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PREFACIO

La presente obra es la traduccién del Abhidhammavatara, inmersion en el Abhidhamma, de
Acariya Buddhadatta, directamente del pali al espafiol, por el Venerable Bhikkhu Nandisena.
Primero hablaré un poco de la obra y su contexto, y luego de su traduccidn.

Esta extraordinaria obra, el Abhidhammavatara, es tan espléndida como desconocida. En el
mundo Occidental poco se sabe acerca de la monumental tarea que ha sido mantener la
ensefianza del Buddha en su forma como fue expuesta en sus origenes, lo que hoy en dia
conocemos como el Canon Pali (en pali romanizado, edicién del Sexto Concilio Buddhista), de
la tradicion theravada, transmitida de generacion en generacion por mas de veinticinco siglos. El
buddhismo -palabra que no estoy muy de acuerdo en usar para describir la ensefianza del
Buddha, pero es la mds conocida en Occidente-, ha sufrido muchos giros importantes en el
mundo a lo largo de la historia. Primero, debido a la flexibilidad, compasién y principio
fundamental de no-violencia que caracteriza la ensefianza del Buddha al momento de llegar a un
pais o region; segundo, por la diversidad de escuelas creadas a lo largo de la historia,
fundamentalmente, en base a cdnones abiertos. Esto ha hecho que el buddhismo, de alguna
manera u otra, se haya mimetizado en el mundo entero absorbiendo las culturas de cada region a
donde llega. El Canon Pali (Las tres canastas: Vinaya, Suttas y Abhidhamma), se ha mantenido
practicamente? cerrado desde el Parinibbana del Buddha hasta la fecha. No obstante, para poder
acceder a esta monumental literatura es imprescindible el cuerpo exegético de los comentarios,
subcomentarios, etcétera, de la tradicion.

Digo esto para tener un poco en contexto, en donde nos encontramos ahora, siglo XXI de la era
comun, en cuanto a una ensefianza que realmente se conoce y se entiende muy poco en su
manera pristina, lejos de cualquier etiqueta de religion, filosofia o psicologia, como muchos
académicos y estudiosos han querido presentarla, segtin su entendimiento, pero que en realidad
abarca todo eso y més.

Si bien, de manera general, se conoce poco y se entiende menos la ensefianza del Buddha en
Occidente, el Abhidhamma es todavia una obra, que atin conociéndola, mucha gente la considera
aspera y poco accesible al entendimiento humano por su modo tan particular en cuanto a su
exposicion en profundidad y esquematizacion. A lo largo de mi estudio y practica de la
ensefianza del Buddha, no dejo de asombrarme, dia a dia, de lo imprescindible que es el estudio
del Abhidhamma para el correcto entendimiento y realizacion de lo que el Buddha descubrié y
luego ensefid. Y es tan profundo, extenso, posiblemente abstracto y conciso, a la vez, que sin la
ayuda de un maestro y de las obras que lo compendian es casi imposible su asimilacion. A lo
largo de la historia han surgirdo maestros que tratando de hacer esta ensefianza inteligible a sus

2 Digo prdcticamente porque hay dos obras que fueron afiadidas al Canon Pali posteriormente, el Milinda Paiiha
(Preguntas al Rey Milinda) y el Kathavatthu (Puntos de controversias, quinto libro del Abhidhamma Pitaka).
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alumnos, han creado “pequefios” manuales que ayudan a familiarizarse con todo este vasto
material de estudio, que desemboca en la prictica para el conocimiento de la mente y la materia,
teniendo como formato fundamental de la realidad, asi como la descubrid y la ensefi6 el Buddha,
y ahora expuestas en nuestras manos, el Abhidhamma.

El Abhidhammavatara, de Acariya Buddhadatta, es uno de estos manuales que buscan esclarecer
esta monumental obra del Abhidhamma. Esta obra fue pionera en su emprendimiento de hacer
inteligible el Abhidhamma, y data de aproximadamente el siglo V de la era comun. Hasta donde
llega mi conocimiento, no existe traduccidn de esta obra del pali a ninguna otra lengua europea,
y por lo tanto, ahora estamos siendo pioneros llevando este conocimiento, como lo expuso
Buddhadatta, accesible a la comunidad hispano-hablante quince siglos después.

