 el
cuenco y se acerco al rio. Entonces, ese riachuelo que fluia pando, turbio, sucio, revuelto por las ruedas,
cuando el Venerable Ananda se acercd, fluy6 claro, puro, limpio. Entonces, al Venerable Ananda se le
ocurrié esto: “jEs realmente maravilloso! jEs realmente extraordinario el gran poder, la gran
supremacia del Tathagata! Ese riachuelo, que fluia pando, turbio, sucio, revuelto por las ruedas, cuando
me acerqué, fluyd claro, puro, limpio.” Habiendo recogido agua en el cuenco, se acercé al Sublime.
Habiéndose acercado, le dijo esto al Sublime: “;Es realmente maravilloso! jEs realmente extraordinario
el gran poder, la gran supremacia del Tathagata! Ahora, Venerable, ese riachuelo, que fluia pando,
turbio, sucio, revuelto por las ruedas, al acercarme, fluye claro, puro, limpio. Que el Sublime beba

agua; que el Bien-ido beba agua.” Después, el Sublime bebi6 agua.
Pukkusamallaputtavatthu

[108] 192. Tena kho pana samayena Pukkuso Mallaputto Alarassa Kalamassa savako Kusinaraya
Pavam addhanamaggappatipanno hoti. Addasa kho Pukkuso Mallaputto Bhagavantam anifiatarasmim
rukkhamiile nisinnam, disva yena Bhagava ten’ upasankami, upasankamitva Bhagavantam abhivadetva
ekamantam nistdi, ekamantam nisinno kho Pukkuso Mallaputto Bhagavantam etad avoca: acchariyam
bhante abbhutam bhante, santena vata bhante pabbajita viharena viharanti. Bhiitapubbam bhante
Alaro Kalamo addhanamaggappatipanno magga okkamma avidire affiatarasmim rukkhamiile
divaviharam nistdi. Atha kho bhante paficamattani sakatasatani Alaram Kalamam nissaya nissaya
atikkamimsu. Atha kho bhante aiifiataro puriso tassa sakatasatthassa’%8 pitthito pitthito agacchanto
yena Alaro Kalamo ten’ upasarnkami, upasankamitva Alaram Kalamam etad avoca “api bhante
paiicamattani sakatasatani atikkantani addasa” ti. “Na kho aham avuso addasan” ti. Kim pana bhante
saddam assost ti. “Na kho aham avuso saddam assosin” ti. Kim pana bhante sutto ahost ti. “Na kho
aham avuso sutto ahosin” ti. Kim pana bhante saifit ahost ti. “Evam avuso” ti. So tvam bhante saiiit
samano jagaro paiicamattani sakatasatani nissaya nissaya atikkantani n’ eva addasa, na pana saddam
assosi, api su'% te bhante samghati rajena okinnati. “Evam avuso” ti. Atha kho bhante tassa purisassa
etad ahosi “acchariyam vata bho abbhutam vata bho, santena vata bho pabbajita viharena viharanti.
Yatra hi nama sanfit samano jagaro paiicamattani sakatasatani nissaya nissaya atikkantani n’ eva
dakkhati, na pana saddam sossatt” ti. Alare Kalame ularam pasadam pavedetva pakkami ti.

108 Sakatasatassa (Ka).
109 Api i (ST, Sya, I).
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Historia de Pukkusa, el joven Mallall0

[108] 192. En esa ocasién, Pukkusa, un joven Malla,!!! discipulo de Alara Kalama,!!2 estaba en camino
de Pava a Kusinara. Pukkusa, el joven Malla, vio al Sublime sentado al pie de un 4rbol. Habiéndolo
visto, se acercd al Sublime. Habiéndose acercado y reverenciado al Sublime, se sent6 a un lado.
Sentado a un lado, Pukkusa, el joven Malla, le dijo esto al Sublime: “Venerable, jes realmente
maravilloso! jEs realmente extraordinario! Venerable, realmente los renunciantes moran en el estado
sereno. En tiempos pasados, Venerable, Alara Kalama [cuando] estaba en camino, habiendo salido del
camino, no lejos, se sentd en un drbol para su retiro diario. Después, Venerable, quinientas carretas
cruzaron muy cerca de Alara Kalama. Entonces, Venerable, cierto hombre, que venia detrds de la
caravana de carretas, se acercé a Alara Kalama. Habiéndose acercado, le dijo a Alara Kalama esto:
‘Venerable, ;vio cruzar las quinientas carretas?” ‘Amigo, yo no [las] vi’. ‘Pero, Venerable, ;joyo el
ruido?” ‘Amigo, yo no oi el ruido’. ‘Pero, Venerable, ;estaba dormido?” ‘Amigo, yo no estaba
dormido’. ‘Pero, Venerable, ;estaba consciente?’ ‘Si, amigo’. ‘Venerable, td, estando consciente,
despierto, no viste las quinientas carretas cruzar, ni oiste el ruido. Pero, Venerable, ;no estd tu hibito
cubierto de polvo?’ ‘Si, amigo’. Entonces, Venerable, a ese hombre se le ocurrié esto: jEs realmente
maravilloso! jEs realmente extraordinario! Realmente los renunciantes moran en el estado sereno.
Estando consciente y despierto, no ve ni tampoco oye las quinientas carretas cruzar muy cerca.
Habiendo expresado profunda admiracién a Alara Kalama, partio.”

193. Tam kim maniiasi Pukkusa, katamam nu kho dukkarataram va durabhisambhavataram va. Yo va
Safil samano jagaro paiicamattani sakatasatani nissaya nissaya atikkantani n’ eva passeyya, na pana
[109] saddam suneyya. Yo va sanfit samano jagaro deve vassante deve galagalayante vijjullatasu'l’
niccharantisu asaniya phalantiya n’ eva passeyya, na pana saddam suneyya ti. Kifi hi bhante karissanti
paiica va sakatasatani cha va sakatasatani satta va sakatasatani attha va sakatasatani nava va
sakatasatani '* sakatasahassam va sakatasatasahassam va. Atha kho etad eva dukkarataraii ¢’ eva
durabhisambhavataraii ca yo sanii samano jagaro deve vassante deve galagalayante vijjullatasu

niccharantisu asaniyd phalantiya n’ eva passeyya, na pana saddam suneyya ti.

193. “Pukkusa, ;qué piensas de esto? ;Qué es mas dificil de hacer o mds dificil de lograr? ;Que uno,
estando consciente y despierto, no vea cruzar quinientas carretas muy cerca ni [109] oiga el ruido? ;O
que uno, estando consciente y despierto, cuando estd lloviendo, cuando estd tronando, cuando estan
cayendo rayos, no vea los rayos caer ni oiga el ruido?” “Venerable, que sean quinientas o seiscientas o
setecientas u ochocientas o novecientas o mil o cien mil carretas, es mas dificil de hacer, mas dificil de

110 E] compuesto Mallaputta significa literalmente hijo de Malla.

1 De acuerdo al Comentario, Pukkusa era hijo del rey de los Mallas. Ref. D. A. ii 159.
112 Alara Kalama fue el primer maestro del Buddha antes de su iluminacion.

13 Vijjutasu (S1, Sya, I).

14 Nava va sakatasatani dasa va sakatasatani (ST).
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lograr, que uno, estando consciente y despierto, cuando estd lloviendo, cuando estd tronando, cuando
estdn cayendo rayos, no vea los rayos caer, ni oiga el ruido.”

Ekam idaham Pukkusa samayam Atumayam viharami Bhusagare. Tena kho pana samayena deve
vassante deve galagalayante vijjullatasu niccharantisu asaniya phalantiya avidiire Bhusagarassa dve
kassaka bhataro hata cattaro ca balibadda!’> Atha kho Pukkusa Atumaya mahdajanakayo nikkhamitva
yvena te dve kassaka bhataro hata cattaro ca balibadda ten’ upasankami. Tena kho panaham Pukkusa
samayena Bhusagara nikkhamitva Bhusagaradvare abbhokase cankamami. Atha kho Pukkusa
afifiataro puriso tamha mahdjanakaya yenaham ten’ upasankami, upasankamitva mam abhivadetva
ekamantam atthasi, ekamantam thitam kho aham Pukkusa tam purisam etad avocam “kim nu kho eso
avuso mahdajanakayo sannipatito” ti. Idani bhante deve vassante deve galagalayante vijjullatasu
niccharantisu asaniya phalantiya dve kassaka bhataro hata cattaro ca balibadda, etth’ eso
mahdjanakayo sannipatito, tvam pana bhante kva ahost ti. “Idh’ eva kho aham avuso ahosin” ti. Kim
pana bhante addasa ti. “Na kho aham avuso addasan” ti. Kim pana bhante saddam assost ti. “Na kho
aham avuso saddam assosin” ti. Kim pana bhante sutto ahosr ti. “Na kho aham avuso sutto ahosin” ti.
Kim pana bhante saiifit ahosrt ti. “Evam avuso” ti. So tvam bhante safifit samano jagaro deve vassante
deve [110] galagalayante vijjullatasu niccharantisu asaniya phalantiya n’ eva addasa, na pana saddam

assost ti. “Evam avuso” ti.

“Pukkusa, en una ocasion yo estaba residiendo en Atuma, en el cobertizo de trilla. En esa ocasion,
cuando llovia, cuando tronaba, cuando caian rayos, no lejos del cobertizo de trilla, dos hermanos
campesinos y cuatro bueyes murieron. Entonces, Pukkusa, la gran multitud salié de Atuma y fue donde
los dos hermanos campesinos y los cuatro bueyes habian muerto. En esa ocasion, Pukkusa, yo habia
salido del cobertizo de trilla y estaba caminando afuera. Entonces, Pukkusa, cierto hombre de esa
multitud de gente se me acercd. Habiéndose acercado y reverenciado, permanecié parado a un lado.
Pukkusa, yo le dije esto a este hombre que estaba parado a un lado: ‘; Amigo, ;por qué esta congregada
la multitud de gente?’ ‘Venerable, ahora, cuando llovia, cuando tronaba, cuando caian rayos, no lejos
del cobertizo de trilla, dos hermanos campesinos y cuatro bueyes murieron. [Por eso] estd aqui
congregada esta multitud de gente. Pero, Venerable, ;donde estabas ti?’ ‘Amigo, yo estaba aqui’.
‘Pero, Venerable, ;no viste?” ‘Amigo, yo no vi’. ‘Pero, amigo, ;no escuchaste el ruido?’ ‘Amigo, yo no
escuché el ruido’. ‘Pero, Venerable, ;estabas dormido?’ ‘Amigo, yo no estaba dormido’. ‘Pero,
Venerable, ;estabas consciente?” ‘Si, amigo’. ‘Venerable, ;tu, estando consciente y despierto, cuando
estaba lloviendo, cuando estaba tronando, [110] cuando estaban cayendo rayos, no viste ni oiste el
ruido?’ ‘Asi es, amigo’.”

Atha kho Pukkusa tassa purisassa etad ahosi “acchariyam vata bho abbhutam vata bho, santena vata
bho pabbajita viharena viharanti. Yatra hi nama saiil samano jagaro deve vassante deve

15 Balivadda (S1,1).
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galagalayante vijjullatasu niccharantisu asaniya phalantiya neva dakkhati, na pana saddam sossatt”
11,116 mayi ularam pasadam pavedetva mam abhivadetva padakkhinam katva pakkamr ti.

“Entonces, Pukkusa, esto se le ocurri6 a este hombre: jEs realmente maravilloso! jEs realmente
extraordinario! Venerable, realmente los renunciantes moran en el estado sereno. Estando consciente y
despierto, no ve ni tampoco oye. Habiéndome expresado profunda admiraciéon, manteniéndome a su
derecha, parti.”

Evam vutte Pukkuso Mallaputto Bhagavantam etad avoca “esaham bhante yo me Alare Kalame
pasado, tam mahavate va ophunami sighasotaya'’’ va nadiya pavahemi. Abhikkantam bhante,
abhikkantam bhante, seyyathdpi bhante nikkujjitam va ukkujjeyya, paticchannam va vivareyya,
mitlhassa va maggam dcikkheyya, andhakare va telapajjotam dhareyya ‘cakkhumanto ripani
dakkhantt’ ti, evam evam Bhagavata anekapariyayena dhammo pakasito. Esaham bhante Bhagavantam
saranam gacchami dhammarii ca bhikkhusamghaii ca, upasakam mam Bhagava dharetu ajjatagge
panupetam saranam gatan” ti.

Cuando se dijo eso, Pukkusa, el joven Malla, le dijo al Sublime esto: “Venerable, esa fe que yo tengo
hacia Alara Kalama, [ahora] la suelto al gran viento o la arrojo en la répida correntada del rio.
Excelente, Venerable; Venerable, excelente. Venerable, es como si uno enderezara lo que esta torcido,
revelara lo que estd oculto, indicara el camino al que estd perdido, sostuviera una ldmpara en la
oscuridad para que los que tienen ojos, puedan ver. Asi, el Dhamma ha sido expuesto en diversas
formas por el Sublime. Venerable, yo voy al Sublime, al Dhamma y a la comunidad de bhikkhus por
refugio. Que el Sublime me considere como un discipulo laico que ha ido por refugio a partir de hoy
hasta el fin de mi vida.”

194. Atha kho Pukkuso Mallaputto afifiataram purisam amantesi “ingha me tvam bhane singivannam
yugamattham dharantyam ahara” ti. “Evam bhante” ti kho so puriso Pukkusassa Mallaputtassa
patissutva tam singtvannam yugamattham dharantyam ahari!’® Atha kho Pukkuso Mallaputto tam
singtvannam yugamaittham dharaniyam Bhagavato upanamesi “idam bhante singtvannam
yugamattham dharantyam, tam me Bhagava patigganhdatu anukampam upadaya” ti. Tena hi Pukkusa
ekena mam acchadehi, ekena Anandan ti. “Evam bhante” ti kho Pukkuso Mallaputto Bhagavato
patissutva ekena Bhagavantam acchadeti, ekena ayasmantam Anandam. Atha kho Bhagava Pukkusam
Mallaputtam dhammiya kathaya sandassesi samdadapesi samuttejesi sampahamsesi. Atha kho Pukkuso
Mallaputto Bhagavata dhammiya kathaya sandassito samdadapito samuttejito sampahamsito utthay’
asanda Bhagavantam abhivadetva padakkhinam katva pakkami.

16 Sypissati (Sya).
17 Singhasotaya (Ka).
118 Aharasi (Ka).
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194. Después Pukkusa, el joven Malla, se dirigié a cierto hombre: “Hombre, ve y trdeme td un par de
[telas de] color dorado brillante, reservado [para ocasiones especiales]”. “Si, Sefior”, respondié ese
hombre a Pukkusa, el joven Malla, y trajo el par de [telas de] color dorado brillante, reservado [para
ocasiones especiales]. Después Pukkusa, el joven Malla, ofrecié al Sublime el par de [telas de] color
dorado brillante, reservado [para ocasiones especiales]: “Venerable, que el Sublime acepte por
compasién hacia a mi este par de [telas de] color dorado brillante, reservado [para ocasiones
especiales]”. “Pukkusa, entonces, ofrece una a mi y otra a Ananda”. “Si, Venerable”, respondié al
Sublime Pukkusa, el joven Malla, y ofrecié una al Sublime y otra al Venerable Ananda. Después,
Pukkusa, el joven Malla, fue instruido, instigado, motivado, regocijado con una exposicion del
Dhamma del Sublime. Entonces, Pukkusa, el joven Malla, instruido, instigado, motivado, regocijado
con la exposicion del Dhamma del Sublime, se levanté del asiento, reverencié al Sublime, y
manteniéndolo a su derecha, se retird.

[111] 195. Atha kho ayasma Anando acirapakkante Pukkuse Mallaputte tam singivannam
yugamattham dharaniyam Bhagavato kayam upanamesi. Tam Bhagavato kayam upanamitam
hataccikam viyal’® khayati. Atha kho ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “acchariyam bhante
abbhutam bhante, yava parisuddho bhante Tathagatassa chavivanno pariyodato, idam bhante
singivannam yugamaittham dharantyam Bhagavato kayam upanamitam hataccikam viya khayatt” ti.
Evam’ etam Ananda evam’ etam Ananda dvisu kalesu ativiya Tathagatassa kayo parisuddho hoti
chavivanno pariyodato. Katamesu dvisu, yai ca Ananda rattim Tathdagato anuttaram
sammdsambodhim abhisambujjhati, yaii ca rattim anupadisesaya nibbanadhatuya parinibbayati, imesu
kho Ananda dvisu kalesu ativiya Tathagatassa kayo parisuddho hoti chavivanno pariyodato. Ajja kho
pan’ Ananda rattiya pacchime yame Kusinarayam upavattane Mallanam Salavane antarenal?0
yamakasalanam Tathagatassa parinibbanam bhavissati.’?! Ayam’ Ananda, yena Kakudha nadr ten’
upasankamissama ti. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato paccassosi.

[111] 195. Luego, el Venerable Ananda, poco tiempo después de que Pukkusa, el joven Malla, habia
partido, cubri6 el cuerpo del Sublime con la [tela] brillante de color dorado, reservado [para ocasiones
especiales]. Cuando fue colocada en el cuerpo del Sublime, ésta parecié perder su brillo como una
flama moribunda. Entonces, el Venerable Ananda le dijo esto al Sublime: “Venerable, jes realmente
maravilloso! jEs realmente extraordinario! Venerable, tal es la pureza y el resplandor de la piel del
Tathagata que, Venerable, esta [tela] brillante de color dorado, reservado [para ocasiones especiales]
parece perder su brillo como una flama moribunda.” “Ananda, asi es; Ananda, asi es. En dos ocasiones
el cuerpo del Tathagata es extremadamente puro y el color de la piel, resplandeciente. ;En cudles dos?
Ananda, en la noche que el Tathagata alcanza la incomparable Iluminacién y en la noche que muere en
el elemento del Nibbana sin residuo. Ananda, en estas dos ocasiones el cuerpo del Tathagata es

119 Vitaccikam viya (S1,1).
120 Antare (Sya).

121 Bhavissart ti (Ka).
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extremadamente puro y el color de la piel resplandeciente. Hoy, Ananda, en la dltima vigilia de la
noche, en la curva de Kusinara, en el bosque de drboles Sala de los Mallas, entre [dos] drboles Sala
gemelos, serd el Parinibbana del Tathagata.” “Ven, Ananda, vamos al rio Kakudha”. “Si, Venerable”
respondi6 el Venerable Ananda al Sublime.

Singtvannam yugamattham, Pukkuso abhiharayi.
Tena acchadito Sattha, hemavanno asobhatha ti.

Pukkusa ofrecié un par brillante de color dorado. El Maestro, cubierto con éste, resplandecié con el
color del oro.1??

196. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena saddhim yena Kakudha nadi ten’ upasankami,
upasankamitva Kakudham nadim ajjhogahetva nhatva ca pivitva ca paccuttaritva yena Ambavanam
ten’ upasankami, upasankamitva ayasmantam Cundakam amantesi “ingha me tvam Cundaka

catuggunam samghatim pafniiiapehi, kilanto ’smi Cundaka nipajjissamrt” ti.

196. Después el Sublime, acompanado por un gran grupo de bhikkhus, se acercé al rio Kakudha.
Habiéndose acercado, se metid, se bafid y bebid agua en el rio Kakudha. Después salid y fue al bosque
de mangos. Habiéndose ido, se dirigi6 al Venerable Cundaka: “Cundaka, ve y coloca tu el hébito
doblado en cuatro partes; Cundaka, estoy exhausto; me recostaré”.

“Evam bhante” ti kho ayasma Cundako Bhagavato patissutva catuggunam samghatim paniapesi. Atha
kho Bhagava dakkhinena passena sthaseyyam kappesi pade padam accadhaya sato sampajano
utthanasaifiam manasikaritva. Ayasma pana Cundako tatth’ eva Bhagavato purato nistdi.

“Si, Venerable” respondi6 el Venerable Cundaka al Sublime, y colocé el hdbito doblado en cuatro
partes. Después, el Sublime se recostd en la postura de ledn sobre su lado derecho, colocando un pie
sobre el otro, atento, con claridad de entendimiento, con atencién al momento de levantarse. El
Venerable Cundaka se sent6 alli mismo en frente del Sublime.

[112] Gantvana Buddho nadikam Kakudham,
Acchodakam satudakam vippasannam.
Ogahi sattha akilantariipo }2

Tathagato appatimo ca'?* loke.

122 Egte verso y el siguiente, de acuerdo con el Comentario, fueron agregados por los participantes del Primer Concilio. Ref.
D.A.ii 159.

123 Sukilantariipo (ST, 1).

124 Appatimodha (1).
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[112] El Buddha fue al rio Kakudha, de agua clara, agradable y pura; muy exhausto,!?> el Maestro, el
Tathagata, el incomparable en el mundo, se bafi.!26

Nhatva ca pivitva cudatari Sattha,'?’
Purakkhato bhikkhuganassa majjhe.
Vatta'?® pavatta Bhagava idha dhamme,
Upagami Ambavanam Mabhesi.

Habiéndose bafiado y bebido, el Maestro salié en frente y en medio de la comunidad de bhikkhus. El
Sublime, el Expositor, el motor aqui del Dhamma, el gran Sabio, se fue al bosque de mangos.

Amantayi Cundakam nama bhikkhum,
Catuggunam santhara me nipajjam.
So codito bhavitattena Cundo,
Catuggunam santhari khippam eva.

Se dirigi6 al bhikkhu Cundaka: “Extiende [el hdbito] en cuatro partes, me recostaré”. Este Cunda, asi
exhortado por el Consumado, rapidamente extendio [el habito] en cuatro partes.

Nipajji Sattha akilantariipo,
Cundo pi tattha pamukhe'?® nistdr ti.

El Maestro, muy exhausto, se recostd. También Cunda se sent6 alli al frente.

197. Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “siya kho'3° pan’ Ananda Cundassa
kammaraputtassa koci vippatisaram uppadeyya ‘tassa te avuso Cunda alabha tassa te dulladdham,
vassa te Tathagato pacchimam pindapatam paribhufijitva parinibbuto’ ti. Cundassa Ananda
kammaraputtassa evam vippatisaro pativinetabbo ‘tassa te avuso Cunda labha tassa te suladdham,
vassa te Tathagato pacchimam pindapatam paribhuiijitva parinibbuto. Sammukha m’ etam davuso
Cunda Bhagavato sutam sammukhda patiggahitam. Dve me pindapata samasamaphala’’!

125 La lectura “sukilantaripo”, aqui y en el dltimo verso, es preferible.

126 Este verso y el siguiente, de acuerdo con el Comentario, fueron agregados por los participantes del Primer Concilio. Ref.
D.A.ii 159.

127 Pivitva cundakena, pivitva ca uttari (Ka).
128 Sattha (S1, Sya, I).

129 Samukhe (Ka).

130 Yo kho (Ka).

131 Sama samaphala (Ka).
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samavipaka,’3? ativiya afifiehi pindapatehi mahapphalatara ca mahanisamsatara ca. Katame dve, yaii
ca pindapatam paribhufijitva Tathagato anuttaram sammdasambodhim abhisambujjhati, yai ca
pindapatam paribhuiijitva Tathagato anupadisesaya nibbanadhatuya parinibbayati, ime dve pindapata
samasamaphala [113] samavipaka, ativiya afiiehi pindapatehi mahapphalatara ca mahanisamsatara
ca, ayusamvattanikam ayasmata Cundena kammaraputtena kammam upacitam, vannasamvattanikam
ayasmata Cundena kammaraputtena kammam upacitam, sukhasamvattanikam ayasmata Cundena
kammaraputtena kammam upacitam, yasasamvattanikam ayasmata Cundena kammaraputtena
kammam upacitam, saggasamvattanikam ayasmata Cundena kammaraputtena kammam upacitam,
adhipateyyasamvattanikam ayasmata Cundena kammaraputtena kammam upacitan’ti. Cundassa
Ananda kammaraputtassa evam vippatisaro pativinetabbo” ti. Atha kho Bhagava etam attham viditva

tayam velayam imam udanam udanesi:

197. Después, el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “Podria ser que alguien hiciera surgir
remordimiento en Cunda, hijo del orfebre [diciendo]: ‘amigo Cunda, qué infortunio tuyo, qué
adversidad tuya, que el Tathagata, después de comer la dltima comida tuya, muriera en el Nibbana’.
Ananda, el remordimiento de Cunda, hijo del orfebre, deberia ser removido asi: ‘Amigo, Cunda, es
fortuna tuya, ganancia tuya que el Tathagata, después de comer la ultima comida tuya, muriera en el
Nibbana. Amigo Cunda, he oido esto de la boca del Sublime, he recibido esto de la boca del Sublime.
Hay dos [ofrecimientos de] comida de igual fruicién e igual resultado, y que tienen mayor fruicién y
mayor beneficio que cualquier otro [ofrecimiento de] comida. ;Cudles dos? El [ofrecimiento de]
comida, cuando, después de comerla, el Tathagata alcanza la incomparable Iluminacién, y el
[ofrecimiento de] comida, cuando, después de comerla, el Tathagata muere en el elemento de Nibbana
sin resido. Estos dos [ofrecimientos de] comida tienen igual fruicion e [113] igual resultado, y tienen
mayor fruicién y mayor beneficio que cualquier otro [ofrecimiento de] comida. El respetado Cunda ha
acumulado kamma que conduce a una larga vida; el respetado Cunda ha acumulado kamma que
conduce a la belleza; el respetado Cunda ha acumulado kamma que conduce a la felicidad; el respetado
Cunda ha acumulado kamma que conduce al renombre; el respetado Cunda ha acumulado kamma que
conduce al cielo; el respetado Cunda ha acumulado kamma que conduce a la preeminencia’. Ananda,
asi se debe remover el remordimiento de Cunda, hijo del orfebre.” Después el Sublime, habiendo
comprendido este significado, en ese momento pronuncio esta expresion de alegria:

“Dadato pufifiam pavaddhati,
Samyamato veram na ctyati.

Kusalo ca jahati papakam,
Ragadosamohakkhaya sa nibbuto” ti.

Catuttho bhanavaro

132 Samasamavipaka (S1, Sya, I).
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El mérito del que da, crece; la enemistad del controlado, no se acumula. El habil abandona el mal;
desapasionado estd €l por la extincion de la pasion, enojo e ignorancia.!33

[Fin de la] cuarta recitacion

QUINTA PARTE (198-215)
Yamakasala

198. Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “ayam’ Ananda yena Hirafiiavatiya nadiya
parimam tiram, yena Kusinara upavattanam Mallanam Salavanam ten’ upasankamissama” ti. “Evam
bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato paccassosi. Atha kho Bhagava mahata bhikkhusamghena
saddhim yena Hirafifiavatiya nadiya parimam tiram, yena Kusinara upavattanam Mallanam
Salavanam ten’ upasankami, upasankamitva ayasmantam Anandam amantesi “ingha me tvam Ananda
antarena yamakasalanam uttarastsakam maricakam paifiapehi, kilanto ’smi Ananda nipajjissami” ti.
“Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato patissutva antarena yamakasalanam uttarastsakam
maiicakam paiiiapesi. Atha kho Bhagava dakkhinena passena sthaseyyam kappesi pade padam
accadhaya sato sampajano. [114] Tena kho pana samayena yamakasala sabbaphaliphulla honti
akalapupphehi, te Tathdagatassa sarTram okiranti ajjhokiranti abhippakiranti Tathagatassa pijaya.
Dibbani pi mandaravapupphani antalikkha papatanti, tani Tathagatassa sartram okiranti ajjhokiranti
abhippakiranti Tathagatassa pijaya. Dibbani pi candanacunnani antalikkha papatanti, tani
Tathagatassa sartram okiranti ajjhokiranti abhippakiranti Tathdagatassa piijaya. Dibbani pi tariyani
antalikkhe vajjanti Tathagatassa pijaya. Dibbani pi samgitani antalikkhe vattanti Tathdagatassa piijaya.

Los arboles Sala gemelos

198. Después, el Sublime se dirigi6 al Venerable Ananda: “Ven, Ananda, vamos a la orilla extrema del
rio Hirafifiavati, a la curva de Kusinara, al bosque de arboles Sala de los Mallas™. “Si, Venerable”
respondi6 el Venerable Ananda al Sublime. Después el Sublime, acompafiado por un gran grupo de
bhikkhus, se acercé a la orilla extrema del rio Hirafifiavati, a la curva de Kusinara, al bosque de arboles
Sala de los Mallas. Habiéndose acercado, se dirigié al Venerable Ananda: “ve, Ananda, prepara un
lecho con la cabeza hacia el norte de los drboles Sala gemelos; estoy exhausto; me recostaré”. “Si,
Venerable” respondid el Venerable Ananda al Sublime, y prepard un lecho con la cabeza hacia el norte
de los arboles Sala gemelos. Después el Sublime se recostd en la postura de ledn sobre su lado derecho,
colocando un pie sobre el otro, atento, con claridad de entendimiento. [114] En esa ocasion los arboles
Sala gemelos estaban en plena flor aunque no era la estacion de flores. Estos, en reverencia al

133 La seccién de comida ofrecida por Cunda, el bafio en el rio Kakudha y las palabras del Buddha para remover el
remordimiento de Cunda, se encuentran en el Cunda Sutta, Discurso de Sutta, del Udana-pali. Ref. Ud. 179.
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Tathagata, desparramaban, esparcian, diseminaban [flores] en el cuerpo del Tathagata. También flores
celestiales Mandarava'3# caian del cielo; éstas, en reverencia al Tathagata, se desparramaban, esparcian,
diseminaban en el cuerpo del Tathagata. También polvo de sdndalo celestial cafa del cielo, éste, en
reverencia al Tathagata, se desparramaba, esparcia, diseminaba en el cuerpo del Tathagata. También, en
reverencia al Tathagata, instrumentos musicales celestiales sonaban en el cielo. También, en reverencia
al Tathagata, cantos celestiales se escuchaban en el cielo.

199. Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi: sabbaphaliphulla kho Ananda yamakasala
akalapupphehi, te Tathdgatassa sarfram okiranti ajjhokiranti abhippakiranti Tathagatassa pijaya.
Dibbani pi mandaravapupphani antalikkha papatanti, tani Tathagatassa sartram okiranti ajjhokiranti
abhippakiranti Tathagatassa pijaya. Dibbanipi candanacunnani antalikkha papatanti, tani
Tathagatassa sariram okiranti ajjhokiranti abhippakiranti Tathdagatassa pujaya. Dibbani pi tiariyani
antalikkhe vajjanti Tathagatassa pijaya. Dibbani pi samgttani antalikkhe vattanti Tathagatassa pijaya.
Na kho Ananda ettavata Tathagato sakkato va hoti garukato va manito va piijito va apacito va. Yo kho
Ananda bhikkhu va bhikkhunt va upasako va upasika va dhammanudhammappatipanno viharati
samicippatipanno anudhammacari, so Tathagatam sakkaroti garum karoti maneti piijeti apaciyati'3’
paramaya pijaya. Tasma tih’ Ananda dhammanudhammappatipanna viharissama samicippatipannd

anudhammacarino ti. Evaii hi vo Ananda sikkhitabban ti.

199. Después, el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “Ananda, los drboles Sala gemelos estin en
plena flor aunque no es la estacion de flores. Ellos, en reverencia al Tathagata, desparraman, esparcen,
diseminan [flores] en el cuerpo del Tathagata. También flores celestiales Mandarava caen del cielo;
éstas, en reverencia al Tathagata, se desparraman, esparcen, diseminan en el cuerpo del Tathagata.
También polvo de sdndalo celestial cae del cielo, éste, en reverencia al Tathagata, se desparrama,
esparce, disemina en el cuerpo del Tathagata. También, en reverencia al Tathagata, instrumentos
musicales celestiales suenan en el cielo. También, en reverencia al Tathagata, cantos celestiales se
escuchan en el cielo. Ananda, [asi] el Tathagata no es suficientemente honrado, reverenciado, estimado,
venerado o adorado. [Pero] Ananda, ese bhikkhu o bhikkhuni o seguidor laico o seguidora laica que
mora practicando la doctrina que estd en conformidad con el Dhamma, practicando correctamente, que
anda de acuerdo al Dhamma, él [o ella] honra, reverencia, estima, venera y adora al Tathagata con la
superior reverencia. Por lo tanto, Ananda, morad practicando la doctrina que estd en conformidad con
el Dhamma, practicando correctamente, andando de acuerdo al Dhamma. Asi, Ananda, vosotros debed

entrenaros.”

134 Ervthrina.

135 Idam padam S1-Sya-I-potthakesu na dissati.
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Upavanatthera

200. Tena kho pana samayena ayasma Upavano Bhagavato purato thito hoti Bhagavantam
bijayamano. Atha kho Bhagava ayasmantam Upavanam apasaresi “apehi bhikkhu, ma me purato
atthast” ti. Atha kho ayasmato Anandassa etad ahosi “ayam [115] kho ayasma Upavano digharattam
Bhagavato upatthako santikavacaro samipacart, atha ca pana Bhagava pacchime kale ayasmantam
Upavanam apasareti ‘apehi bhikkhu, ma me purato atthast’ ti. Ko nu kho hetu ko paccayo, yam
Bhagava ayasmantam Upavanam apasareti ‘apehi bhikkhu, ma me purato atthast’ ti”. Atha kho
ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “ayam bhante ayasma Upavano digharattam Bhagavato
upatthako santikavacaro samipacart, atha ca pana Bhagava pacchime kale ayasmantam Upavanam
apasareti ‘apehi bhikkhu, ma me purato atthast’ ti, ko nu kho bhante hetu ko paccayo, yam Bhagava
ayasmantam Upavanam apasareti ‘apehi bhikkhu, ma me purato atthasi’ ti”. Yebhuyyena Ananda
dasasu lokadhatiisu devata sannipatita Tathagatam dassandya, yavata Ananda Kusinara upavattanam
Mallanam Salavanam samantato dvadasa yojanani, natthi so padeso valaggakotinitudanamatto pi
mahesakkhahi devatahi apphuto. Devata Ananda ujjhayanti “dira ca vat’ amha agata Tathagatam
dassanaya, kadaci karahaci Tathagata loke uppajjanti Arahanto Sammasambuddha, ajj’ eva rattiya
pacchime yame Tathagatassa parinibbanam bhavissati, ayam ca mahesakkho bhikkhu Bhagavato

purato thito ovarento, na mayam labhama pacchime kale Tathagatam dassanaya” ti.
El Venerable Upavana

200. En esa ocasion el venerable Upavana estaba parado frente al Sublime, abanicando al Sublime.
Después el Sublime despidio al venerable Upavana: “muévete, bhikkhu; no estés parado frente a mi”.
Entonces, al Venerable Ananda se le ocurri6 esto: “este [115] venerable Upavana ha sido asistente del
Sublime por mucho tiempo, préximo, cercano, pero ahora el Sublime, en el dltimo momento, despide al
venerable Upavana, ‘muévete, bhikkhu; no estés parado frente a mi’. ;Cuadl es la causa, cudl es la razén
por la que el Sublime despide al venerable Upavana: ‘muévete, bhikkhu; no estés parado frente a mi’?”
Entonces, el Venerable Ananda le dijo esto al Sublime: “Venerable, este venerable Upavana ha sido
asistente del Sublime por mucho tiempo, préximo, cercano, pero ahora el Sublime, en el dltimo
momento, despide al venerable Upavana, ‘muévete, bhikkhu; no estés parado frente a mi’. ;Cuadl es la
causa, cudl es la razén por la que el Sublime despide al venerable Upavana: ‘muévete, bhikkhu; no
estés parado frente a mi’?” “Ananda, la mayoria de los devas de los diez elementos universales!3¢ estdn
congregados para ver al Tathagata; Ananda, por doce leguas todo alrededor del bosque de drboles Sala
de los Mallas, en la curva de Kusinara, no existe un solo lugar del tamafo de la punta de un pelo que no
esté ocupado por devas de gran poder. Ananda, los devas estdn molestos: ‘realmente, hemos venido
desde lejos para ver al Tathagata; raramente los Tathagatas, los Arahants, los completamente
Iluminados, surgen en el mundo; hoy, en la dltima vigilia de la noche, serd el Parinibbana del

136 En la edicién de Sri Lanka (Buddha-jayanti) dice, “dasasu sahasstsu lokadhatusu,” en los diez mil elementos
universales.
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Tathagata; pero este bhikkhu poderoso estd parado frente al Sublime, bloqueando [la vista]; nosotros no

9 9

tendremos oportunidad de ver al Tathagata por tltima vez’.

201. Kathambhiita pana bhante Bhagava devata manasi karofi ti.37 Sant’ Ananda devata akase
pathavisariiiiniyo kese pakiriya kandanti, baha paggayha kandanti, chinnapatam papatanti,!38
avattanti, vivattanti, “atikhippam Bhagava parinibbayissati, atikhippam Sugato parinibbayissati,
atikhippam cakkhum!3° loke antaradhayissatt” ti.

201. “Venerable, pero ;cudl es la evaluacion del Sublime del estado de los devas?”!40 “Ananda, hay
devas espaciales de percepcion terrestre!4! que lloran con cabellos desarreglados, lloran con los brazos
extendidos, se arrojan, ruedan, dan vueltas: ‘muy pronto el Sublime cesard en el Nibbana; muy pronto
el Bien-ido cesard en el Nibbana; muy pronto desaparecerd el ojo del mundo.”