Me siento honrado y agradecido enormemente de poder servir de apoyo al Venerable Nandisena,
y a Alina Morales, editora de esta obra, para que ésta pueda llegar a todos aquellos que se
interesen en el Abhidhamma. El Venerable Nandisena, abad del monasterio buddhista theravada
en México, el Dhamma Vihara, y director espiritual del Instituto de Estudios Buddhistas Hispano
(IEBH), generosamente ha traducido esta obra directamente del pali al espafiol, especificamente

para un curso de Abhidhamma que ofrece el IEBH durante todo este afio, 2019.

Desde hace algunos meses nos encontrdbamos planificando el curso de Abhidhamma basado en
el Compendio del Abhidhamma de Anuruddha, obra del siglo XII, mucho més conocida que la
que estamos presentando actualmente, pero a comienzos de este afio decidimos incorporar esta
obra de importancia sin igual y tan poco conocida y usada, inclusive en los paises buddhistas
donde se estudia el Abhidhamma. Este particular proyecto de traduccién viene a formar parte de
lo que queremos emprender dentro del Instituto, lo que seria formalmente el departamento de
traduccion del IEBH. Actualmente tenemos dos proyectos fundamentales en este sentido, para
llevarlos a cabo durante 2019, y son las traducciones de las historias del Dhammapada, y ahora,
la traduccion del Abhidhammavatara de Buddhadatta.

No estd de mds decir que animamos a todas aquellas personas que se interesen en estos
proyectos, contactarnos (admin@iebh.org) para unir fuerzas y poder llevar al mundo hispano-
hablante importantes obras como ésta que nos ayudan a comprender y realizar a profundidad las
ensefianzas del Buddha.

Con mi agradecimiento infinito al Venerable Nandisena por su ensefianza, apoyo e incansable
esfuerzo, a Alina Morales, y a todas aquellas personas que colaboran dia a dia para que estos
proyectos lleguen a materializarse en beneficio de muchos, y particularmente, los que siguen la
palabra del Buddha.

Winston Velazco
Presidente IEBH
Febrero 26,2019
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INTRODUCCION

El compuesto Abhidhammavatara estd formado por dos voces: Abhidhamma, que se refiere a la
Tercera Canasta del Canon Pali, y avatara, descenso, entrada, inmersion. Como su nombre lo
indica, el Abhidhammavatara es un tratado para introducirse plenamente en el Abhidhamma.

El autor del Abhidhammavatara fue el Venerable Buddhadatta, renombrado bhikkhu originario

de Uragapura,? localizada al margen del rio Kaveri, actualmente_Uraiyur en Tiruchirapalli, Tamil
Nadu, India.

Buddhadatta, quien fue contempordneo del gran comentarista Buddhaghosa, vivié a comienzos
del siglo quinto de esta era. Esta contemporaneidad se puede establecer en base a que
Buddhadatta indica que escribi6 otro de sus tratados, el Uttaravinicchaya, a solicitud del
Venerable Sanghapala,* mientras que Buddhaghosa dice que compuso su obra monumental, el
Visuddhimagga, aceptando la invitacion del mismo Sanghapala.’ Hay quienes® consideran que en
base a la diferencia en la forma en que se refieren a Sanghapala -Buddhaghosa como Venerable
Sanghapala mientras que Buddhadatta, como monje-, es posible establecer que Buddhadatta era
mas antiguo en la Orden que Buddhaghosa.

De acuerdo a ciertas fuentes, no solamente Buddhadatta y Buddhaghosa fueron contemporaneos,
sino que también se conocieron y encontraron cuando Buddhadatta regresaba de Sri Lanka y
Buddhaghosa iba en camino a la isla, con destino al Gran Monasterio, a realizar la histérica tarea
de re-traducir al pali el Gran Comentario (Maha-Atthakatha).’?

Uno de los méritos del Abhidhammavatara radica en el hecho de que es el primero de una serie
de manuales o compendios que alcanza supremacia con el Abhidhammattha-Sangaha de
Anuruddha. Si el Venerable Anuruddha vivid en el siglo doce y el Venerable Buddhadatta a
comienzos del siglo quinto de esta era, entonces hay una distancia de aproximadamente
setecientos anos entre el Abhidhammavatara y el Abhidhammattha-Sangaha.

3 Uragapura, lit., ciudad (pura) de la Serpiente (uraga), fue un centro importante del sur de India donde se establecid
el buddhismo theravada a partir del tiempo del rey Asoka.

4 Sakkacca sadaram yacito Sanghapalena therena thiracetasa. Traduccion: Habiendo sido respetuosa y
reverencialmente suplicado por el monje Sanghapala de mente firme. Ref. colofon del Uttaravinicchaya (verso 965).

5 Bhadanta-Sanghapalassa...ajjhesanam gahetvana... Traduccion: Habiendo aceptado la invitacion del Venerable
Sanghapala. Ref. Visuddhimagga ii 355.

6 Buddhadatta and Buddhaghosa: Their Contemporaneity and Age por B. M. Barua.

7 Estas fuentes son el Vinayavinicchaya-Tika y el Buddhaghosuppatti. Para mayor informacion sobre esto, ver el
siguiente articulo: The Great Author of Summaries - Contemporary of Buddhaghosa por A. P. Buddhadatta.
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El Abhidhammavatara es el primer tratado que organiza y sistematiza el Abhidhamma de una
manera accesible e inteligible para el estudio. En veinticuatro capitulos que ocupan
aproximadamente ciento cuarenta pdginas impresas,® el autor compendia magistralmente el
voluminoso material del Abhidhamma candnico y de los comentarios como el Atthasalint y
Sammohavinodant.

No obstante que este tratado es fiel a los libros candnicos y a los comentarios citados en el
parrafo anterior, es aparentemente aqui donde se introduce por primera vez la cuddruple
clasificacion de la realidad ultima en conciencia (citta), factores mentales (cetasika), materia
(ripa) y Nibbana.? Una pregunta que surge una y otra vez en mi mente es porqué, si Buddhadatta
y Buddhaghosa fueron contemporaneos, en el resumen del Abhidhamma del Visuddhimagga,'®
Buddhaghosa utiliza el esquema de los cinco agregados en lugar de las realidades tltimas.

El esquema de las cuatro realidades ultimas, que posiblemente tiene su origen en la diada del
Dhammasangant de los estados que son factores mentales y estados que no son factores
mentales,!! obviamente representa un avance en el método para el estudio del Abhidhamma.
Después Anuruddha, en el Compendio del Abhidhamma, utilizaria el mismo criterio de
clasificacion que Buddhadatta.

Una parte del Abhidhammavatara esta escrito en verso y una parte en prosa, y el resto mezclando
prosa y verso.'2 Como traductor, algo que llama la atencion desde un comienzo es la excelencia y
destreza literaria del autor. De hecho Buddhadatta, en la tradicién theravada, es considerado
como un gran escritor y poeta. Testimonio de esto se encuentra en algunos pasajes en pali como
el siguiente:

Madisa pi kavt honti, Buddhadatte divangate 3
Cuando Buddhadatta vaya al cielo, nosotros también seremos poetas.!4

Incluso, como se registra en el siguiente verso, Buddhadatta fue elogiado por Buddhaghosa:

8 Esta es la version de la Pali Text Society en pali alfabeto romano.
9 Ver verso 8 del Capitulo I.
10 Capitulos XIV-XVII.

11 Diada 57 y explicacién en Dhs. 238 y 253. También en ese mismo grupo de catorce diadas denominado
Mahantara-duka hay otras diadas que permiten precisar atin mdas esta cuddruple clasificacion.

12 Dieciséis capitulos en verso, un capitulo en prosa y los sicte restantes en prosa y verso.
13 Vinayavinicchaya-Tika i 18.

14 La traduccidn literal seria: cuando Buddhadatta fue al cielo, nosotros también somos poetas.
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Yo Buddhaghosacariyasabhena;
Vifinuppasatthena pi suppasattho,

So Buddhadattacariyabhidhano,

Mahakavr theriyavamsadipo.5

El gran poeta, el maestro llamado Buddhadatta, luminaria en el linaje de los antiguos,
fue bien elogiado aun por el ilustre sabio, el gran maestro Buddhaghosa.

Testimonios como estos no hacen otra cosa que fortalecer la opinién de que, con un maestro
como éste, uno estd en muy buenas manos para el estudio del Abhidhamma, y que el
Abhidhammavatara es una obra digna de ser traducida a nuestra lengua.

Existen dos comentarios (Tika) del Abhidhammavatara:
1. Abhidhammavatara-puranattka (Abhvt-pt) atribuido a Vacissara Mahasamitthera

2. Abhidhammavatara-abhinavattka  (Abhvt-at) - también conocido como el
Abhidhammattha-vibhavint - atribuido a Sumangala (discipulo del estudioso Sariputta,
autor del Saratthadipant y otros sub-comentarios)

Considerando que desconozco la existencia de alguna traduccién del Abhidhammavatara al
inglés16 u otra lengua europea, y por tratarse del primer compendio del Abhidhamma, compuesto
a comienzos del afio cuatroscientos de esta era, he resuelto realizar esta traduccién al espaiol.
Otros factores que han reforzado esta decision son la existencia de dos excelentes comentarios,
Abhvt-pt y Abhvt-at, y el hecho de que el Instituto de Estudios Buddhistas Hispano haya
organizado durante este aino 2019 un curso basado en el Abhidhammattha-Sangaha - Compendio
del Abhidhamma, de Anuruddha.