Sant’ Ananda devata pathaviyam pathavisaifiiniyo kese pakiriya kandanti, baha paggayha kandanti,
chinnapatam papatanti, avattanti, vivattanti, “atikhippam Bhagava parinibbayissati, atikhippam
Sugato parinibbayissati, atikhippam cakkhum loke antaradhayissatt” ti. [116] Ya pana ta devata
vitardaga, ta sata sampajana adhivasenti “anicca sankhara, tam kut’ ettha labbha” ti.

“Ananda, hay devas terrestres, de percepcion terrestre, que lloran con cabellos desarreglados, lloran
con los brazos extendidos, se arrojan, ruedan, dan vueltas: ‘muy pronto el Sublime cesard en el
Nibbana; muy pronto el Bien-ido cesard en el Nibbana; muy pronto desaparecerd el ojo del mundo.
[116] Pero esos devas que estan libres de pasion, ellos, atentos, con claridad de entendimiento,
soportan: ‘los fendmenos condicionados son impermanentes; ;donde, aqui, se obtiene esto
[permanente]?’”

Catusamvejaniyathana

202. Pubbe bhante disasu vassamvuttha#? bhikkhii agacchanti Tathdagatam dassandya, te mayam
labhama manobhavantye bhikkhii dassanaya, labhama payirupasanaya. Bhagavato pana mayam

bhante accayena na labhissama manobhavantye bhikkhii dassanaya, na labhissama payirupasandya ti.

137 Manasi karont ti (Sya, Ka).
138 Chinnampadam viya papatanti (Sya).
139 Cakkhuma (Sya, Ka).

190 La frase Kathambhita pana bhante Bhagava devata manasi karoti, literalmente se puede traducir como: “Pero,
Venerable, ;en qué clase de Devas estd poniendo atencién el Sublime?”

141 E] Comentario explica la frase devata akase pathavisaiiiiniyo, devas espaciales de percepcion terrestre, como akdase
pathavim mapetva tattha pathavisaiifiiniyo, habiendo creado tierra en el espacio, aqui son esos [devas de] percepcion
terrestre. Ref. D.A.ii 172.

192 Vassamvuttha (ST, Sya, Kam, I).
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Cuatro lugares que hacen surgir sentido de urgencia

202. “Venerable, en el pasado, bhikkhus que habian completado la residencia de lluvias en diferentes
regiones venian a ver al Tathagata. Nosotros teniamos la oportunidad de ver, teniamos la oportunidad
de reverenciar a esos estimados bhikkhus. Pero, Venerable, después del deceso del Sublime, nosotros
no tendremos la oportunidad de ver, no tendremos la oportunidad de reverenciar a esos estimados
bhikkhus.”

Cattar’ imani Ananda saddhassa kulaputtassa dassantyani samvejantyani thanani. Katamani cattari,
“idha Tathagato jato” ti Ananda saddhassa kulaputtassa dassantyam samvejantyam thanam. “Idha
Tathagato anuttaram sammasambodhim abhisambuddho” ti Ananda saddhassa kulaputtassa
dassantyam samvejantyam thanam. “Idha Tathdgatena anuttaram dhammacakkam pavattitan” ti
Ananda saddhassa kulaputtassa dassaniyam samvejaniyam thanam. “ldha Tathagato anupadisesaya
nibbanadhatuya parinibbuto” ti Ananda saddhassa kulaputtassa dassantyam samvejantyam thanam.
Imani kho Ananda cattari saddhassa kulaputtassa dassantyani samvejantyani thanani.

“Ananda, estos cuatro lugares que hacen surgir sentido de urgencia deberian ser vistos por un hijo de
familia que tiene fe. ;Cudles cuatro? ‘Aqui naci6 el Tathagata’, Ananda, [este] lugar que hace surgir
sentido de urgencia deberia ser visto por un hijo de familia que tiene fe. ‘Aqui el Tathagata alcanzé la
incomparable Iluminacién’, Ananda, [este] lugar que hace surgir sentido de urgencia deberfa ser visto
por un hijo de familia que tiene fe. ‘Aqui el Tathagata puso en movimiento la incomparable rueda del
Dhamma’, Ananda, [este] lugar que hace surgir sentido de urgencia deberia ser visto por un hijo de
familia que tiene fe. ‘Aqui el Tathagata muri6 en el elemento de Nibbana sin residuo’, Ananda, [este]
lugar que hace surgir sentido de urgencia deberia ser visto por un hijo de familia que tiene fe. Ananda,
estos cuatro lugares que hacen surgir sentido de urgencia deberian ser vistos por un hijo de familia que
tiene fe.”

Agamissanti kho Ananda saddha bhikkhii bhikkhuniyo upasaka upasikayo “idha Tathagato jato” ti pi,
“idha Tathagato anuttaram sammasambodhim abhisambuddho” ti pi, “idha Tathdagatena anuttaram
dhammacakkam pavattitan” ti pi, “idha Tathagato anupadisesaya nibbanadhatuya parinibbuto” ti pi.
Ye hi keci Ananda cetiyacarikam ahindanta pasannacitta kalam karissanti, sabbe te kayassa bheda

param marand sugatim saggam lokam upapajjissanti ti.

“Ananda, vendran bhikkhus, bhikkhunis, seguidores laicos y seguidoras laicas que tienen fe: ‘aqui
naci6 el Tathagata’; ‘aqui el Tathagata alcanzé la incomparable Iluminacién’; ‘aqui el Tathagata puso
en movimiento la incomparable rueda del Dhamma’; ‘aqui el Tathagata murié en el elemento de
Nibbana sin residuo’. Ananda, cualesquiera que mueran con una mente devota durante la peregrinacion
de estos sitios, todos ellos, después de la disolucién del cuerpo, después de la muerte, renacerdan en el
mundo celestial.”
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Anandapucchakatha

203. Katham mayam bhante matugame patipajjama ti. Adassanam Ananda ti. Dassane Bhagava sati
katham patipajjitabban ti. Analapo [117] Ananda ti. Alapantena pana bhante katham patipajjitabban
ti. Sati Ananda upatthapetabba fi.

Exposicion de las preguntas de Ananda

203. “Venerable, ;c6mo nos debemos conducir con las mujeres?” “No viendo[las], Ananda”. “Sublime,
[pero] cuando viendo[las], ;c6mo [nos] deberiamos conducir?”” “No hablando, [117] Ananda”. “Pero,
Venerable, hablando, ;cémo [nos] deberfamos conducir?” “Ananda, la atencion deberia ser
establecida”.

204. Katham mayam bhante Tathagatassa sarire patipajjama ti. Abyavata tumhe Ananda hotha
Tathagatassa sarirapiijaya. Ingha tumhe Ananda saratthe ghatatha anuyuiijatha'® saratthe appamatta
atapino pahitatta viharatha. Sant’ Ananda khattiyapandita pi brahmanapandita pi gahapatipandita pi
Tathagate abhippasanna, te Tathagatassa sarirapiijam karissantr ti.

204. “Venerable, ;como nos debemos conducir con respecto al cuerpo del Tathagata?” “Ananda,
vOosotros no os preocupéis haciendo reverencia al cuerpo del Tathagata. Ananda, esforzados vosotros en
lo esencial, aplicaos a lo esencial, morad con resolucién, con diligencia, enfocados en lo esencial.
Ananda, hay gobernantes sabios, brahmanes sabios, propietarios sabios, que tienen plena fe en el
Tathagata; ellos haran reverencia al cuerpo del Tathagata.”

205. Katham pana bhante Tathagatassa sarire patipajjitabban ti. Yatha kho Ananda raifio
cakkavattissa sarire patipajjanti, evam Tathagatassa sarire patipajjitabban ti. Katham pana bhante
raifio cakkavattissa sarire patipajjantt ti. Raiifio Ananda cakkavattissa sartram ahatena vatthena
vethenti, ahatena vatthena vethetva vihatena kappasena vethenti, vihatena kappdasena vethetva ahatena
vatthena vethenti, eten’ updayena paiicahi yugasatehi ranifio cakkavattissa sartram'#* vethetva ayasaya
teladoniya pakkhipitva anfiissa ayasaya doniya patikujjitva sabbagandhanam citakam karitva raiiio
cakkavattissa sartram jhapenti, catumahdpathe!® raiifio cakkavattissa thipam karonti. Evam kho
Ananda raiifio cakkavattissa sarire patipajjanti. Yatha kho Ananda raifio cakkavattissa sarire
patipajjanti, evam Tathagatassa sarire patipajjitabbam, catumahapathe Tathagatassa thiipo katabbo,
tattha ye malam va gandham va cunnakam!#6 va aropessanti va abhivadessanti va cittam va

pasadessanti, tesam tam bhavissati digharattam hitaya sukhaya.

143 Sadatthe anuyufijatha (S1, Sya), sadattham anuyufijatha (1), saratthe anuyuiijatha (Ka).
144 Sartre (Sya, Ka).
145 Catummahapathe (S1, Sya, Kam, I).

146 Vannakam (S1,1).
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205. “Pero, Venerable, ;como deberia tratarse el cuerpo del Tathagata?” “Ananda, asi como tratan el
cuerpo de un rey universal, asi deberfa tratarse el cuerpo del Tathagata.” “Pero, Venerable, ;como tratan
el cuerpo de un rey universal?” “Ananda, envuelven el cuerpo de un rey universal con tela nueva.
Habiéndolo envuelto con tela nueva, lo envuelven con [tela de] algodén cardado. Habiéndolo envuelto
con [tela de] algodén cardado, lo envuelven [de nuevo] con tela nueva. De acuerdo a este método,
habiendo envuelto el cuerpo de un rey universal en quinientos pares [de tela], [éste es] colocado en una
cuba de hierro con aceite; habiendo insertado €sta [cuba] en otra cuba de hierro, se construye una pira
con todas [las maderas] perfumadas, y se incinera el cuerpo del rey universal. Construyen una estupal!4’
para el rey universal en la intersecciéon de cuatro caminos. Asi, Ananda, tratan el cuerpo del rey
universal. Ananda, asi como tratan el cuerpo de un rey universal, asi deberia tratarse el cuerpo del
Tathagata. Una estupa deberia construirse en la interseccion de cuatro caminos. Alli traerdn flores,
perfumes y polvo [de incienso], o rendirdn homenaje, o complacerdn la mente; y esto serd para la
felicidad y beneficio de ellos por largo tiempo.”

Thaparahapuggala

206. Cattaro ’me Ananda thiparaha. Katame cattaro. Tathagato Araham Sammasambuddho
thiiparaho, paccekasambuddho thiparaho, Tathagatassa savako thiparaho, raja cakkavatti'#3

thiparaho ti.
Individuos merecedores de una estupa

206. “Ananda, estos cuatro son merecedores de una estupa. ;Cudles cuatro? Un Tathagata, Arahant,
completamente Iluminado, es merecedor de una estupa. Un Buddha individual es merecedor de una
estupa. Un discipulo del Tathagata es merecedor de una estupa. Un rey universal es merecedor de una
estupa.”

[118] Kific Ananda atthavasam paticca Tathagato Araham Sammasambuddho thiaparaho. “Ayam tassa
Bhagavato Arahato Sammasambuddhassa thiipo” ti Ananda bahujana cittam pasadenti, te tattha
cittam pasadetva kayassa bheda param marana sugatim saggam lokam upapajjanti. Idam kho Ananda
atthavasam paticca Tathagato Araham Sammasambuddho thiiparaho.

[118] “Ananda, ;debido a qué razén un Tathagata, Arahant, completamente [luminado, es merecedor de
una estupa? ‘Esta es una estupa de este Sublime, Arahant, completamente Iluminado,” asf, Ananda,
muchas gentes complacerdn la mente, y ellos, habiendo aqui complacido la mente, después de la
disolucién del cuerpo, después de la muerte, renacerdn en un destino feliz, en el mundo celestial.

147 El término pali es “thiipa”, que también se podria traducir como “tdmulo”.

148 Cakkavarti (Sya, Ka).
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Ananda, es debido a esta razén que un Tathagata, Arahant, completamente Iluminado, es merecedor de
una estupa.”

Kific Ananda atthavasam paticca paccekasambuddho thiparaho. “Ayam tassa Bhagavato
paccekasambuddhassa thipo” ti Ananda bahujana cittam pasadenti, te tattha cittam pasadetva
kayassa bheda param marana sugatim saggam lokam upapajjanti. Idam kho Ananda atthavasam
paticca paccekasambuddho thiparaho.

“Ananda, ;debido a qué razén un Buddha individual es merecedor de una estupa? ‘Esta es una estupa
de este Sublime, Buddha individual,” asi, Ananda, muchas gentes complacerdn la mente, y ellos,
habiendo aqui complacido la mente, después de la disolucién del cuerpo, después de la muerte,
renacerdn en un destino feliz, en el mundo celestial. Ananda, es debido a esta razén que un Buddha
individual es merecedor de una estupa.”

Kific Ananda atthavasam paticca Tathagatassa savako thiiparaho. “Ayam tassa Bhagavato Arahato
Sammasambuddhassa savakassa thipo” ti Ananda bahujana cittam pasadenti, te tattha cittam
pasadetva kayassa bheda param marana sugatim saggam lokam upapajjanti. Idam kho Ananda

atthavasam paticca Tathagatassa savako thiiparaho.

“Ananda, ;debido a qué razén un discipulo del Tathagata es merecedor de una estupa? ‘Esta es una
estupa de un discipulo de este Sublime, Arahant, completamente Iluminado,” asi, Ananda, muchas
gentes complaceran la mente, y ellos, habiendo aqui complacido la mente, después de la disolucion del
cuerpo, después de la muerte, renacerdn en un destino feliz, en el mundo celestial. Ananda, es debido a
esta razén que un discipulo del Tathagata es merecedor de una estupa.”

Kific Ananda atthavasam paticca raja cakkavattt thaparaho. “Ayam tassa dhammikassa dhammaraniio
thiipo™” ti Ananda bahujana cittam pasadenti, te tattha cittam pasadetva kayassa bheda param marana
sugatim saggam lokam upapajjanti. Idam kho Ananda atthavasam paticca raja cakkavattt thiiparaho.

Ime kho Ananda cattaro thiaparaha ti.

“Ananda, ;debido a qué razén un rey universal es merecedor de una estupa? ‘Esta es una estupa de este
rey justo, de este rey [que gobernd en conformidad] del Dhamma,” asi, Ananda, muchas gentes
complaceran la mente, y ellos, habiendo aqui complacido la mente, después de la disolucion del
cuerpo, después de la muerte, renacerdn en un destino feliz, en el mundo celestial. Ananda, es debido a
esta razén que un rey universal es merecedor de una estupa. Ananda, estos cuatro son merecedores de
una estupa.”
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Ananda-acchariyadhamma

207. Atha kho ayasma Anando viharam pavisitva kapisisam alambitva rodamano atthasi “ahaii ca vat’
amhi sekho sakaraniyo, satthu ca me parinibbanam bhavissati, yo mama anukampako” ti. Atha kho
Bhagava bhikkhii amantesi “kaham nu kho bhikkhave Anando” ti. Eso bhante ayasma Anando viharam
pavisitva kapisisam alambitva rodamano thito “ahaii ca vat’ amhi sekho sakarantyo, satthu ca me
parinibbanam bhavissati, yo mama anukampako” ti. Atha kho Bhagava afniniataram bhikkhum amantesi
“ehi tvam bhikkhu mama vacanena Anandam [119] amantehi ‘Sattha tam avuso Ananda amanteti’ ti”.
“Evam bhante” ti kho so bhikkhu Bhagavato patissutva yen' dayasma Anando ten’ upasankami,
upasarnkamitva ayasmantam Anandam etad avoca “Sattha tam avuso Ananda amantett” ti. “Evam
avuso” ti kho ayasma Anando tassa bhikkhuno patissutva yena Bhagava ten’ upasankami,
upasankamitva Bhagavantam abhivadetva ekamantam nistdi, ekamantam nisinnam kho ayasmantam
Anandam Bhagava etad avoca “alam Ananda ma soci ma paridevi, nanu etam Ananda maya patikacc’
eva akkhatam ‘sabbeh’ eva piyehi manapehi nanabhavo vinabhavo anniathabhavo’, tam kut’ ettha
Ananda labbha, ‘yam tam jatam bhiitam sankhatam palokadhammam, tam vata Tathagatassapi
sartram ma palujji’ ti, n’ etam thanam vijjati. Digharattam kho te Ananda Tathagato paccupatthito
mettena kayakammena hitena sukhena advayena appamanena, mettena vactkammena hitena sukhena
advayena appamanena, mettena manokammena hitena sukhena advayena appamanena. Katapuiiiio ’si

tvam Ananda, padhanam anuyufija khippam hohisi anasavo” ti.
Cualidades maravillosas de Ananda

207. Después, el Venerable Ananda, habiendo entrado a la residencia, se apoyé sobre la jamba y llor6
parado: “En realidad, yo soy un aprendiz, con tareas pendientes, y serd el Parinibbana de mi maestro,
que tiene compasion hacia a mi.” Entonces, el Sublime se dirigié a los bhikkhus: “Bhikkhus, ;d6nde
estd Ananda?” “Venerable, el Venerable Ananda, habiendo entrado en la residencia, se apoy6 sobre la
jamba y esta parado llorando [diciendo]: ‘en realidad, yo soy un aprendiz, con tareas pendientes, y serd
el Parinibbana de mi maestro, que tiene compasion hacia a mi’.” Entonces, el Sublime se dirigi6 a
cierto bhikkhu: “Ven td, bhikkhu, dirigete [119] a Ananda con mi palabra, ‘amigo Ananda, el Maestro
te convoca’.” “Si, Venerable” respondié ese bhikkhu al Sublime, y se acercé al Venerable Ananda.
Habiéndose acercado, le dijo al Venerable Ananda esto: ‘amigo Ananda, el Maestro te convoca’. “Sf,
amigo” respondio el Venerable Ananda a ese bhikkhu, y se acercé al Sublime. Habiéndose acercado,
reverencié al Sublime y se sent6 a un lado. Sentado a un lado, el Sublime le dijo al Venerable Ananda
esto: “Suficiente Ananda, no te lamentes, no llores; Ananda, ;no ha sido dicho anteriormente por mi
que existe separacion, apartamiento, desprendimiento de todo lo querido y amado?; Ananda, ;cémo,
aqui, se puede obtener eso, cuando eso que nace, existe, que es condicionado, que tiene la naturaleza de
desintegrarse, que el cuerpo del Tathagata no cese? Eso no es posible. Ananda, por mucho tiempo el
Tathagata ha sido asistido por ti con inconmensurable, integra, accion corporal de amor benevolente,
benéfica y adecuada; con inconmensurable, integra, accién verbal de amor benevolente, benéfica y
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adecuada; con inconmensurable, integra, acciéon mental de amor benvolente, benéfica y adecuada.
Ananda, td has realizado mérito; realiza esfuerzo y pronto serds uno sin contaminantes”.