Después de traducir los dos primeros capitulos, Descripcion de la conciencia (Citta-niddesa) y
Descripcion de factores mentales (Cetasika-niddesa), mi interés en el Abhidhammavatara se ha
incrementado. Solo espero disponer del tiempo, energia y salud necesarias para poder completar
este proyecto.

Esta traduccion es un trabajo gradual y en proceso de elaboracién. En la seccion de CONTENIDO se
irdn agregando los capitulos correspondientes a medida que vayamos realizando la traduccion y
edicion de los mismos. De esta manera se procederd hasta finalizar los veinticuatro capitulos mas
el colofon del Abhidhammavatara.

I3 Vinayavinicchaya-Tika i 2.
16 Parece ser que Lance S. Cousins (1942-2015), renombrado estudioso de pali y buddhismo, planeé pero no
completd, una traduccién al inglés del Abhidhammavatara. Ver Biografia y Obituario.
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Esta traduccion estd basada en la edicion del Abhidhammavatara del Chattha Sangayana Tipitaka
(version VRI). Los dos comentarios han sido tomados del mismo sitio. No obstante esto, también
se ha consultado extensivamente la version de la Pali Text Society.

Quisiera expresar mi agradecimiento a Winston Velazco por todo su apoyo y disponibilidad para
la difusiéon del Abhidhamma en el mundo hispanohablante, y a Alina Morales Troncoso por su
invaluable tarea de edicion y revisién. Sin la ayuda y estimulo de ellos no seria posible llevar
adelante éste y otros proyectos. A ambos muchas gracias!

Por ultimo, si bien no menos importante, mi agradecimiento a Lucia Delcompare Narvéez, quien
a partir del 24 de febrero, 2019, se incorporé al equipo de edicioén del Abhidhammavatara. Lucia,
quien también ha estado editando asiduamente la traduccion de las historias del Comentario del
Dhammapada (Dhammapada-Atthakatha) y la segunda edicién del Compendio del Abhidhamma
de Anuruddha, suma a este equipo su reconocida pericia y habilidad profesional. Gracias Lucia!

Bhikkhu Nandisena
Dhamma Vihara
México

24 de febrero, 2019
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ABHIDHAMMAVATARA
INMERSION EN EL ABHIDHAMMA

GANTHARAMBHAKATHA
EXPOSICION DE LOS VERSOS INTRODUCTORIOS

Namo tassa bhagavato arahato sammasambuddhassa

Homenaje al Sublime, al Arahant, al Completamente [luminado

1. Ananta-karuna-panniam, Tathagatam anuttaram;
Vanditva sirasa Buddham, Dhammam sadhu Ganam pi ca.

1. Habiendo saludado con mi cabeza al incomparable Buddha, al Tathagata de infinita compasion
y sabiduria, y también a la Doctrina y a la buena Orden.!”

2. Pandukambala-namaya, silay’ atula-vikkamo;
Nisinno devardjassa, vimale sttale tale.

3. Yam devadevo devanam, devadevehi piijito;
Desesi devalokasmim, Dhammam devapurakkhato.

2-3. Sentado en la fresca explanada inmaculada, en la roca del rey de los devas llamada
Pandukambala, ese de inmensurable fortaleza, el Deva de devas, reverenciado por los devas
purificados,!® ensefid, rodeado por devas, el Dhamma en el mundo de los devas.!?

4. Tatthaham patavatthaya, bhikkhiinam pitakuttame;
Abhidhammavataran tu, madhuram mativaddhanam.

4. Yo, aqui, para generar habilidad en la excelente canasta?0 de los bhikkhus, [hablaré]?! el dulce,
potenciador de la inteligencia, Abhidhammavatara.

17 La voz sadhu, buena, intercalada entre Dhamma, Doctrina, y Gana, Orden, estd calificando a ambas.

18 El compuesto deva-devehi se glosa como visuddhi-devehi, por los devas purificados. Abhvt-at i 153.

19 En el plano de los devas de Tavatimsa. Abhvt-at i 153. En el primer verso el autor saluda al incomparable
Buddha. Este verso enlaza el saludo del primer verso con la descripcion que comienza con “Sentado... ”’; habiendo
saludado al incomparable Buddha, etc., a ese que sentado... ensefi6... el Dhamma...

20 1.a Canasta del Abhidhamma. Abhvt-at i 153.

21 Hay que tomar el verbo pavakkhami del verso 7.



5. Talam mohakavatassa, vighatanam anuttaram,
Bhikkhinam pavisantanam, Abhidhamma-mahapuram.

5. Lallave para [abrir] la puerta de la ignorancia,?2 la incomparable abertura para que los
bhikkhus entren en la gran urbe del Abhidhamma.

6. Suduttaram tarantanam, Abhidhamma-mahodadhim;
Suduttaram tarantanam, taram va makarakaram.

6. Para cruzar el, muy dificil de cruzar, océano del Abhidhamma; [el Abhidhammavatara es]
como una balsa para cruzar la muy dificil de cruzar morada de monstruos marinos.

7. Abhidhammika-bhikkhianam, hatthasaram anuttaram;
Pavakkhami samasena, tam sundatha samahita.

7. Para los bhikkhus estudiantes del Abhidhamma hablaré abreviadamente de la incomparable, la
mads valiosa esencia23 [del Abhidhammal]; escuchad esto con concentracién.

& ok ok sk sk

22 La ignorancia es como una puerta porque impide el acceso en la gran ciudad del Abhidhamma. Ref. Abhvt-at i
153.

23 El compuesto hatthasara se refiere a lo mas valioso, lo mas importante, como una piedra preciosa en la mano.
Ref. Abhvt-ati 156.



I. PATHAMO PARICCHEDA
I. PRIMER CAPITULO

CITTA-NIDDESA
DESCRIPCION DE LA CONCIENCIA

8. Cittam cetasikam riipam, nibbanan ti niruttaro;
Catudha desayt dhamme, catusaccappakdasano.

8. El inigualable expositor de las Cuatro Verdades enseii6 cuatro clases de dhammas: conciencia,
factores mentales, materia y Nibbana.

Tattha cittan ti visayavijananam cittam, tassa pana ko vacanattho. Vuccate:
sabbasangahakavasena pana cintetl ti cittam, attasantanam va cinoti ti pi cittam.

Entre éstas ** la conciencia (cittam) es el conocimiento del objeto. Pero, ;cudl es el significado
de esta voz? Se dice que, cuando se consideran todas, la conciencia es eso que piensa (cinteti).2>
Alternativamente la conciencia, también es eso que se organiza (cinoti) en la propia
continuidad.26

9. Vicittakarana cittam, attano cittataya va,

Parifiattiyam pi vififiane, vicitte cittakammake;
Cittasammuti datthabba, vififiane idha vififiund.

9. [Se denomina] Conciencia porque genera variedad o por su propia diversidad. En la diversidad
de eventos, incluso en la cognicion de un concepto, aqui el sabio debe entender que la
convencion “conciencia” (citta) se refiere a la cognicion (viiifiana).

Tam pana sarammanato ekavidham, savipakavipakato duvidham. Tattha savipakam nama
kusalakusalam, avipakam abyakatam. Kusalakusalabyakata-jatibhedato tividham.

24 Entre las cuatro realidades Gltimas. Abhvt-pti 1.
25 Esta definicion aplica a todas las conciencias. Piensa significa que conoce el objeto. Abhvt-pti 1.

26 Se organiza en la propia continuidad en el proceso de javana. Se refiere a las conciencias sanas, insanas y grandes

funcionales. Generalmente se debe entender que se refiere a las siete javanas de la esfera de los sentidos. Abhvt-pt i
1.



Esta es de una clase de acuerdo a que tiene objeto;?’ de dos clases como resultante o no
resultante. Entre éstas, la resultante puede ser sana o insana, y la no resultante es indeterminada.
Es de tres clases de acuerdo con la divisidon en sana, insana e indeterminada.

Tattha kusalan ti pan’ etassa ko vacanattho.
Entre éstas, ;cudl es el significado de la voz “kusala” (sana)?

10. Kucchitanam salanato, kusanam lavanena va;
Kusena latabbatta va, kusalan ti pavuccati.

10. Se denomina “kusala” porque aparta lo vil o porque corta lo despreciable o eso que se debe
asir con cuidado.28

11. Cheke kusala-saddo ’yam, arogye anavajjake;
Dittho itthavipake pi, anavajjadike idha.

11. La voz “kusala” [significa] hébil, salud, intachable, y también indica eso que produce
resultados deseables; en este contexto [significa] intachable, etc.