208. Atha kho Bhagava bhikkhii amantesi “ye pi te bhikkhave ahesum atitam addhanam Arahanto
Sammasambuddha, tesam pi Bhagavantanam etapparama yeva upatthaka ahesum, seyyathapi mayham
Anando. Ye pi te bhikkhave bhavissanti anagatam addhanam Arahanto Sammasambuddha, tesam pi
Bhagavantanam etapparama yeva upatthaka bhavissanti, seyyathapi mayham Anando. Pandito
bhikkhave Anando, medhavi bhikkhave Anando, janati ‘ayam kalo Tathagatam dassanaya
upasankamitum bhikkhinam, ayam kalo bhikkhuntnam, ayam kalo updsakanam, ayam kalo
upasikanam, ayam kalo rafifio rajamahamattanam titthiyanam titthiyasavakanan” ti.

208. Después el Sublime se dirigi6 a los bhikkhus: “Bhikkhus, esos que fueron asistentes, en tiempos
pasados, de los Buddhas completamente Iluminados, Arahants, ellos fueron tan excelentes como mi
Ananda. Bhikkhus, esos que serdn asistentes, en tiempos futuros, de los Buddhas completamente
Iluminados, Arahants, ellos serdn tan excelentes como mi Ananda. Bhikkhus, Ananda es sabio;
bhikkhus, Ananda es inteligente. Sabe: ‘éste es el momento [apropiado] para que los bhikkhus se
acerquen y vean al Tathagata; éste es el momento [apropiado] para que las bhikkhunis... éste es el
momento [apropiado] para que los seguidores laicos... éste es el momento [apropiado] para que las
seguidoras laicas... éste es el momento [apropiado] para que el rey, ministros del rey, [otros] prosélitos
y discipulos de [otros] prosélitos... ”

209. Cattaro 'me bhikkhave acchariya abbhuta dhamma'¥® Anande. Katame cattaro. Sace bhikkhave
bhikkhuparisa Anandam dassanaya upasankamati, dassanena sa attamana hoti. Tatra ce Anando [120]
dhammam bhasati, bhasitena pi sa attamana hoti. Atitta 'va bhikkhave bhikkhuparisa hoti. Atha kho
Anando tunht hoti. Sace bhikkhave bhikkhuniparisa Anandam dassanaya upasankamati, dassanena sa
attamand hoti. Tatra ce Anando dhammam bhasati, bhasitena pi sa attamana hoti. Atitta va bhikkhave
bhikkhuniparisa hoti. Atha kho Anando tunht hoti. Sace bhikkhave upasakaparisa Anandam dassanaya
upasankamati, dassanena sa attamand hoti. Tatra ce Anando dhammam bhasati, bhasitena pi sa
attamana hoti. Atitta 'va bhikkhave upasakaparisa hoti. Atha kho Anando tunht hoti. Sace bhikkhave
upasikaparisa Anandam dassandaya upasankamati, dassanena sa attamanda hoti. Tatra ce Anando
dhammam bhasati, bhasitena pi sa attamand hoti. Atitta 'va bhikkhave upasikaparisa hoti. Atha kho
Anando tunht hoti. Ime kho bhikkhave cattaro acchariya abbhuta dhamma Anande.

209. “Bhikkhus, Ananda posee estas cuatro cualidades maravillosas y extraordinarias. ;Cuéles cuatro?
Bhikkhus, si una compaiiia de bhikkhus va a ver a Ananda, al verlo, ésta se siente complacida. Si aqui
Ananda [120] habla sobre el Dhamma,'% al [escucharlo] hablar, ésta se siente complacida. Bhikkhus, si

149 Abbhutadhamma (Sya, Ka).

150 De acuerdo con el Comentario aqui la voz “Dhamma” se refiere a lenguaje cortés y respetuoso con los visitantes. Lo
mismo aplica para los otros usos de la esta voz en este parrafo.
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Ananda guarda silencio, esta compafifa de bhikkhus permanece insaciada.!>! Bhikkhus, si una
compaiifa de bhikkhunis va a ver a Ananda, al verlo, ésta se siente complacida. Si aqui Ananda habla
sobre el Dhamma, al [escucharlo] hablar, ésta se siente complacida. Bhikkhus, si Ananda guarda
silencio, esta compafifa de bhikkhunis permanece insaciada. Bhikkhus, si una compaiifa de seguidores
laicos va a ver a Ananda, al verlo, ésta se siente complacida. Si, aqui, Ananda habla sobre el Dhamma,
al [escucharlo] hablar, ésta se siente complacida. Bhikkhus, si Ananda guarda silencio, esta compaiiia
de seguidores laicos permanece insaciada. Bhikkhus, si una compania de seguidoras laicas va a ver a
Ananda, al verlo, ésta se siente complacida. Si aqui Ananda habla sobre el Dhamma, al [escucharlo]
hablar, ésta se siente complacida. Bhikkhus, si Ananda guarda silencio, esta compaiiia de seguidoras
laicas permanece insaciada. Bhikkhus, éstas son la cuatro cualidades maravillosas y extraordinarias de
Ananda.”

Cattaro ’me bhikkhave acchariya abbhuta dhamma raiifie cakkavattimhi. Katame cattaro. Sace
bhikkhave khattiyaparisa rajanam cakkavattim dassandya upasankamati, dassanena sa attamana hoti.
Tatra ce raja cakkavattt bhasati, bhasitena pi sa attamanda hoti. Atitta 'va bhikkhave khattiyaparisa
hoti. Atha kho raja cakkavattt tunht hoti. Sace bhikkhave brahmanaparisa -pa- gahapatiparisa -pa-
samanaparisa rajanam cakkavattim dassanaya upasankamati, dassanena sa attamana hoti. Tatra ce
raja cakkavattt bhasati, bhasitena pi sa attamana hoti. Atitta ’va bhikkhave samanaparisa hoti. Atha
kho raja cakkavattt tunht hoti. Evam eva kho bhikkhave cattaro 'me acchariya abbhuta dhamma
Anande. Sace bhikkhave bhikkhuparisa Anandam dassanaya upasankamati, dassanena sa attamana
hoti. Tatra ce Anando dhammam bhasati, bhasitena pi sa attamanda hoti. Atitta 'va bhikkhave
bhikkhuparisa hoti. Atha kho Anando tunht hoti. Sace bhikkhave bhikkhuniparisa -pa- upasakaparisa -
pa- upasikaparisa Anandam dassanaya upasankamati, dassanena sa [121] attamana hoti. Tatra ce
Anando dhammam bhasati, bhasitena pi sa attamana hoti. Atitta 'va bhikkhave upasikaparisa hoti.
Atha kho Anando tunht hoti. Ime kho bhikkhave cattaro acchariya abbhuta dhamma Anande ti.

“Bhikkhus, existen estas cuatro cualidades maravillosas y extraordinarias en un rey universal. ;Cuéles
cuatro? Bhikkhus, si una compafiia de gobernantes va a ver al rey universal, al verlo, ésta se siente
complacida. Si aqui, el rey universal habla, al [escucharlo] hablar, ésta se siente complacida. Bhikkhus,
si el rey universal guarda silencio, esta compaiiia de gobernantes permanece insaciada. Bhikkhus, si
una compaiiia de brahmanes... una compaiiia de propietarios... un compaiiia de ascetas va a ver al rey
universal, al verlo, ésta se siente complacida. Si aqui, el rey universal habla, al [escucharlo] hablar, ésta
se siente complacida. Bhikkhus, si el rey universal guarda silencio, esta compaifiia de ascetas
permanece insaciada. Bhikkhus, de la misma manera, Ananda posee estas cuatro cualidades
maravillosas y extraordinarias. Bhikkhus, si una compafia de bhikkhus va a ver a Ananda, al verlo, ésta
se siente complacida. Si aqui, Ananda habla sobre el Dhamma, al [escucharlo] hablar, ésta se siente
complacida. Bhikkhus, si Ananda guarda silencio, esta compafia de bhikkhus permanece insaciada.

151 En realidad la sequencia de estas dos oraciones en pali deberia invertirse para que tenga sentido. La traduccidn literal de
estas dos oraciones es la siguiente: Bhikkhus, esta compafia de bhikkhus permanece insaciada. Entonces, Ananda,
permanece en silencio.
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Bhikkhus, si una compaiiia de bhikkhunis... una compaiiia de seguidores laicos... una compafia de
seguidoras laicas va a ver a Ananda, al verlo, [121] ésta se siente complacida. Si aqui, Ananda habla
sobre el Dhamma, al [escucharlo] hablar, ésta se siente complacida. Bhikkhus, si Ananda guarda
silencio, esta compafiia de seguidoras laicas permanece insaciada. Bhikkhus, éstas son las cuatro
cualidades maravillosas y extraordinarias de Ananda.”

Mahasudassanasuttadesana

210. Evam vutte ayasma Anando Bhagavantam etad avoca “ma bhante Bhagava imasmim
khuddakanagarake  ujjangalanagarake  sakhanagarake  parinibbayi. Santi  bhante  afiani
mahanagarani. Seyyathidam, Campa Rajagaham Savattht Saketam Kosambt Baranast, ettha Bhagava
parinibbayatu, ettha bahii khattiyamahasala brahmanamahasala gahapatimahasala Tathagate
abhippasanna. Te Tathagatassa sartrapiijam karissantt” ti. Ma h’ evam Ananda avaca, ma h’ evam

Ananda avaca “khuddakanagarakam ujjangalanagarakam sakhanagarakan” ti.
Exposicion acerca de Mahasudassana

210. Cuando se dijo esto, el Venerable Ananda le dijo al Sublime esto: “Venerable, que el Sublime no
muera en esta localidad secundaria, en esta localidad desolada, en una localidad
insignificante.Venerable, hay otras grandes ciudades, a saber, Campa, Rajagaha, Savatthi, Saketa,
Kosambi, Baranast; que el Sublime muera alli. Alli hay muchos gobernantes ricos, brahmanes ricos,
propietarios ricos que tienen plena fe en el Tathagata. Ellos haran reverencia al cuerpo del Tathagata.”
“Ananda, no hables asi; Ananda, no hables asi: ‘ésta es una localidad secundaria, ésta es una localidad

29

desolada, ésta es una localidad insignificante’.

Bhiitapubbam Ananda raja Mahasudassano nama ahosi cakkavattt dhammiko dhammaraja caturanto
vijitavi janappadatthavariyappatto sattaratanasamanndgato. Raiifio Ananda Mahasudassanassa ayam
Kusinara Kusavatt nama rajadhant ahosi, puratthimena ca pacchimena ca dvadasayojanani ayamena.
Uttarena ca dakkhinena ca sattayojanani vittharena. Kusavatt Ananda rajadhant iddha ¢’ eva ahosi
phita ca bahujana ca akinpamanussa ca subhikkha ca. Seyyathapi Ananda devanam Alakamanda
nama rajadhant iddha c’ eva hoti phita ca bahujana ca akinnayakkha ca subhikkha ca. Evam eva kho
Ananda Kusavatt rajadhant iddha ¢’ eva ahosi phita ca bahujana ca akinnamanussa ca subhikkha ca.
Kusavatt Ananda rajadhant dasahi saddehi avivitta ahosi diva ¢’ eva rattim ca. Seyyathidam,
hatthisaddena assasaddena rathasaddena bherisaddena mudingasaddena vinasaddena grtasaddena

=)

sankhasaddena sammasaddena panitalasaddena “asnatha pivatha khadatha” ti dasamena saddena.

“Ananda, en el pasado habia un rey llamado Mahasudassana, un rey universal, justo, rey de acuerdo al
Dhamma, victorioso en los cuatro puntos cardinales, que habia logrado estabilidad en sus dominios,
poseedor de los siete tesoros. Ananda, esta Kusinara era la ciudad real del rey Mahasudassana y se
llamaba Kusavati. De este a oeste tenia una longitud de doce leguas y de norte a sur una extensién de
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siete leguas. Ananda, la ciudad real Kusavatt era poderosa, opulenta, populosa, con gente diversa y
abundante comida. Ananda, en la ciudad real Kusavati nunca estaban ausentes, dia y noche, los diez
tipos de sonidos, sonido de elefantes, sonido de caballos, sonido de carruajes, sonido de tambores,
sonido de tamboriles, sonido de laudes, sonido de cantos, sonido de conchas, sonido de cimbalos,
sonido de gongs y como décimo sonido: ‘comed, bebed, saboread’.”

Gaccha tvam Ananda Kusinaram pavisitva Kosinarakanam Mallanam arocehi “ajja kho Vasettha
rattiya pacchime yame Tathagatassa [122] parinibbanam bhavissati, abhikkamatha Vasettha,
abhikkamatha Vasettha, ma paccha vippatisarino ahuvattha ‘amhdkam ca no gamakkhette
Tathagatassa parinibbanam ahosi, na mayam labhimha pacchime kale Tathagatam dassanaya'ti”.
“Evam bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato patissutva nivasetva pattacivaram adaya attadutiyo
Kusinaram pavisi.

“Ve ti, Ananda, entra a Kusinara e informa a los Mallas residentes de Kusinara: “Hoy, Vasetthas, en la
dltima vigilia de la noche [122] serd el Parinibbana del Tathagata; venid, Vasetthas; venid, Vasetthas;
no os arrepintdis después: ‘no obstante que el Parinibbana del Tathagata ocurri6 en el territorio de
nuestro poblado, nosotros no tuvimos la oportunidad de ver al Tathagata por ultima vez’.” “Si,
Venerable” respondié el Venerable Ananda al Sublime, se visti§, tomé su tazén y hdbito y entré a
Kusinara con un compaiiero.

Mallanam vandana

211. Tena kho pana samayena Kosinaraka Malla sandhagare’>? sannipatita honti kenacid eva
karaniyena. Atha kho ayasma Anando yena Kosinarakanam Mallanam sandhdagaram ten’ upasankami,
upasankamitva Kosinarakanam Mallanam arocesi “ajja kho Vasettha rattiya pacchime yame
Tathagatassa parinibbanam bhavissati, abhikkamatha Vasettha, abhikkamatha Vasettha, ma paccha
vippatisarino ahuvattha ‘amhakam ca no gamakkhette Tathagatassa parinibbanam ahosi, na mayam
labhimha pacchime kale Tathagatam dassanaya’ ti”. Idam ayasmato Anandassa vacanam sutva Malla
ca Mallaputta ca Mallasunisa ca Mallapajapatiyo ca aghavino dummana cetodukkhasamappita app
ekacce kese pakiriya kandanti, baha paggayha kandanti, chinnapatam papatanti, avattanti, vivattanti,
“atikhippam Bhagava parinibbayissati, atikhippam Sugato parinibbayissati, atikhippam cakkhum loke
antaradhayissatt” ti. Atha kho Malla ca Mallaputta ca Mallasunisa ca Mallapajapatiyo ca aghavino
dummana cetodukkhasamappita yena upavattanam Mallanam Salavanam, yen’ ayasma Anando ten’
upasankamimsu. Atha kho ayasmato Anandassa etad ahosi “sace kho aham Kosinarake malle ekam
ekam Bhagavantam vandapessami, avandito Bhagava Kosinarakehi Mallehi bhavissati, athayam ratti
vibhayissati. Yam niinaham Kosinarake Malle kulaparivattaso kulaparivattaso thapetva Bhagavantam
vandapeyyam ‘itthannamo bhante Mallo saputto sabhariyo sapariso samacco Bhagavato [123] pade

sirasa vandatt’ ti”. Atha kho ayasma Anando Kosinarake Malle kulaparivattaso kulaparivattaso

152 Santhagare (ST, Sya, I).
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thapetva Bhagavantam vandapesi “itthannamo bhante Mallo saputto sabhariyo sapariso samacco
Bhagavato pade sirasa vandati” ti. Atha kho ayasma Anando etena upayena pathamen’ eva yamena

Kosinarake Malle Bhagavantam vandapesi.
Homenaje de los Mallas

211. En esa ocasion los Mallas, residentes de Kusinara, estaban congregados en la sala de reuniones
atendiendo cierto asunto. Entonces, el Venerable Ananda se acercé a la sala de reuniones de los Mallas,
residentes de Kusinara. Habiéndose acercado, se dirigi6 a los Mallas, residentes de Kusinara: “Hoy,
Vasetthas, en la dltima vigilia de la noche, serd el Parinibbana del Tathagata; venid, Vasetthas; venid,
Vasetthas; no os arrepintdis después: ‘no obstante que el Parinibbana del Tathagata ocurrié en el
territorio de nuestro poblado, nosotros no tuvimos la oportunidad de ver al Tathagata por ultima vez’.”
Habiendo escuchado este mensaje del Venerable Ananda, los Mallas, hijos de los Mallas, nueras de los
Mallas, esposas de los Mallas, se sintieron consternados, apesadumbrados, afligidos; algunos lloraban
con cabellos desarreglados, lloraban con los brazos extendidos, se arrojaban, rodaban, daban vueltas:
“muy pronto el Sublime cesard en el Nibbana; muy pronto el Bien-ido cesard en el Nibbana; muy
pronto desaparecera el ojo del mundo”. Después los Mallas, hijos de los Mallas, nueras de los Mallas,
esposas de los Mallas, consternados, apesadumbrados, afligidos, fueron al bosque de arboles Sala de los
Mallas, en la curva, donde se encontraba el Venerable Ananda. Luego, esto se le ocurrié al Venerable
Ananda: “si yo hago que los Mallas, residentes de Kusinara, rindan homenaje, uno por uno, al Sublime,
la noche habra pasado y el Sublime no habrd sido reverenciado por [todos] los Mallas, residentes de
Kusinara. Quiza seria mejor formar grupos de familias de los Mallas, residentes de Kusinara, para
rendir homenaje al Sublime: ‘Venerable, el Malla de tal nombre, con hijos, esposa, asistentes y
sirvientes, rinde homenaje [123] con la cabeza a los pies del Sublime’.” Después, el Venerable Ananda
organizd a los Mallas, residentes de Kusinara, en grupos, e hizo que rindieran homenaje al Sublime:
‘Venerable, el Malla de tal nombre, con hijos, esposa, asistentes y sirvientes, rinde homenaje con la
cabeza a los pies del Sublime’. Entonces el Venerable Ananda, de acuerdo a este método, hizo que los
Mallas, residentes de Kusinara, rindieran homenaje al Sublime durante la primera vigilia de la noche.