Tasma anavajja-itthavipaka-lakkhanam kusalam, akusala-viddhamsana-rasam,
vodanapaccupatthanam. Vajjapatipakkhatta anavajja-lakkhanam va kusalam, vodanabhava-
rasam, ittha-vipaka-paccupatthanam, yonisomanasikara-padatthanam. Savajjanitthavipaka-
lakkhanam akusalam. Tadubhayaviparitalakkhanam abyakatam, avipakaraham va.

Por lo tanto, lo sano (kusala) tiene la caracteristica de incensurable y de producir resultados
deseables; la funcién de demoler lo insano; la manifestacién de pureza. Alternativamente, lo sano
tiene la caracteristica de incensurable porque es el opuesto de las faltas; la funcién de pureza; la
manifestacion de producir resultados deseables; la causa proxima es la correcta consideracion.
Lo insano (akusala) tiene la caracteristica de ser censurable y de producir resultados indeseables.
Lo indeterminado (abyakata) tiene la caracteristica opuesta de estos dos o eso que es incapaz de
producir resultados.??

27 Todas las conciencias toman un objeto.
28 Se debe asir con entendimiento.

29 El compuesto avipakaraha, ‘a’, no, “vipaka”, resultado, “araha”, merecedor, que se utiliza para explicar el
término abyakata, se refiere a todos aquellos dhammas que no producen resultados, es decir, todos aquellos que no
son ni sanos ni insanos: dhammas resultantes, funcionales, propiedades materiales y el elemento incondicionado.



Tattha kusalacittam ekavisatividham hoti; tad idam bhiamito catubbidham hoti: kamavacaram,
riapavacaram, aripavacaram, lokuttaraii ceti.

Entre éstas, la conciencia sana es de veintitn clases. Esta, de acuerdo a los planos, es de cuatro
clases: esfera de los sentidos, esfera de la materia sutil, esfera inmaterial y ultramundana.

Tattha kamavacara-kusala-cittam bhamito ekavidham; savatthukavatthuka-bhedato duvidham;
hina-majjhima-panita-bhedato tividham; somanassupekkha-rianappayogabhedato’’ atthavidham
hoti. Seyyathidam: somanassa-sahagatam fiana-sampayuttam asankharikam ekam,
sasankharikam ekam, somanassa-sahagatam fiana-vippayuttam asankharikam ekam,
sasankharikam ekam, upekkha-sahagatam riana-sampayuttam asankharikam ekam,
sasankharikam ekam, upekkha-sahagatam fiana-vippayuttam asankharikam ekam,
sasankharikam ekan ti idam atthavidham pi kamavacara-kusalacittam nama.

Entre éstas, de acuerdo al plano, la conciencia sana de la esfera de los sentidos es de una clase;
de acuerdo a la division con base o sin base3! es de dos clases; de acuerdo a la division en
inferior, media y superior, es de tres clases; y es de ocho clases de acuerdo a la division en placer,
indiferencia y entendimiento. A saber: (1) una acompaiada con placer, asociada con
entendimiento, espontdnea; (2) una inducida; (3) una acompaifiada con placer, disociada de
entendimiento, espontdnea; (4) una inducida; (5) una acompaifiada con indiferencia, asociada con
entendimiento, espontdnea; (6) una inducida; (7) una acompaifiada con indiferencia, disociada de
entendimiento, espontdnea; (8) una inducida. Estos ocho tipos se denominan conciencias sanas
de la esfera de los sentidos.

12. Uddanato duve kama, klesa-vatthuvasa pana;
Kileso chandarago ’va, vatthu tebhiimavattakam.

12. En sintesis, hay dos sensualidades de acuerdo a la impureza y base. La impureza es la pasién
del deseo y la base es el ciclo en los tres planos.3?

13. Kilesakamo kameti, vatthu kamrtyatr ti ca;
Sijjhati duvidho p’ esa, kamo vo karakadvaye.

30 Somanassupekkha-niana-sankhara-sampayoga-vippayoga-bhedato (PTS).

31 Se refiere a la base de la mente. Las conciencias sanas de la esfera de los sentidos pueden surgir en el plano de los
sentidos; en este caso, siempre surgen en dependencia de una base material. Pero cuando las conciencias sanas de la
esfera de los sentidos surgen en los planos inmateriales, no surgen en dependencia de una base material.

32 Aqui base (vatthu) significa el objeto de la conciencia asociado con las impurezas mentales. Los tres planos son el
plano de los sentidos, el plano de la materia sutil y el plano inmaterial. Se dice que todos los dhammas de estos tres
planos, ademas de los conceptos, pueden ser objeto del deseo sensual. Se denomina base porque aqui reside la
impureza (vasati kileso ettha ti vatthu). Abhvt-pt 1 4. Se denomina base porque aqui se establece el deseo de la esfera
de los sentidos, material sutil e inmaterial, o porque es la razon [del surgimiento de las impurezas]. Abhvt-at i 188.



13. La sensualidad de la impureza desea, y la base [el objeto] es deseada. En realidad, la doble
sensualidad se efectda en dos casos.33

14. Yasmim pana padese so, kamo ’yam duvidho pi ca;
Sampattinam vasenava carati ti ca so pana.

15. Padeso catupayanam, channam devanam eva ca;
Manussanam vasen’ eva, ekadasavidho pana.

14-15. Esta doble sensualidad es de once clases de acuerdo a la regién conseguida: la regién de
los cuatro estados de infelicidad, los seis [planos] de devas y [el plano] de los humanos.

16. Kamo ’vacarati t’ ettha, kamavacarasaifiito;
Assabhilakkhitatta hi, sasatthavacaro viya.34

16. Se denomina “esfera de los sentidos” (kamavacara) porque aqui la sensualidad se mueve/
frecuenta, debido a que esta caracterizada por ésta,3> asi como [un lugar] frecuentado por
[hombres] armados [se denomina campo de batalla].

17. Svayam riapabhavo riipam, evam kamo ti sanfiito;
Uttarassa padass’ eva, lopam katva udirito.

17. [Asi como] “riapabhava” (existencia material) [se abrevia como] “riipa” (materia), de la
misma forma, éste [kamavacara), después de elidir la siguiente palabra, simplemente se nombra
“kama’ (sensualidad).36

18. Tasmim kame idam cittam, sada ’vacarat? ti ca;
Kamavacaram icc evam, kathitam kamaghatina.

33 Los dos casos (kdarakadvaya) son el caso del sujeto (kattu-karaka) y el caso del objeto (kamma-karaka). La
primera oracion, la sensualidad de la impureza, desea, se refiere al caso del sujeto; es por esto que la sensualidad de
la impureza también se denomina “sensualidad subjetiva”. La segunda oracion, la base es deseada, se refiere al caso
del objeto; por esto, ésta también se denomina “sensualidad objetiva”. Abhvt-pt i 3.

34 El Comentario del Dhammasangant (Dhs.A. 104) explica lo mencionado en los versos 14-16 de la siguiente
manera: La doble sensualidad se mueve/frecuenta de acuerdo a la existencia en esta region, que es de once clases,
los cuatro estados de infelicidad, [el plano] de los humanos y los seis mundos de los devas. Se denomina
“kamavacara” porque aqui se mueve/frecuenta la sensualidad como el campo de batalla frecuentado [por soldados].
Esta es la definicion etimoldgica de “kamavacara”, esfera de los sentidos, es decir, el lugar donde la sensualidad se
mueve/frecuenta. Esta definicion esta en el modo locativo (adhikarana-sadhana).

35 Porque estos planos estan caracterizados por la doble sensualidad.

36 Riupa-bhava = rupa; kama-avacara = kama.



18. Esta conciencia siempre se mueve en esta sensualidad; por esto se llama de la esfera de los
sentidos. Asi fue dicho por el destructor de la sensualidad.

19. Patisandhim bhave kame, avacarayati ti va;
Kamavacaram icc evam, pariyapannan ti tatra va.

19. O porque genera reconexion en la existencia sensual, se denomina [conciencia] de la esfera
de los sentidos; o también porque estd incluida aqui.

20. Idam atthavidham cittam, kamavacara-saiitam,
Dasa-puiiiia-kriya-vatthu-vasen’ eva pavattati.

20. Estas ocho clases de conciencias se denominan de la esfera de los sentidos. Solamente
ocurren debido a las diez bases de las acciones meritorias.

21. Danam stlam bhavana pattidanam,
Veyyavaccam desana canumodo,
Ditthijjuttam samsuticcapacayo,
Neyyo evam puiiiiavatthuppabhedo.

21. Generosidad, moralidad, meditacidn, compartir méritos, servicio, ensefianza, regocijo,
rectificar las concepciones, escuchar [el Dhamma] y respeto; asi se debe entender la division de
las bases del mérito.

22. Gacchanti sangaham dane, pattidananumodana;

Tatha stlamaye puiiiie, veyyavaccapacayanda.