Subhaddaparibbdjakavatthu

212. Tena kho pana samayena Subhaddo nama paribbajako Kusinarayam pativasati. Assosi kho
Subhaddo paribbajako “ajja kira rattiya pacchime yame samanassa Gotamassa parinibbanam
bhavissatt” ti. Atha kho Subhaddassa paribbdjakassa etad ahosi “sutam kho pana m’ etam
paribbajakanam vuddhanam mahallakanam dcariyapacariyanam bhasamananam ‘kadaci karahaci
Tathagata loke uppajjanti Arahanto Sammasambuddha’ ti. Ajj’ eva rattiya pacchime yame samanassa
Gotamassa parinibbanam bhavissati, atthi ca me ayam kankhadhammo uppanno, evam pasanno aham
samane Gotame ‘pahoti me samano Gotamo tatha dhammam desetum, yathaham imam
kankhadhammam pajaheyyan’ ti”. Atha kho Subhaddo paribbdjako yena upavattanam Mallanam
Salavanam, yen’ ayasma Anando ten’ upasankami, upasankamitva ayasmantam Anandam etad avoca
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“sutam m’ etam bho Ananda paribbajakanam vuddhanam mahallakanam acariyapacariyanam
bhasamananam ‘kadaci karahaci Tathagata loke uppajjanti Arahanto Sammdasambuddha’ ti. Ajj’ eva
rattiya pacchime yame samanassa Gotamassa parinibbanam bhavissati, atthi ca me ayam
kankhadhammo uppanno. Evam pasanno aham samane Gotame ‘pahoti me samano Gotamo tathda
dhammam desetum, yathaham imam kankhadhammam pajaheyyan’ ti. Sadhaham bho Ananda

=

labheyyam samanam Gotamam dassanaya” ti. Evam vutte ayasma Anando Subhaddam paribbajakam
etad avoca “alam avuso Subhadda, ma Tathdagatam vihethesi, kilanto Bhagava” ti. Dutiyam pi kho
Subhaddo paribbajako -pa-. Tatiyam pi kho Subhaddo paribbajako ayasmantam Anandam etad avoca
“sutam m’ etam bho Ananda paribbajakanam vuddhanam mahallakanam dacariyapacariyanam
bhasamananam ‘kadaci karahaci [124] Tathagata loke uppajjanti Arahanto Sammasambuddha’ ti. Ajj’
eva rattiya pacchime yame samanassa Gotamassa parinibbanam bhavissati, atthi ca me ayam
kankhadhammo uppanno. Evam pasanno aham samane Gotame ‘pahoti me samano Gotamo tathd
dhammam desetum, yathaham imam kankhadhammam pajaheyyan’ ti. Sadhaham bho Ananda
labheyyam samanam Gotamam dassanaya” ti. Tatiyam pi kho ayasma Anando Subhaddam

paribbajakam etad avoca “alam avuso Subhadda, ma Tathagatam vihethesi, kilanto Bhagava” ti.
Historia del asceta errante Subhadda

212. En esa ocasion el asceta errante de nombre Subhadda estaba en Kusinara. Subhadda, asceta
errante, oyd: “dicen que hoy, en la dltima vigilia de la noche, serd el Parinibbana del asceta Gotama”.
Entonces a Subhadda, asceta errante, se le ocurrié esto, “he oido que ascetas viejos, venerables,
maestros de maestros, dicen esto: ‘raramente los Tathagatas, los Arahants, los completamente
Iluminados, surgen en el mundo’. Hoy, en la dltima vigilia de la noche, sera el Parinibbana del asceta
Gotama. Existe, ha surgido en mi, cierta duda; yo tengo confianza en el asceta Gotama: ‘el asceta
Gotama me puede ensefiar el Dhamma, de tal forma, que esta duda se elimine’.” Entonces, el asceta
errante Subhadda fue al bosque de arboles Sala de los Mallas, en la curva, donde se encontraba el
Venerable Ananda. Habiéndose acercado, le dijo al Venerable Ananda esto: “Ananda, he oido que
ascetas viejos, venerables, maestros de maestros, dicen esto: ‘raramente los Tathagatas, los Arahants,
los completamente I[luminados, surgen en el mundo’. Hoy, en la dltima vigilia de la noche, serd el
Parinibbana del asceta Gotama. Ha surgido en mi cierta duda; yo tengo confianza en el asceta Gotama:
‘el asceta Gotama me puede ensefiar el Dhamma, de tal forma, que esta duda se elimine’. Ananda, seria
bueno que yo pudiera ver al asceta Gotama.” Cuando dijo esto, el Venerable Ananda le respondi6 al
asceta errante Subhadda: “Suficiente, amigo Subhadda, no molestes al Tathagata; el Sublime estd
exhausto.” Una segunda vez, el asceta errante Subhadda... Una tercera vez, el asceta errante Subhadda
le dijo al Venerable Ananda esto: “Ananda, he oido que ascetas viejos, venerables, maestros de
maestros, dicen esto: ‘raramente [124] los Tathagatas, los Arahants, los completamente Iluminados,
surgen en el mundo’. Hoy, en la ultima vigilia de la noche, sera el Parinibbana del asceta Gotama.
Existe, ha surgido en mi cierta duda; yo tengo confianza en el asceta Gotama: ‘el asceta Gotama me
puede ensefiar el Dhamma de tal forma que esta duda se elimine’. Ananda, serfa bueno que yo pudiera
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ver al asceta Gotama.” Y por una tercera vez el Venerable Ananda le dijo al asceta errante Subhadda:
“Suficiente, amigo Subhadda, no molestes al Tathagata; el Sublime esta exhausto.”

213. Assosi kho Bhagava ayasmato Anandassa Subhaddena paribbajakena saddhim imam
kathasallapam. Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “alam Ananda ma Subhaddam
varesi, labhatam Ananda Subhaddo Tathagatam dassanaya. Yam kifici mam Subhaddo pucchissati,
sabbam tam aniiapekkho ’va pucchissati, no vihesapekkho. Yaii ¢’ assaham puttho byakarissami, tam
khippam eva ajanissati” ti. Atha kho ayasma Anando Subhaddam paribbajakam etad avoca “gacch’
avuso Subhadda, karoti te Bhagava okasan” ti. Atha kho Subhaddo paribbdjako yena Bhagava ten’
upasankami, upasankamitva Bhagavata saddhim sammodi, sammodaniyam katham saraniyam
Vitisaretva ekamantam nistdi, ekamantam nisinno kho Subhaddo paribbajako Bhagavantam etad
avoca “ye 'me bho Gotama samanabrahmana sanghino ganino gandcariyd fidata yasassino titthakara
sadhusammata bahujanassa. Seyyathidam, Pirano Kassapo Makkhali Gosalo Ajito Kesakambalo
Pakudho Kaccayano Saiicayo Belatthaputto Nigantho Nataputto, sabb’ ete sakaya patifiiaya
abbhaniiimsu, sabb’ eva na abbhaniiimsu, udahu ekacce abbhaniiimsu, ekacce na abbhaiiiimsii” ti.
Alam Subhadda titthat’ etam “sabb’ ete sakaya patifiiiaya abbhafiiimsu, sabb’ eva na abbhafiiiimsu,
udahu ekacce abbhaiifiimsu, ekacce na abbhaiifiimsi” ti. Dhammam te Subhadda desessami, tam
sunahi sadhukam manasi karohi, bhasissami ti. “Evam bhante” ti kho Subhaddo paribbajako

Bhagavato paccassosi. Bhagava etad avoca:

213. El Sublime escuché esta conversacion del Venerable Ananda con el asceta errante Subhadda.
Entonces, el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “Estd bien Ananda, no rechaces a Subhadda;
Ananda, que Subhadda tenga la oportunidad de ver al Tathagata. Cualquier cosa que Subhadda me
pregunte, lo preguntard porque desea saber y no porque desea molestarme. Cuando me pregunte,
responderé y comprenderd inmediatamente”. Después, el Venerable Ananda le dijo al asceta errante
Subhadda esto: “Ve, amigo Subhadda; el Sublime te ha dado la oportunidad”. Entonces, el asceta
errante Subhadda, se acercd al Sublime. Habiéndose acercado, intercambid cortesias con el Sublime.
Después de una conversacion cordial y memorable, se senté a un lado. Sentado a un lado, el asceta
errante Subhadda le dijo al Sublime esto: “Oh Gotama, hay ascetas y brahmanes que tienen ordenes,
seguidores, que son maestros de grupos, reconocidos, famosos, fundadores de escuelas, bien
considerados por mucha gente, a saber, Purana Kassapa, Makkhali Gosala, Ajita Kesakambala,
Pakudha Kaccayana, Saficaya Belatthaputta y Nigantha Nataputta. ;Todos ellos tienen conocimiento
como han declarado? ;O ninguno tiene conocimiento? ;O algunos tienen conocimiento y otros no?”
“Suficiente, Subhadda, deja eso: ‘;Todos ellos tienen conocimiento como han declarado? ;O ninguno
tiene conocimiento? ;O algunos tienen conocimiento y otros no?’ Subhadda, te ensefiaré el Dhamma.
Escucha y presta bien atencién. Hablaré.” “Si, Venerable”, respondié el asceta errante Subhadda al
Sublime. El Sublime dijo esto:

214. “Yasmim kho Subhadda dhammavinaye ariyo atthangiko maggo na upalabbhati, samano pi tattha
na upalabbhati, dutiyo pi tattha [125] samano na upalabbhati, tatiyo pi tattha samano na upalabbhati,
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catuttho pi tattha samano na upalabbhati. Yasmim ca kho Subhadda dhammavinaye ariyo atthangiko
maggo upalabbhati, samano pi tattha upalabbhati, dutiyo pi tattha samano upalabbhati, tatiyo pi
tattha samano upalabbhati, catuttho pi tattha samano upalabbhati. Imasmim kho Subhadda
dhammavinaye ariyo atthangiko maggo upalabbhati, idh’ eva Subhadda samano, idha dutiyo samano,
idha tatiyo samano, idha catuttho samano, sufiia parappavada samanebhi arfifiehi!>3 Ime cal>*
Subhadda bhikkhii samma vihareyyum, asufiiio loko arahantehi assa ti.

214. “Subhadda, en ese Dhamma y Disciplina en donde no se encuentra el Noble Octuple Sendero, alli
no existe un primer asceta [en el primer estado de iluminacién], alli no existe un segundo asceta, [125]
alli no existe un tercer asceta, ni tampoco alli existe un cuarto asceta. Pero, Subhadda, en ese Dhamma
y Disciplina en que se encuentra el Noble Octuple Sendero, alli existe un primer asceta [en el primer
estado de iluminacién], alli existe un segundo asceta, alli existe un tercer asceta, y también alli existe
un cuarto asceta. Subhadda, en este Dhamma y Disciplina se encuentra el Noble Octuple Sendero.
Aqui, Subhadda, existe el primer asceta, aqui existe el segundo asceta, aqui existe el tercer asceta, aqui
existe el cuarto asceta. Otras doctrinas carecen de ascetas [santos]. Subhadda, si estos bhikkhus
moraran correctamente [practicando el Dhamma], el mundo no estaria vacio de Arahants.”

Ekanatimso vayasa Subhadda,
Yam pabbajim kimkusalanu-est.
Vassani paniiasa samadhikani,
Yato aham pabbajito Subhadda.
Nayassa dhammassa padesavattr,
Ito bahiddha samano pi natthi.

Dutiyo pi samano natthi. Tatiyo pi samano natthi. Catuttho pi samano natthi suiifid parappavada
samanebhi afiiiehi. Ime ca Subhadda bhikkhii samma vihareyyum, asufiiio loko arahantehi assa” ti.

“Subhadda, a los veintinueve afios renuncié buscando lo que es bueno. Ahora Subhadda han pasado
mds de cincuenta afios desde que renuncié moviéndome en la esfera del noble Dhamma, fuera de la
cual no existe asceta [santo].

Tampoco existe el segundo asceta; tampoco el tercer asceta y tampoco el cuarto asceta. Otras doctrinas
carecen de ascetas [santos]. Subhadda, si estos bhikkhus moraran correctamente [practicando el
Dhamma], el mundo no estaria vacio de Arahants.”

215. Evam vutte Subhaddo paribbajako Bhagavantam etad avoca “abhikkantam bhante, abhikkantam
bhante, seyyathapi bhante nikkujjitam va ukkujjeyya, paticchannam va vivareyya, miilhassa va

153 Afifie (I).

154 Idh’ eva (Ka).
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maggam dcikkheyya, andhakare va telapajjotam dhareyya ‘cakkhumanto riipani dakkhantt’ ti. Evam
evam Bhagavata anekapariyayena dhammo pakasito, esaham bhante Bhagavantam saranam gacchami
dhammaii ca bhikkhusamghaii ca, labheyyaham bhante Bhagavato santike pabbajjam, labheyyam
upasampadan” ti. Yo kho Subhadda afiiatitthiyapubbo imasmim dhammavinaye akankhati pabbajjam,
akankhati upasampadam, so [126] cattaro mase parivasati, catunnam masanam accayena araddhacitta
bhikkhii pabbajenti upasampadenti bhikkhubhavaya. Api ca m’ ettha puggalavemattata vidita ti. Sace
bhante anfiatitthiyapubba imasmim dhammavinaye akankhanta pabbajjam akankhanta upasampadam
cattaro mdse parivasanti, catunnam masanam accayena araddhacitta bhikkhi pabbdjenti
upasampddenti bhikkhubhavaya. Aham cattari vassani parivasissami, catunnam vassanam accayena

araddhacitta bhikkhii pabbajentu upasampadentu bhikkhubhavaya ti.

215. Cuando se dijo esto, el asceta errante Subhadda le dijo al Sublime esto: “Excelente, Venerable;
excelente, Venerable. Venerable, es como si uno enderezara lo que estd torcido, revelara lo que estd
oculto, indicara el camino al que estd perdido, sostuviera una ldmpara en la oscuridad para que los que
tienen ojos puedan ver. Asi, el Dhamma ha sido expuesto en diversas formas por el Sublime. Venerable,
yo voy al Sublime, al Dhamma y a la comunidad de bhikkhus por refugio. Venerable, que yo reciba la
ordenacion de novicio en la presencia del Sublime; que yo reciba la alta ordenacién.” Subhadda, uno
que antes fue prosélito de otras doctrinas y aspira a la ordenacion de novicio en este Dhamma y
Disciplina, aspira la alta ordenacion, €l [126] debe vivir a prueba durante cuatro meses. Al final de los
cuatro meses, si los bhikkhus estdn satisfechos le conceden la ordenacién de novicio y la alta
ordenacion en el estado de bhikkhu. Pero aqui yo reconozco que hay diferencias entre los individuos.”
“Venerable, si uno que antes fue prosélito de otras doctrinas y que desea la ordenacién de novicio en
este Dhamma y Disciplina, que desea la alta ordenacion, debe estar a prueba por cuatro meses, y al
final de los cuatro meses, si los bhikkhus estdn satisfechos conceden la ordenacién de novicio y la alta
ordenacion en el estado de bhikkhu; yo estaré a prueba cuatro afios y al final de cuatro afios, si los

bhikkhus estdn satisfechos que me concedan la ordenacién de novicio y la alta ordenacion en el estado
de bhikkhu.”

Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “tena h’ Ananda Subhaddam pabbajehi” ti. “Evam
bhante” ti kho ayasma Anando Bhagavato paccassosi. Atha kho Subhaddo paribbajako ayasmantam
Anandam etad avoca “labha vo avuso Ananda, suladdham vo avuso Ananda, ye ettha satthu!
sammukha antevasikabhisekena abhisitta” ti. Alattha kho Subhaddo paribbajako Bhagavato santike
pabbajjam, alattha upasampadam. Aciripasampanno kho pan’ ayasma Subhaddo eko vipakattho
appamatto atapt pahitatto viharanto na cirass’ eva ‘yassatthaya kulaputta sammad eva agarasma
anagariyam pabbajanti’, tad anuttaram brahmacariyapariyosanam ditth’ eva dhamme sayam abhifiia
sacchikatva upasampajja vihasi. “Khina jati, vusitam brahmacariyam, katam karantyam, naparam
itthattaya” ti abbhaniasi. Afifiataro kho pan’ ayasma Subhaddo arahatam ahosi. So Bhagavato

pacchimo sakkhisavako ahosT ti.

155 Sarthara (Sya).
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Paricamo bhanavaro

Después, el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “Siendo asi, Ananda, ordenad a Subhadda”. “Si
Venerable” respondi6 el Venerable Ananda al Sublime. Entonces, el asceta errante Subhadda le dijo al
Venerable Ananda esto: “Amigo Ananda, es vuestra fortuna; amigo Ananda es vuestra buena fortuna
que habéis sido ungidos aqui con la uncién de discipulo frente al Maestro”. Subhadda, el asceta errante,
obtuvo la ordenacion de novicio, obtuvo la alta ordenacion en la presencia del Sublime. Poco después
de la alta ordenacion, el venerable Subhadda, morando solitario, retirado, diligente, enérgico, resuelto,
habiendo realizado por su propio conocimiento en esta misma vida, en no mucho tiempo entré y moro
en ese incomparable [estado] que es la meta de la vida santa y por la cual los hijos de familia
correctamente se van del hogar al no hogar. Comprendié directamente, “el nacimiento ha sido
extinguido, la vida santa ha sido vivida, ha sido hecho lo que debia ser hecho, no hay mas de este
estado.” Y el venerable Subhadda se convirtié en uno de los Arahants. El fue el dltimo discipulo
personal del Sublime.

[Fin de la] quinta recitacion

SEXTA PARTE (216-240)
Tathagatapacchimavaca

216. Atha kho Bhagava ayasmantam Anandam amantesi “siya kho pan’ Ananda tumhakam evam assa
‘atttasatthukam pavacanam, natthi no Sattha’ ti. Na kho pan’ etam Ananda evam datthabbam. Yo vo
Ananda maya dhammo ca [127] vinayo ca desito paifiatto, so vo mam’ accayena Sattha. Yatha kho
pan’ Ananda etarahi bhikkhii afifiamaiiiam avusovadena samuddcaranti, na kho mam’ accayena evam
samudacaritabbam. Theratarena Ananda bhikkhuna navakataro bhikkhu namena va gottena va
avusovdadena va samuddacaritabbo, navakatarena bhikkhuna therataro bhikkhu ‘bhante’ ti va ‘ayasma’
ti va samuddcaritabbo. Akankhamano Ananda samgho mam’ accayena khuddanukhuddakani
sikkhapadani samithanatu. Channassa Ananda bhikkhuno mam’ accayena brahmadando databbo” ti.
Katamo pana bhante brahmadando ti. Channo Ananda bhikkhu yam iccheyya, tam vadeyya. So

bhikkhiihi n’ eva vattabbo, na ovaditabbo, na anusasitabbo ti.
Ultimas palabras del Tathagata

216. Entonces el Sublime se dirigié al Venerable Ananda: “Ananda, vosotros podriais pensar asi: ‘ésta
es la palabra de un Maestro muerto, nuestro Maestro no existe’. Pero Ananda, esto no deberia ser
considerado asi. Ananda, el Dhamma y [127] el Vinaya que ha sido proclamado y ensefiado por mi a
vosotros, éste es vuestro Maestro después de mi defuncion. Ananda, ahora los bhikkhus se dirigen unos
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a otros con la palabra ‘amigo’ (avuso); no deberian dirigirse asi después de mi defuncién. Ananda, el
bhikkhu mas antiguo deberia dirigirse a un bhikkhu mas moderno como ‘amigo’ o por apellido o por
nombre. El bhikkhu mds moderno deberia dirigirse a un bhikkhu mas antiguo como
‘venerable’ (ayasma) o ‘reverendo’ (bhante). Ananda, después de mi defuncion, si el Sangha lo desea
puede abolir las reglas menores e inferiores. Ananda, después de mi defuncién, al bhikkhu Channa se le
debe aplicar el castigo de Brahma™. “Venerable, ;cudl es el castigo de Brahma?” “Ananda, que el
bhikkhu Channa diga lo que quiera. Los bhikkhus no deberian hablarle ni exhortale ni aconsejarle.”

217. Atha kho Bhagava bhikkhii amantesi “siya kho pana bhikkhave ekabhikkhussapi kankha va vimati
va Buddhe va dhamme va samghe va magge va patipadaya va, pucchatha bhikkhave, ma paccha
vippatisarino ahuvattha ‘sammukhtbhiito no Sattha ahosi. Na mayam sakkhimha Bhagavantam
sammukha patipucchitun’ ti”. Evam vutte te bhikkhii tunht ahesum. Dutiyam pi kho Bhagava -pa-.
Tatiyam pi kho Bhagava bhikkhii amantesi “siya kho pana bhikkhave ekabhikkhussapi kankha va
vimati va Buddhe va dhamme va samghe va magge va patipadaya va, pucchatha bhikkhave, ma paccha
vippatisarino ahuvattha ‘sammukhtbhiito no sattha ahosi. Na mayam sakkhimha Bhagavantam
sammukha patipucchitun’ ti”. Tatiyam pi kho te bhikkhii tunht ahesum. Atha kho Bhagava bhikkhii
amantesi “siya kho pana bhikkhave Satthugaravena pi na puccheyyatha. Sahayako pi bhikkhave
sahayakassa arocetii” ti. Evam vutte te bhikkhii tunhi ahesum. Atha kho ayasma Anando Bhagavantam
etad avoca “acchariyam bhante, abbhutam bhante, evam pasanno aham bhante imasmim
bhikkhusamghe ‘natthi ekabhikkhussapi kankha va vimati va Buddhe va dhamme va samghe va magge
va patipadaya va’ ti”. Pasada kho tvam Ananda vadesi, ianam eva h’ ettha Ananda Tathagatassa.
Natthi imasmim bhikkhusamghe ekabhikkhussapi kankha va vimati va Buddhe va dhamme va samghe
va magge va patipadaya va. Imesam hi Ananda paficannam bhikkhusatanam yo pacchimako bhikkhu,

so sotapanno avinipatadhammo niyato sambodhipardayano ti.

217. Después el Sublime se dirigi6 a los bhikkhus: “Bhikkhus, si existiera duda o perplejidad en algin
bhikkhu con respecto al Buddha, Dhamma, Sangha, sendero o la practica, preguntad bhikkhus; no os
arrepintdis después: ‘el Maestro estuvo frente a nosotros y no preguntamos nosotros estando al frente,
de cara al Sublime’.” Cuando se dijo esto, estos bhikkhus permanecieron en silencio. Una segunda vez
el Sublime... Una tercera vez el Sublime se dirigi6 a los bhikkhus: “Bhikkhus, si existiera duda o
perplejidad en algin bhikkhu con respecto al Buddha, Dhamma, Sangha, sendero o la préctica,
preguntad bhikkhus; no os arrepintdis después: ‘el Maestro estuvo frente a nosotros y no preguntamos
nosotros estando al frente, de cara al Sublime’.” Una tercera vez los bhikkhus permanecieron en
silencio. Entonces el Sublime se dirigié a los bhikkhus: “Bhikkhus, podria ser que no preguntdis por
respeto al Maestro. Bhikkhus, que un compaiiero le informe a un compaiiero.” Cuando se dijo esto,
estos bhikkhus permanecieron en silencio. Entonces, el Venerable Ananda le dijo esto al Sublime:
“Venerable, jes realmente maravilloso! jEs realmente extraordinario! Venerable creo que en esta
comunidad de bhikkhus no existe ni siquiera un bhikkhu que tiene duda o perplejidad con respecto al
Buddha, Dhamma, Sangha, sendero o la prdctica.” “Ananda, ti hablas por fe, pero, Ananda, el

Tathagata comprende que aqui no existe ni siquiera un bhikkhu que tiene duda o perplejidad con
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respecto al Buddha, Dhamma, Sangha, sendero o la practica. Ananda, entre estos quinientos bhikkhus,
incluso el dltimo bhikkhu es uno que ha entrado en la corriente, no sujeto a caer en estados de
sufrimiento, seguro, destinado a la iluminacién [final].”

[128] 218. Atha kho Bhagava bhikkhii amantesi “handa dani bhikkhave amantayami vo, vayadhamma
sankhara appamadena sampadetha” ti. Ayam Tathagatassa pacchima vaca.

[128] 218. Entonces el Sublime se dirigié a los bhikkhus: “Ahora, bhikkhus, os digo: los fendmenos
condicionados estdn sujetos al cesar, afanaos con diligencia.” Estas fueron las palabras finales del
Tathagata.

Parinibbutakatha

219. Atha kho Bhagava pathamam jhanam samapajji, pathamajjhana vutthahitva dutiyam jhanam
samapajji, dutiyajjhana vutthahitva tatiyam jhanam samapajji, tatiyajjhanda vutthahitva catuttham
Jjhanam samapajji, catutthajjhana vutthahitva akasanaricayatanam samapajji,
akasanaricayatanasamapattiya vutthahitva vinnanaiicayatanam samapajji,
vififianaiicayatanasamapattiyd vutthahitva akinicaiinayatanam samapajji, akificainiidyatanasamapattiya
vutthahitva nevasanianasannidayatanam samapajji, nevasannandsanndayatanasamapattiya vutthahitva

sanfiavedayitanirodham samapajji.
Exposicion del Parinibbana

219. Después, el Sublimé entré en la primera absorcion. Habiendo emergido de la primera absorcion,
entrd en la segunda absorcién. Habiendo emergido de la segunda absorcién entré en la tercera
absorcién. Habiendo emergido de la tercera absorcién, entré en la cuarta absorcién. Habiendo emergido
de la cuarta absorcidn, entr6 en la base del espacio infinito. Habiendo emergido de la base del espacio
infinito, entrd en base de la conciencia infinita. Habiendo emergido de la base de la conciencia infinita,
entré en base de la nada. Habiendo emergido de la base de la nada, entr6 en la base de la no percepcién
ni no percepcion. Habiendo emergido de la base de la no percepcién ni no percepcion, entré en el
estado de cesacion de la percepcion y sensacion.

Atha kho ayasma Anando ayasmantam Anuruddham etad avoca “parinibbuto bhante Anuruddha

Bhagava” ti. N’ avuso Ananda Bhagava parinibbuto, safifiavedayitanirodham samapanno ti.
Después el Venerable Ananda le dijo al venerable Anuruddha esto: “Venerable Anuruddha, ;ha muerto

el Sublime?” “Amigo Ananda, el Sublime no ha muerto; ha entrado en el estado de cesacién de la
percepcion y sensacion.”
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Atha kho Bhagava sainifiavedayitanirodhasamapattiya vutthahitva nevasanniandasanidayatanam
samapajji, nevasannandsanndyatanasamapattiya vutthahitva akiicaniiayatanam samapajji,
akificaniiayatanasamapattiya vutthahitva viiiianaiicayatanam samapajji,
vififianaficayatanasamapattiya vutthahitva akasanaricayatanam samapajji,
akasanaricayatanasamapattiya vutthahitva catuttham jhanam samapajji, catutthajjhana vutthahitva
tatiyam jhanam samapajji, tatiyajjhana vutthahitva dutiyam jhanam samapajji, dutiyajjhana
vutthahitva pathamam jhanam samapajji, pathamajjhana vutthahitva dutiyam jhanam samapajji,
dutiyajjhana vutthahitva tatiyam jhanam samapajji, tatiyajjhana vutthahitva catuttham jhanam

samapajji, catutthajjhana vutthahitva samanantara Bhagava parinibbayi.

Después el Sublime, habiendo emergido del estado de cesacion de la percepcion y sensacidn, entrd en
la base de la no percepcion ni no percepcion. Habiendo emergido de la base de la no percepcién ni no
percepcion, entro en la base de la nada. Habiendo emergido de la base de la nada, entr6 en la base de la
conciencia infinita. Habiendo emergido de la base de la conciencia infinita, entr6 en la base del espacio
infinito. Habiendo emergido de la base del espacio infinito, entré en la cuarta absorcién. Habiendo
emergido de la cuarta absorcion, entrd en la tercera absorcion. Habiendo emergido de la tercera
absorcion, entrd en la segunda absorcion. Habiendo emergido de la segunda absorcion, entr6 en la
primera absorcion. Habiendo emergido de la primera absorcidn, entr6 en la segunda absorcion.
Habiendo emergido de la segunda absorcion, entré en tercera absorcion. Habiendo emergido de la
tercera absorcion, entr6 en la cuarta absorcion. Habiendo emergido de la cuarta absorcion, el Sublime
inmediatamente después realiz6 el Parinibbana.l>¢

220. Parinibbute Bhagavati saha parinibbana mahabhimicalo ahosi bhimsanako salomahamso.
Devadundubhiyo ca phalimsu. Parinibbute Bhagavati saha parinibbana Brahmasahampati imam
gatham abhasi:

[129] “Sabb’ eva nikkhipissanti, bhiita loke samussayam.
Yattha etadiso Sattha, loke appatipuggalo.
Tathagato balappatto, Sambuddho parinibbuto” ti.

220. Cuando el Sublime murié, simultdneamente con el Parinibbana hubo un gran estremecimiento de
tierra, aterrador, espeluznante acompafiado por truenos. Cuando el Sublime murid, simultdneamente
con el Parinibbana, Brahma Sahampati pronuncié este verso:

156 En la frase samanantara Bhagava parinibbayi, €l Sublime inmediatamente después realiz6 el Parinibbana, la voz
samanantard, inmediatamente después, se explica en de dos formas: (1) inmediatamente después de la absorciéon (jhana-
samanantara) y (2) inmediatamente después de la revision (paccavekkhana-samanantara). En el primer caso, después de
emerger de la absorcién, surge la conciencia de continuidad vital (bhavanga-citta) y después ocurre la conciencia de muerte
(cuti-citta). En el segundo caso, después de emerger de la absorcion, hay un proceso cognitivo activo de revision de los
factores de la absorcidn, después surge la conciencia de continuidad vital y finalmente ocurre la conciencia de muerte. El
Comentario explica que aqui aplica este segundo caso. Ref. D.A. ii 186.
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[129] “Todos los seres tendran que descartar el cuerpo en el mundo donde [incluso] tal Maestro, el sin
igual en el mundo, el Tathagata, el poderoso Buddha, perecid.”

221. Parinibbute Bhagavati saha parinibbana Sakko Devanamindo imam gatham abhdsi:

“Anicca vata sankhara, uppadavayadhammino.
Uppajjitva nirujjhanti, tesam viipasamo sukho” ti.

221. Cuando el Sublime murid, simultineamente con el Parinibbana, Sakka, rey de los devas

pronuncid este verso:

“Realmente impermanentes son las formaciones, su naturaleza es surgir y cesar. Habiendo surgido,

cesan. Su pacificacion es la felicidad.”
222. Parinibbute Bhagavati saha parinibbana ayasma Anuruddho ima gathayo abhasi:

“Nahu assasapassaso, thitacittassa tadino.

Anejo santim arabbha, yam kalam akart muni.

Asalltnena cittena, vedanam ajjhavasayi.
Pajjotasseva nibbanam, vimokkho cetaso ahii” ti.

222. Cuando el Sublime murid, simultineamente con el Parinibbana, el venerable Anuruddha

pronuncid estos versos:
“No hay inhalacién ni exhalacion en ese de mente quieta. El sabio, sin pasion, se ha disuelto en la paz.

Con mente impasible soporto la sensacion [de dolor]. Como la extincién de la flama, fue la liberacion
de la mente.”

223. Parinibbute Bhagavati saha parinibbana ayasma Anando imam gatham abhasi:

“Tad’ asi yam bhimsanakam, tad’ asi lomahamsanam.

Sabbakaravariipete, Sambuddhe parinibbute” ti.

223. Cuando el Sublime murid, simultdneamente con el Parinibbana, el Venerable Ananda pronunci6
este verso.

“Cuando el Buddha, dotado de todas la nobles virtudes, murid, fue aterrador, fue espeluznante.”
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224. Parinibbute Bhagavati ye te tattha bhikkhii avitaraga app ekacce baha paggayha kandanti,
chinnapatam papatanti, avattanti, vivattanti, “atikhippam Bhagava parinibbuto, atikhippam Sugato
parinibbuto, atikhippam cakkhum loke antarahito” ti. Ye pana te bhikkhii vitaraga, te sata sampajana

adhivasenti “anicca sankhara, tam kut’ ettha labbha” ti.

224. Cuando el Sublime muri6, algunos de esos bhikkhus que estaban alli que no se habian liberado de
la pasion lloraron con los brazos extendidos y se arrojaban al suelo, rodaban y daban vueltas: “muy
pronto el Sublime ha muerto; muy pronto el Bien-ido ha muerto; muy pronto ha desaparecido el ojo del
mundo”. Pero esos bhikkhus que se habian liberado de la pasion, ellos atentos, con claridad de
entendimiento, soportaron: “los fenémenos condicionados son impermanentes; ;donde aqui se obtiene
esto [permanente]?”

225. Atha kho ayasma Anuruddho bhikkhii amantesi “alam avuso ma socittha ma paridevittha. Nanu
etam avuso Bhagavata patikacc’ eva akkhatam ‘sabbeh’ eva piyehi manapehi nanabhavo vinabhavo
anifiathabhavo’. Tam kut’ ettha avuso labbha, ‘yam tam jatam bhiitam sankhatam palokadhammam, tam
vata ma palujji’ ti, n’ etam thanam [130] vijjati. Devata avuso ujjhayantt” ti. Kathambhiita pana
bhante ayasma Anuruddho devata manasi karott ti 157

225. Después, el venerable Anuruddha se dirigié a los bhikkhus: “Suficiente amigos, no lamentéis, no
lloréis; amigos, no ha sido dicho anteriormente por el Sublime que existe separacion, apartamiento,
desprendimiento de todo lo querido y amado; Amigos, ;cémo, aqui, se puede obtener eso, cuando eso
que nace, existe, que es condicionado, que tiene la naturaleza de desintegrarse, que eso no cese? Eso no
[130] es posible. Amigos, los devas estan molestos.” “Pero, venerable Anuruddha, ;cudl es la
evaluacion del Sublime del estado de los devas?”

Sant’ avuso Ananda devata akase pathavisafiiiniyo kese pakiriya kandanti, baha paggayha kandanti,
chinnapatam papatanti, avattanti, vivattanti, “atikhippam Bhagava parinibbuto, atikhippam Sugato
parinibbuto, atikhippam cakkhum loke antarahito” ti. Sant’ avuso Ananda devata pathaviya
pathavisafiiiiniyo kese pakiriya kandanti, baha paggayha kandanti, chinnapatam papatanti, avattanti,
vivattanti, “atikhippam Bhagava parinibbuto, atikhippam Sugato parinibbuto, atikhippam cakkhum
loke antarahito” ti. Ya pana ta devata vitaraga. Ta sata sampajana adhivasenti “anicca sankhara, tam
kut’ ettha labbha” ti. Atha kho ayasma ca Anuruddho ayasma ca Anando tam rattavasesam dhammiya

kathaya vitinamesum.

“Amigo, hay devas espaciales de percepcion terreste que lloran con cabellos desarreglados, lloran con
los brazos extendidos, se arrojan, ruedan, dan vueltas: ‘muy pronto el Sublime ha muerto; muy pronto
el Bien-ido ha muerto; muy pronto ha desaparecido el ojo del mundo’. Amigos, hay devas terrestres, de
percepcion terrestre, que lloran con cabellos desarreglados, lloran con los brazos extendidos, se arrojan,

157 Bhante Anuruddha devata manasi karontt ti (Sya, Ka).
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ruedan, dan vueltas: ‘muy pronto el Sublime ha muerto; muy pronto el Bien-ido ha muerto; muy pronto
ha desaparecido el ojo del mundo’. Pero esos devas que estd libres de pasion, ellos, atentos, con
claridad de entendimiento, soportan: ‘los fendmenos condicionados son impermanentes; ;donde aqui se
obtiene esto [permanente]?’” Después, el venerable Anuruddha y el Venerable Ananda pasaron el resto
de la noche conversando sobre el Dhamma.

226. Atha kho ayasma Anuruddho ayasmantam Anandam amantesi “gacch’ avuso Ananda Kusinaram
pavisitva Kosinarakanam Mallanam arocehi ‘parinibbuto Vasettha Bhagava, yassa ’dani kalam
mafniatha’ ti”. “Evam bhante” ti kho ayasma Anando ayasmato Anuruddhassa patissutva
pubbanhasamayam nivasetva pattacivaram adaya attadutiyo Kusinaram pavisi. Tena kho pana
samayena Kosinaraka Malla sandhdgare sannipatita honti ten’ eva karaniyena. Atha kho ayasma

’

Anando yena Kosinarakanam Mallanam sandhagaram ten’ upasankami, upasankamitva
Kosinarakanam Mallanam arocesi “parinibbuto Vasettha Bhagava, yassa ’dani kalam manfiatha” ti.
Idam ayasmato Anandassa vacanam sutva Malla ca Mallaputta ca Mallasunisa ca Mallapajapatiyo ca
aghavino dummana cetodukkhasamappita app ekacce kese pakiriya kandanti, baha paggayha
kandanti, chinnapatam papatanti, avattanti, vivattanti, “atikhippam Bhagava parinibbuto, atikhippam
Sugato parinibbuto, atikhippam cakkhum loke antarahito” ti.

226. Después el venerable Anuruddha se dirigié al Venerable Ananda: “Ve, amigo Ananda, entra a
Kusinara e informa a los Mallas, residentes de Kusinara: ‘Vasetthas, el Sublime ha muerto; ahora haced
como consideréis adecuado’. “Si Venerable” respondi6 el Venerable Ananda al venerable Anuruddha,
se vistid, tomd su tazoén y hdbito y entré a Kusinara con un compaiiero. En esa ocasion los Mallas,
residentes de Kusinara, estaban congregados en la sala de reuniones atendiendo este asunto [de la
muerte del Buddha]. Entonces, el Venerable Ananda, se acercé a la sala de reuniones de los Mallas,
residentes de Kusinara. Habiéndose acercado, se dirigié a los Mallas, residentes de Kusinara:
“Vasetthas, el Sublime ha muerto; ahora haced como consideréis adecuado”. Habiendo escuchado este
mensaje del Venerable Ananda, los Mallas, hijos de los Mallas, nueras de los Mallas, esposas de los
Mallas, se sintieron consternados, apesadumbrados, afligidos; algunos lloraban con cabellos
desarreglados, lloraban con los brazos extendidos, se arrojaban, rodaban, daban vueltas: “muy pronto el
Sublime ha muerto; muy pronto el Bien-ido ha muerto; muy pronto ha desaparecido el ojo del mundo”.

Buddhasarirapija

[131] 227. Atha kho Kosinaraka Malla purise anapesum “tena hi bhane Kusinarayam gandhamalaii ca
sabbaii ca talavacaram sannipatetha” ti. Atha kho Kosinaraka Malla gandhamalaii ca sabbaii ca
talavacaram paiica ca dussayugasatani adaya yena upavattanam Mallanam Salavanam, yena
Bhagavato sartram ten’ upasankamimsu, upasankamitva Bhagavato sariram naccehi gitehi vaditehi
malehi gandhehi sakkaronta garum karonta manenta piijenta celavitanani karonta mandalamale

patiyadenta ekadivasam vitinamesum.
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Ritos con las reliquias del Buddha

[131] 227. Después los Mallas, residentes de Kusinara, dieron a los hombres una orden: “hombres,
recolectad en Kusinara flores, perfumes y toda clase de instrumentos musicales. Luego, los Mallas,
residentes de Kusinara, habiendo recolectado flores, perfumes, toda clase de instrumentos musicales y
quinientos pares de telas, fueron al bosque de drboles Sala de los Mallas en la curva, donde se
encontraba el cuerpo del Sublime. Habiéndose acercado, construyeron un pabellén circular, prepararon
un dosel y pasaron el dia honrando, reverenciando, estimando, venerando y adorando el cuerpo del
Sublime con flores y perfumes.

Atha kho Kosinarakanam Mallanam etad ahosi “ativikalo kho ajja Bhagavato sartram jhapetum, sve
dani mayam Bhagavato sartram jhapessama” ti. Atha kho Kosinaraka Malla Bhagavato sariram
naccehi gitehi vaditehi malehi gandhehi sakkaronta garum karonta manentda piijenta celavitanani
karonta mandalamale patiyadenta dutiyam pi divasam vitinamesum, tatiyam pi divasam vitinamesum,
catuttham pi divasam vitinamesum, paiicamam pi divasam vitinamesum, chattham pi divasam

VItinamesumni.

Después a los Mallas, residentes de Kusinara, se les ocurrié esto: “es muy tarde hoy para incinerar el
cuerpo del Subime; mafiana nosotros incineraremos el cuerpo del Sublime”. Entonces, los Mallas,
residentes de Kusinara, pasaron un segundo dia construyendo el pabellon circular, preparando un dosel
y reverenciando, estimando, venerando y adorando el cuerpo del Sublime con flores y perfumes. Y
pasaron un tercer dia, pasaron un cuarto dia, pasaron un quinto dia, y pasaron un sexto dia.

Atha kho sattamam divasam Kosinarakanam Mallanam etad ahosi “mayam Bhagavato sarfram
naccehi gitehi vaditehi malehi gandhehi sakkaronta garum karonta manenta piijenta dakkhinena
dakkhinam nagarassa haritva bahirena bahiram dakkhinato nagarassa Bhagavato sariram

Jjhapessama” ti.

Después, en el séptimo dia, a los Mallas, residentes de Kusinara, se les ocurrié esto: “nosotros
incineraremos el cuerpo del Sublime al sur, afuer de la ciudad, habiéndolo llevado al sur por el
[camino] del sur, reverencidndolo, estimdndolo, venerandolo y adorandolo con flores y perfumes.”

228. Tena kho pana samayena attha Mallapamokkha stsam nhata ahatani vatthani nivattha “mayam
Bhagavato sartram uccaressama” ti. Na sakkonti uccaretum. Atha kho Kosinaraka Malla ayasmantam
Anuruddham etad avocum “ko nu kho bhante Anuruddha hetu ko paccayo, yen’ ime attha
Mallapamokkha stsam nhata ahatani vatthani nivattha ‘mayam Bhagavato sartram uccaressama’ ti na
sakkonti uccaretun” ti. Aiiflatha kho Vasettha tumhakam adhippayo, aiiiiatha devatanam adhippayo ti.
Katham pana bhante devatanam adhippayo ti. Tumhakam kho Vasettha adhippayo “mayam Bhagavato
sartram naccehi gitehi vaditehi malehi [132] gandhehi sakkaronta garum karonta manenta piijenta

dakkhinena dakkhinam nagarassa haritva bahirena bahiram dakkhinato nagarassa Bhagavato sariram
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jhapessama” ti. Devatanam kho Vasettha adhippayo “mayam Bhagavato sariram dibbehi naccehi
gitehi vaditehi malehi gandhehi sakkaronta garum karontd manenta pijenta uttarena uttaram
nagarassa haritva uttarena dvarena nagaram pavesetva majjhena majjham nagarassa haritva
puratthimena dvarena nikkhamitva puratthimato nagarassa Makutabandhanam nama Mallanam
cetiyam, ettha Bhagavato sartram jhapessama” ti. Yatha bhante devatanam adhippayo, tatha hotii ti.

228. En esa ocasion, ocho lideres de los Mallas, habiéndose lavado la cabeza, puesto ropas nuevas
[dijeron]: “levantaremos el cuerpo del Sublime”. No pudieron levantarlo. Entonces, los Mallas,
residentes de Kusinara, le dijeron al venerable Anuruddha esto: “Venerable Anuruddha, ;cudl es la
causa, cudl es la razén que estos ocho lideres de los Mallas, habiéndose lavado la cabeza, puesto ropas
nuevas, [digan], ‘levantaremos el cuerpo del Sublime’, y no pueden levantarlo?” “Vasetthas, vuestra
intencién es una; la intencion de los devas es otra”. “Venerable, pero, ;cudl es la intencién de los
devas?” “Vasetthas, vuestra intencion es ‘nosotros, habiendo llevado el cuerpo del Sublime al sur,
afuera de la ciudad, por el sur, incineraremos el cuerpo del Sublime reverencidndolo, estimdndolo,
venerandolo y adordndolo con flores, [132] perfumes, musica, cantos y danzas’. Vasetthas, la intencion
de los devas es ‘nosotros, reverencidndolo, estimandolo, venerdndolo y adordndolo con flores,
perfumes, musica, cantos y danzas celestiales, habiendo llevado el cuerpo del Sublime al norte, por el
norte, entrando a la ciudad por la puerta norte, procediendo al centro de la ciudad, por [el camino] del
centro, y saliendo por la puerta este, incineraremos el cuerpo del Sublime al este de la ciudad, alli, en el
templo de los Mallas llamado Makutabandhana’.” “Venerable, que sea de acuerdo con la intencion de
los devas™.

229. Tena kho pana samayena Kusinara yava sandhisamalasamkatira jannumattena odhina
mandaravapupphehi santhata’® hoti. Atha kho devata ca Kosinaraka ca Malla Bhagavato sartram
dibbehi ca manusakehi ca naccehi grtehi vaditehi malehi gandhehi sakkaronta garum karonta manenta
plijentd uttarena uttaram nagarassa haritva uttarena dvarena nagaram pavesetva majjhena majjham
nagarassa haritva puratthimena dvarena nikkhamitva puratthimato nagarassa Makutabandhanam

nama Mallanam cetiyam, ettha ca Bhagavato sartram nikkhipimsu.

229. En esa ocasién, Kusinara, incluso las pilas de basura y las cercas circundantes, estaban cubiertas,
hasta las rodillas, de flores celestiales Mandarava. Entonces, los devas y los Mallas, residentes de
Kusinara, reverenciando, estimando, venerando y adorando el cuerpo del Sublime con flores, perfumes,
musica, cantos y danzas humanas y celestiales, habiendo llevado el cuerpo del Sublime al norte, por el
norte, entrando a la ciudad por la puerta norte, procediendo al centro de la ciudad, por [el camino] del
centro, y saliendo por la puerta este, depositaron el cuerpo del Sublime al este de la ciudad, alli, en el
templo de los Mallas llamado Makutabandhana.

158 Santhita (Sya).
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230. Atha kho Kosinaraka Malla ayasmantam Anandam etad avocum “katham mayam bhante Ananda
Tathagatassa sarire patipajjama’ ti. Yatha kho Vasettha raiiiio cakkavattissa sarire patipajjanti, evam
Tathagatassa sarire patipajjitabban ti. Katham pana bhante Ananda raiifio cakkavattissa sarire
patipajjantt ti. Rafiio Vasettha cakkavattissa sariram ahatena vatthena vethenti, ahatena vatthena
vethetva vihatena kappasena vethenti, vihatena kappasena vethetva ahatena vatthena vethenti, etena
upayena paricahi yugasatehi rafifio cakkavattissa sartram vethetva ayasaya teladoniya pakkhipitva
anfiissa ayasaya doniya patikujjitva sabbagandhanam citakam karitva raniiio cakkavattissa sariram
Jjhapenti. Catumahapathe raiiiio cakkavattissa thiapam [133] karonti. Evam kho Vasettha raiiiio
cakkavattissa sartre patipajjanti. Yatha kho Vasettha raniio cakkavattissa sarire patipajjanti. Evam
Tathagatassa sarire patipajjitabbam. Catumahapathe Tathagatassa thiipo katabbo, tattha ye malam va
gandham va cunnakam va aropessanti va abhivadessanti va cittam va pasadessanti, tesam tam
bhavissati digharattam hitaya sukhaya ti. Atha kho Kosinaraka Malla purise anapesum “tena hi bhane

Mallanam vihatam kappasam sannipatetha” ti.

230. Después, los Mallas, residentes de Kusinara, le dijeron al Venerable Ananda esto: “Venerable,
(,como debemos nosotros tratar el cuerpo del Tathagata?” “Vasetthas, asi como tratan el cuerpo de un
rey universal, asi deberfa tratarse el cuerpo del Tathagata.” “Pero, Venerable Ananda, ;c6mo tratan el
cuerpo de un rey universal?” “Vasetthas, envuelven el cuerpo de un rey universal con tela nueva.
Habiéndolo envuelto con tela nueva, lo envuelven con [de tela de] algodén cardado. Habiéndolo
envuelto con [de tela de] algodén cardado, lo envuelven [de nuevo] con tela nueva. De acuerdo a este
método, habiendo envuelto el cuerpo de un rey universal en quinientos pares [de tela], [éste es]
colocado en una cuba de hierro con aceite; habiendo insertado ésta [cuba] en otra cuba de hierro, se
construye una pira con todas [maderas] perfumadas, y se incinera el cuerpo del rey universal.
Construyen [133] una estupa para el rey univeral en la interseccion de cuatro caminos. Asi, Vasetthas,
tratan el cuerpo del rey universal. Vasetthas, asi como tratan el cuerpo de un rey universal, asi deberia
tratarse el cuerpo del Tathagata. Una estupa deberia construirse en la interseccidon de cuatro caminos.
All{ traeran flores, perfumes y polvo [de incienso], o rendiran homenaje, o complacerdn la mente; y
esto sera para la felicidad y beneficio de ellos por largo tiempo.” Después, los Mallas, residentes de
Kusinara, dieron a los hombres una orden: “recolectad, hombres, algodén cardado de los Mallas.”

Atha kho Kosinaraka Malla Bhagavato sarTram ahatena vatthena vethetva vihatena kappdsena
vethesum, vihatena kappasena vethetva ahatena vatthena vethesum. Etena upayena paricahi yugasatehi
Bhagavato sartram vethetva ayasaya teladoniya pakkhipitva anfissa ayasaya donmiya patikujjitva

sabbagandhanam citakam karitva Bhagavato sariram citakam aropesum.

Después, los Mallas, residentes de Kusinara, habiendo envuelto el cuerpo del Sublime con tela nueva,
lo envolvieron con [tela de] algodén cardado. Habiéndolo envuelto con [de tela de] algodén cardado, 1o
envolvieron [de nuevo] con tela nueva. De acuerdo a este método, habiendo envuelto el cuerpo del
Sublime en quinientos pares [de tela], lo colocaron en una cuba de hierro con aceite. Habiendo

108



insertado ésta [cuba] en otra cuba de hierro, construyeron una pira con todas [maderas] perfumadas y
colocaron el cuerpo del Sublime en la pira.

Mahakassapattheravatthu

231. Tena kho pana samayena ayasma Mahakassapo Pavaya Kusinaram addhanamaggappatipanno
hoti mahata bhikkhusamghena saddhim paiicamattehi bhikkhusatehi. Atha kho ayasma Mahakassapo
magga okkamma aniiatarasmim rukkhamiile nistdi. Tena kho pana samayena aiiiiataro djivako
Kusinaraya mandaravapuppham gahetva Pavam addhanamaggappatipanno hoti. Addasa kho ayasma
Mahakassapo tam Ajivakam dirato 'va agacchantam, disva tam Ajivakam etad avoca “ap’ avuso
amhakam Sattharam janast” ti. Am’ avuso janami, ajja parinibbuto samano Gotamo, tato me idam
mandaravapuppham gahitan ti. Tattha ye te bhikkhii avitaraga app ekacce baha paggayha kandanti,
chinnapatam papatanti, avattanti, vivattanti, “atikhippam Bhagava parinibbuto, atikhippam Sugato
parinibbuto, atikhippam cakkhum loke antarahito” ti. Ye pana te bhikkhii vitaraga, te sata sampajanda

=)

adhivasenti “anicca sankhara, tam kut’ ettha labbha” ti.

Historia del thera Mahakassapa

231. En esa ocasion el venerable Mahakassapa estaba en camino entre Pava y Kusinara, junto a un gran
grupo de bhikkhus, con quinientos bhikkhus. Entonces, el venerable Mahakassapa, habiendo salido del
camino, se sento al pie de cierto arbol. En esa ocasion, cierto asceta desnudo estaba en camino a Pava
con una flor celestial Mandarava de Kusinara. El venerable Mahakassapa vio a este asceta desnudo
viniendo desde la distancia. Habiéndolo visto, le dijo al asceta desnudo esto: “Amigo, ;sabes sobre
nuestro Maestro?” “Si, amigo, sé; hoy han pasado siete dias desde la muerte del asceta Gotama. Esta
flor celestial Mandarava mia es de alld.” Algunos de esos bhikkhus que estaban alli, que no se habian
liberado de la pasion, lloraron con los brazos extendidos y se arrojaban al suelo, rodaban y daban
vueltas: “muy pronto el Sublime ha muerto; muy pronto el Bien-ido ha muerto; muy pronto ha
desaparecido el ojo del mundo”. Pero esos bhikkhus que se habian liberado de la pasidn, ellos atentos,
con claridad de entendimiento, soportaron: “los fendmenos condicionados son impermanentes; ;donde
aqui se obtiene esto [permanente]?”

232. Tena kho pana samayena Subhaddo nama vuddhapabbajito tassam parisayam nisinno hoti. Atha
kho Subhaddo vuddhapabbajito [134] te bhikkhii etad avoca “alam avuso ma socittha, ma paridevittha,
sumuttd mayam tena mahdsamanena, upadduta ca homa ‘idam vo kappati, idam vo na kappati’ ti.
Idani pana mayam yam icchissama, tam karissama, yam na icchissama, na tam karissama” ti. Atha
kho ayasma Mahakassapo bhikkhii amantesi “alam avuso ma socittha, ma paridevittha. Nanu etam
avuso Bhagavata patikacc’ eva akkhatam ‘sabbeh’ eva piyehi mandapehi nanabhavo vinabhavo
anifiathabhavo’. Tam kutettha avuso labbha, ‘yam tam jatam bhiitam sankhatam palokadhammam, tam

Tathagatassapi sartram ma palujji’ ti, n’ etam thanam vijjatt” ti.
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232. En esa ocasion, Subhadda,!’® uno que se habia ordenado en la vejez, estaba sentado en esa
congregacion. Entonces, Subhadda, que se habia ordenado en la vejez, [134] les dijo a los bhikkhus
esto: “Suficiente amigos, no lamentéis, no lloréis; nosotros estamos bien liberados de este gran asceta
que nos ha acosado: ‘esto estd permitido a vosotros, esto no estd permitido a vosotros’.” Después, el
venerable Mahakassapa se dirigié a los bhikkhus: “Suficiente amigos, no lamentéis, no lloréis; no ha
sido dicho anteriormente por el Sublime que existe separacion, apartamiento, desprendimiento de todo
lo querido y amado; amigos, ;como, aqui, se puede obtener eso, cuando eso que nace, existe, que es
condicionado, que tiene la naturaleza de desintegrarse, que el cuerpo del Tathagata no cese? Eso no es
posible.”

233. Tena kho pana samayena cattaro Mallapamokkha stsam nhata ahatani vatthani nivattha “mayam
Bhagavato citakam alimpessama” ti na sakkonti alimpetum. Atha kho Kosinaraka Malla ayasmantam
Anuruddham etad avocum “ko nu kho bhante Anuruddha hetu ko paccayo, yen’ ime cattaro
Mallapamokkha stsam nhata ahatani vatthani nivattha ‘mayam Bhagavato citakam alimpessama’ ti na
sakkonti alimpetun” ti. Affatha kho Vasettha devatanam adhippayo ti. Katham pana bhante
devatanam adhippayo ti. Devatanam kho Vasettha adhippayo “ayam ayasma Mahakassapo Pavaya
Kusinaram  addhanamaggappatipanno  mahata  bhikkhusamghena  saddhim  paficamattehi
bhikkhusatehi. Na tava Bhagavato citako pajjalissati, yav’ ayasma Mahakassapo Bhagavato pade

l—”

sirasa na vandissatt” ti. Yatha bhante devatanam adhippayo, tatha hotii ti.

233. En esa ocasion, los cuatro lideres de los Mallas, habiéndose lavado la cabeza, puesto ropas nuevas
[dijeron], “nosotros encenderemos la pira del Sublime,” [pero] no pudieron encenderla. Entonces, los
Mallas, residentes de Kusinara, le dijeron al venerable Anuruddha esto: “Venerable, ;cudl es la causa,
cudl es la razén por la que estos cuatro lideres de los Mallas, habiéndose lavado la cabeza, puesto ropas
nuevas [diciendo] ‘nosotros encenderemos la pira del Sublime’, son incapaces de encenderla?”
“Vasetthas, la intencion de los devas es otra.” “Pero, Venerable, ;cudl es la intencién de los devas?”
“Vasetthas, la intencidon de los devas es ‘este venerable Mahakassapa estd en camino entre Pava y
Kusinara junto a un gran grupo de bhikkhus, con quinientos bhikkhus; la pira del Sublime no se
encenderd hasta que el venerable Mahakassapa no rinda homenaje con la cabeza a los pies del

Sublime’.” “Venerable, que sea de acuerdo con la intencién de los devas™.

234. Atha kho ayasma Mahakassapo yena Kusinara Makutabandhanam nama Mallanam cetiyam, yena
Bhagavato citako ten’ upasankami, upasankamitva ekamsam civaram katva aiijalim panametva
tikkhattum citakam padakkhinam katva Bhagavato pade sirasa vandi. Tani pi kho paiicabhikkhusatani
ekamsam ctvaram katva aijalim panametva tikkhattum citakam padakkhinam katva Bhagavato pade
sirasa vandimsu. Vandite ca pan’ ayasmata Mahakassapena tehi ca paiicahi bhikkhusatehi sayam eva
Bhagavato citako pajjali.

159 Este Subhadda es diferente que el tltimo discipulo personal del Buddha.
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234. Después el venerable Mahakassapa se acerc6 a Kusinara, al templo de los Mallas llamado
Makutabandhana, donde se encontraba la pira del Sublime. Habiéndose acercado, se acomod¢ el hédbito
sobre el hombro, hizo reverencia con las manos juntas, manteniéndola a la derecha circumbal¢ la pira
tres veces, y rindié homenaje con la cabeza a los pies del Sublime. También esos quinentos bhikkhus,
habiéndose acercado, se acomodaron el habito sobre el hombro, hicieron reverencia con las manos
juntas, manteniéndola a la derecha circumbalaron la pira tres veces, y rindieron homenaje con la cabeza
a los pies del Sublime. Reverenciada por el venerable Mahakassapa y los quinentos bhikkhus, la pira
del Sublime espontdneamente se encendio.

[135] 235. Jhayamanassa kho pana Bhagavato sartrassa yam ahosi chavt ti va camman ti va mamsan
ti va nhara ti va lasika ti va, tassa n’ eva charika pannayittha, na masi, sariran’ eva avasissimsu.
Seyyathapi nama sappissa va telassa va jhayamanassa n’ eva charika pannayati, na masi. Evam eva
Bhagavato sartrassa jhayamanassa yam ahosi chavi ti va camman ti va mamsan ti va nhari ti va
lasika ti va, tassa n’ eva charika pannayittha, na masi, sariran’ eva avasissimsu. Tesaii ca paficannam
dussayugasatanam dv’ eva dussani na dayhimsu yaii ca sabba-abbhantarimam yaii ca bahiram.
Daddhe ca kho pana Bhagavato sarire antalikkha udakadhara patubhavitva Bhagavato citakam
nibbapesi. Udakasalato pi’69 abbhunnamitva Bhagavato citakam nibbapesi. Kosinaraka pi Malla
sabbagandhodakena Bhagavato citakam nibbapesum. Atha kho Kosinaraka Malla Bhagavato sartrani
sattaham sandhagare sattipaiijaram karitva dhanupakaram parikkhipapetva'®! naccehi grtehi vaditehi
malehi gandhehi sakkarimsu garum karimsu manesum piijesum.

[135] 235. Del cuerpo incinerado del Sublime, que consistia en tegumento, piel, carne, tendones y
sinovia, no hubo cenizas ni hollin; solamente las reliquias quedaron. Asi como cuando se quema
mantequilla o aceite, no hay cenizas ni hollin, de la misma forma, cuando el cuerpo del Sublime fue
incinerado, que consistia en tegumento, piel, carne, tendones y sinovia, no hubo cenizas ni hollin;
solamente las reliquias quedaron. De los quinientos pares de tela s6lo dos no se quemaron, el mas
interno y el mas externo. Cuando el cuerpo del Sublime se termind de incinerar, un torrente de agua se
manifestd en el espacio y extingid la pira del Sublime. Después, también, los Mallas, residentes del
Kusinara, extinguieron la pira del Sublime con todo tipo de agua perfumada. Luego, los Mallas,
residentes del Kusinara, habiendo construido un entramado de lanzas circundado por arcos en la sala de
reuniones, reverenciaron, estimaron, veneraron y adoraron las reliquias del Sublime por siete dias con
flores, perfumes, musica, cantos y danzas.

Sariradhatuvibhajana

236. Assosi kho raja Magadho Ajatasattu Vedehiputto “Bhagava kira Kusinarayam parinibbuto” fti.
Atha kho raja Magadho Ajatasattu Vedehiputto Kosinarakanam Mallanam ditam pahesi “Bhagava pi

160 Udakam salato pi (S1, Sya, Kam).

161 Parikkhipitva (Sya).
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khattiyo aham pi khattiyo, aham pi arahami Bhagavato sariranam bhagam, aham pi Bhagavato
sarTranam thipan ca mahari ca karissami” ti.

Distribucion de las reliquias

236. El rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, escuché: “dicen que el Sublime ha
muerto en Kusinara”. Entonces, el rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, mandé un
enviado a los Mallas, residentes de Kusinara: “El Sublime era un khattiya;!'®? yo también soy khattiya;
yo también merezco un parte de las reliquias del Sublime; yo construiré una gran estupa para las
reliquias del Sublime.”

Assosum kho Vesalika Licchavi “Bhagava kira Kusinarayam parinibbuto” ti. Atha kho Vesalika
Licchavt Kosinarakanam Mallanam ditam pahesum “Bhagava pi khattiyo mayam pi khattiya, mayam
pi arahama Bhagavato sartranam bhdagam, mayam pi Bhagavato sariranam thipaii ca mahafi ca

karissama’ ti.

Los Licchavis de Vesali escucharon: “dicen que el Sublime ha muerto en Kusinara”. Entonces, los
Licchavis de Vesali mandaron un enviado a los Mallas, residentes de Kusinara: “El Sublime era un
khattiya; nosotros también somos khattiya; nosotros también merecemos una parte de las reliquias del
Sublime; nosotros construiremos una gran estupa para las reliquias del Sublime.”

Assosum kho Kapilavatthuvast Sakya “Bhagava kira Kusinarayam parinibbuto” ti. Atha kho
Kapilavatthuvast Sakya Kosinarakanam [136] Mallanam diatam pahesum “Bhagava amhakam
Aiatisettho, mayam pi arahama Bhagavato sartranam bhagam, mayam pi Bhagavato sariranam thiparn

=)

ca mahaii ca karissama’” ti.

Los Sakyas de Kapilavatthu escucharon: “dicen que el Sublime ha muerto en Kusinara”. Entonces, los
Sakyas de Kapilavatthu [136] mandaron un enviado a los Mallas, residentes de Kusinara: “El Sublime
era nuestro familiar principal; nosotros también merecemos una parte de las reliquias del Sublime;
nosotros construiremos una gran estupa para las reliquias del Sublime.”

Assosum kho Allakappaka bulayo’s> “Bhagava kira Kusinarayam parinibbuto” ti. Atha kho
Allakappaka bulayo Kosinarakanam Mallanam ditam pahesum “Bhagava pi khattiyo mayam pi
khattiya, mayam pi arahama Bhagavato sartranam bhagam, mayam pi Bhagavato sartranam thiiparii
ca mahani ca karissama’ ti.

162 Un kattiya es un miembro de la casta de gobernantes.

163 Thizlayo (Sya).
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Los Buli de Allakappa escucharon: “dicen que el Sublime ha muerto en Kusinara”. Entonces, los Buli
de Allakappa mandaron un enviado a los Mallas, residentes de Kusinara: “El Sublime era un khattiya;
nosotros también somos khattiya; nosotros también merecemos una parte de las reliquias del Sublime;
nosotros construiremos una gran estupa para las reliquias del Sublime.”

Assosum kho Ramagamaka Koliya “Bhagava kira Kusinarayam parinibbuto” ti. Atha kho
Ramagamaka Koliya Kosinarakanam Mallanam ditam pahesum “Bhagava pi khattiyo mayam pi
khattiya, mayam pi arahama Bhagavato sartranam bhagam, mayam pi Bhagavato sariranam thiipaii

ca mahaii ca karissama’” ti.

Los Koliya de Ramagama escucharon: “dicen que el Sublime ha muerto en Kusinara”. Entonces, los
Koliya de Ramagama mandaron un enviado a los Mallas, residentes de Kusinara: “El Sublime era un
khattiya; nosotros también somos khattiya; nosotros también merecemos una parte de las reliquias del
Sublime; nosotros construiremos una gran estupa para las reliquias del Sublime.”

Assosi  kho Vetthadipako brahmano “Bhagava kira Kusinarayam parinibbuto” ti. Atha kho
Vetthadipako brahmano Kosinarakanam Mallanam ditam pahesi “Bhagava pi khattiyo aham pi ‘smi
brahmano, aham pi arahami Bhagavato sartranam bhagam, aham pi Bhagavato sartranam thipan ca

mahaii ca karissami” ti.

El brahméan de Vetthadipa escuchd: “dicen que el Sublime ha muerto en Kusinara”. Entonces, el
brahmén de Vetthadipa mand6é un enviado a los Mallas, residentes de Kusinara: “El Sublime era un
khattiya; yo soy un brahmdn; yo también merezco una parte de las reliquias del Sublime; yo construiré
una gran estupa para las reliquias del Sublime.”

Assosum kho Paveyyaka Malla “Bhagava kira Kusinarayam parinibbuto” ti. Atha kho Paveyyaka
Malla Kosinarakanam Mallanam ditam pahesum “Bhagava pi khattiyo mayam pi khattiya, mayam pi
arahama Bhagavato sariranam bhagam, mayam pi Bhagavato sartranam thipaii ca mahaii ca

karissama’ ti.

Los Mallas de Pava escucharon: “dicen que el Sublime ha muerto en Kusinara”. Entonces, los Mallas
de Pava mandaron un enviado a los Mallas, residentes de Kusinara: “El Sublime era un khattiya;
nosotros también somos khattiya; nosotros también merecemos una parte de las reliquias del Sublime;
nosotros construiremos una gran estupa para las reliquias del Sublime.”

Evam vutte Kosinaraka Malla te sanghe gane etad avocum “Bhagava amhakam gamakkhette
parinibbuto, na mayam dassama Bhagavato sartranam bhagan” ti.

Cuando se dijo esto, los Mallas, residentes de Kusinara, dijeron al grupo congregado esto: “El Sublime
murid en nuestro distrito; nosotros no compartiremos las reliquias del Sublime”.
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237. Evam vutte Dono brahmano te sanghe gane etad avoca:

[137] “Sunantu bhonto mama ekavacam,
Amhaka’'%* Buddho ahu khantivado.

Na hi sadhu yam uttamapuggalassa,
Sartrabhage siya sampaharo.

Sabbe ’va bhonto sahita samagga,
Sammodamana karoma ’tthabhage.
Vittharika hontu disasu thipa,
Bahii jana cakkhumato pasanna” ti.

237. Cuando se dijo esto, el brahmén Dona le dijo al grupo congregado esto:

[137] “Oh seiores, escuchad una palabra mia. Nuestro Buddha fue un predicador de la paciencia. No es
apropiado que haya conflicto con respecto a la division de las reliquias del mejor de los individuos.

Oh sefiores, que todos [nosotros], unidos, en armonia y regocijo, hagamos [divisién en] ocho partes.
Mucha gente tiene fen en el Poseedor del ojo; que haya estupas esparcidas en [todas] las direcciones”.

238. Tena hi brahmana tvaii fieva Bhagavato sarirani atthadha samam suvibhattam vibhajaht ti.
“Evam bho” ti kho Dono brahmano tesam sanghanam gananam patissutva Bhagavato sartrani
atthadha samam suvibhattam vibhajitva te sanghe gane etad avoca “imam me bhonto tumbam
dadantu, aham pi tumbassa thipaii ca mahaii ca karissami” ti. Adamsu kho te Donassa brahmanassa

tumbam.

238. “En este caso, brahmdn, divide ti equitativamente las reliquias del Sublime en ocho partes
iguales.” “Si, sefiores”, respondi6 el brahman Dona a ese grupo congregado, y habiendo dividido
equitativamente las reliquias del Sublime en ocho partes iguales, le dijo a ese grupo congregado esto:
“Senores, dadme este contenedor;!65 yo también construiré una gran estupa para el contenedor.” Ellos
dieron al brahman Dona el contenedor.

Assosum kho Pippalivaniya'®® Moriya “Bhagava kira Kusinarayam parinibbuto” ti. Atha kho
Pippalivaniya Moriya Kosinarakanam Mallanam ditam pahesum “Bhagava pi khattiyo mayam pi
khattiya, mayam pi arahama Bhagavato sartranam bhagam, mayam pi Bhagavato sartranam thiipaii

164 Chandanurakkhanattham niggahitalopo.
165 E] contenedor usado para dividir las reliquias en ocho partes.

166 Pipphalivaniya (Sya).
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ca mahafi ca karissama” ti. Natthi Bhagavato sariranam bhdago, vibhattani Bhagavato sarirani. Ito
angaram haratha ti. Te tato angaram harimsu.'67

Los Moriya de Pippalivana escucharon: “dicen que el Sublime ha muerto en Kusinara”. Entonces, los
Moriya de Pippalivana mandaron un enviado a los Mallas, residentes de Kusinara: “El Sublime era un
khattiya; nosotros también somos khattiya; nosotros también merecemos una parte de las reliquias del
Sublime; nosotros construiremos una gran estupa para las reliquias del Sublime.” “No hay ninguna
parte de las reliquias del Sublime; las reliquias del Sublime [ya] fueron divididas. Llevad las cenizas de
aqui. Ellos se llevaron las cenizas.

Dhatuthuapapija

239. Atha kho raja Magadho Ajatasattu Vedehiputto Rajagahe Bhagavato sartranam thiipaii ca mahan
ca akasi. Vesalika pi Licchavi Vesaliyam Bhagavato sariranam thipaii ca mahaii ca akamsu.
Kapilavatthuvast pi Sakya Kapilavatthusmim Bhagavato sarTranam thipaii ca mahaii ca akamsu.
Allakappaka pi Bulayo Allakappe Bhagavato sartranam thipaii ca mahafi ca akamsu. Ramagamaka pi
Koliya Ramagame Bhagavato sariranam thiipaii ca mahaii ca akamsu. Vetthadipako pi brahmano
Vetthadipe [138] Bhagavato sariranam thipaii ca mahaii ca akasi. Paveyyaka pi Malla Pavayam
Bhagavato sartranam thipaii ca mahaii ca akamsu. Kosinaraka pi Malla Kusinarayam Bhagavato
sartranam thipaii ca mahaii ca akamsu. Dono pi brahmano tumbassa thipaii ca mahaii ca akasi.
Pippalivaniya pi Moriya Pippalivane angaranam thiipaii ca mahafi ca akamsu. Iti attha sartrathipa
navamo tumbathiipo dasamo angarathiipo. Evam’ etam bhiitapubban ti.

Reverencia a las estupas con las reliquias

239. Después, el rey de Magadha, Ajatasattu, hijo de [la reina] Vedehi, construyé en Rajagaha una gran
estupa para las reliquias del Sublime. También los Licchavis de Vesalt construyeron en Vesall una gran
estupa para las reliquias del Sublime. También los Sakyas de Kapilavatthu construyeron en
Kapilavatthu una gran estupa para las reliquias del Sublime. También los Buli de Allakappa
construyeron en Allakappa una gran estupa para las reliquias del Sublime. También los Koliyas de
Ramagama construyeron en Ramagama una gran estupa para las reliquias del Sublime. También el
brahmdn de Vetthadipa [138] construyd en Vetthadipa una gran estupa para las reliquias del Sublime.
También los Mallas de Pava construyeron en Pava una gran estupa para las reliquias del Sublime.
También los Mallas de Kusinara construyeron en Kusinara una gran estupa para las reliquias del
Sublime. También el brahman Dona construy6 una gran estupa para el contenedor. También los Moriya
de Pippalivana construyeron una gran estupa para las cenizas. Asi hubo ocho estupas para las reliquias,
una novena estupa para el contenedor y una décima estupa para las cenizas. Asi fue esto en tiempos
pasados.

167 Aharimsu (Sya, Ka).
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240. Atthadonam cakkhumato sartram, sattadonam Jambudipe mahenti.

Ekarii ca Donam purisavaruttamassa, Ramagame nagardja maheti.
Versos168

240. De las ocho porciones de reliquias del Poseedor del ojo, siete porciones se reverencian en
Jambudipa y una porcion [de las reliquias] del mejor y mds noble de los hombres se reverencia en

Ramagama por el rey de los Nagas.

Eka hi datha tidivehi pijita, eka pana Gandharapure mahtyati.
Kalingarariiio vijite pun’ ekam, ekam pana nagardja maheti.

Un diente es reverenciado por los devas de Tavatimsa; uno es reverenciado en la ciudad de Gandhara.
De nuevo uno es reverenciado en el dominio del rey de Kalinga y uno es reverenciado por el rey de los
Nagas.

Tass’ eva tejena ayam vasundhara,
Ayagasetthehi maht alankata.
Evam imam cakkhumato sartram,
Susakkatam sakkatasakkatehi.

Por su poder esta tierra estd adornada con magnificas festividades. As{ estas reliquias del Poseedor del
ojo son debidamente honradas por los honrados.

Devinda naginda narinda piijito,
Manuss’ indasetthehi tath’ eva piijito.
Tam vandatha'®® pariijalika labhitva,
Buddho have kappasatehi dullabho ti.

Honrado por devas, nagas y hombres; asimismo honrado por los monarcas supremos de los hombres.
Habiendo obtenido la oportunidad [de ver las reliquias], honradlas con las palmas juntas; realmente es

muy dificil tener un Buddha en cien eones.

Cattaltsa sama danta, kesa loma ca sabbaso.
Deva harimsu ekekam, cakkavalaparampara ti.

168 E] Comentario dice que estos cinco versos fueron compuestos y agregados por los bhikkhus en Sri Lanka.

169 Tam tam vandatha (Sya).
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Los devas se llevaron los cuarenta dientes iguales y todos los cabellos y vellos, cada uno separado a
[todos] los universos en sucesion.

Mahaparinibbanasuttam nitthitam tatiyam

Fin del tercero, Discurso Mahaparinibbana
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