22. Dentro de la generosidad se compendian compartir méritos y el regocijo. Asimismo, en el
mérito producido por la moralidad se compendian el servicio y el respeto.

23. Desana savanam ditthi-ujuka bhavanamaye;
Puna tin’ eva sambhonti, dasa pufifiakriya pi ca.

23. Enseflanza, escuchar [el Dhamma] y rectificar las concepciones [se compendian] en el
[mérito] producido por la meditacién. Entonces las diez acciones meritorias se convierten en s6lo

tres.

24. Sabbanussati-puiiiiaii ca, pasamsa saranattayam;
Yanti ditthijukammasmim, sangaham natthi samsayo.



24.Y el mérito de todas las remembranzas y la alabanza a los Tres Refugios van, sin duda,
incluidos en la accién de rectificar las concepciones.

25. Purima muiicand c’ eva, pard tisso pi cetand,
Hoti danamayam pufiiiam,37 evam sesesu dipaye.

25. En el mérito producido por la generosidad hay tres voliciones: (1) previa, (2)
desprendimiento y (3) posterior. De la misma manera se explica en el resto.38

Idani assa pan’ atthavidhassapi kamavacara-kusalacittassa ayam uppattikkamo veditabbo. Yada
hi yo deyya-dhamma-ppatiggahakadi-sampattim, aiifiam va somanassa-hetum agamma
hatthapahattho “atthi dinnan” ti-adinayappavattam sammaditthim purakkhatva3? parehi
anussahito danadini pufifiani karoti, tada ‘ssa somanassasahagatam fianasampayuttam
asankharikam pathamam mahakusala-cittam uppajjati. Yada pana vuttanayen’ eva
hatthapahattho sammaditthim purakkhatva parehi ussahito karoti, tada ‘ssa tam40 eva cittam
sasankharikam hoti. Imasmim pan’ atthe sankharo ti attano va parassa va pavattassa
pubbappayogassadhivacanam. Yada pana fiatijanassa patipatti-dassanena jataparicaya balaka*!
bhikkhu disva somanassajata sahasa yam kifici hatthagatam dadanti va vandanti va, tada tesam
tatiyacittam uppajjati. Yada pana te “detha vandatha, ayye” ti vadanti, evam fidatijanena ussahita
hutva hatthagatam dadanti va vandanti va, tada tesam catutthacittam uppajjati. Yada pana
deyyadhammappatiggahakadinam asampattim va aiiiesam va somanassahetinam abhavam
agamma catisu pi vikappesu somanassarahita honti, tada sesani cattari upekkhasahagatani
uppajjanti. Evam somanassupekkhananappayogabhedato atthavidham kamavacarakusalacittam
veditabbam.

Ahora se debe entender el orden de surgimiento de las ocho clases de conciencias sanas de la
esfera de los sentidos. Cuando uno obtiene la oportunidad de dar algo, alguien que reciba,
etcétera,*? u otra causa que genere felicidad,* y realiza acciones meritorias como generosidad,
etc., gozoso y dichoso, sin ser instigado por otros, reflexionando con recto entendimiento de la
siguiente manera, “‘existe [fruto en] lo dado”, etc., entonces, en ese surge la primera gran

37 Pufirie (PTS).

38 Es decir, en la moralidad y meditacion también existen estas tres voliciones. Abhvt-pt i 6.

39 Purakkhitva (PTS). Lo mismo para el resto.

40 Tad (PTS).

41 Baladaraka (PTS).

42 El término “etcétera” (adi) incluye condiciones como lugar, tiempo, buena amistad... Abhvt-pt i 6.

43 Como por ejemplo abundante confianza, purificacion de la vision, comprension de los beneficios de las acciones
sanas, reconexion [asociada con sensacion] placentera, etc. Abhvt-pt i 6.



conciencia sana, espontdnea, asociada con entendimiento, acompafiada con placer. Pero cuando
de la manera mencionada, gozoso y dichoso, reflexionando con recto entendimiento, instigado
por otros, realiza [la accidn], entonces en ese surge solamente la conciencia inducida.
“Sankhara” (induccion), este significado es un término para la instigacion previa por parte de
uno mismo o de otro. Cuando nifios, imitando la practica de familiares, con placer, dan
impulsivamente cualquier cosa que tienen en la mano o reverencian a los bhikkhus, entonces, en
ellos surge la tercera conciencia. Pero, cuando son instigados por familiares que les dicen, “dad,
reverenciad”, dan lo que tienen en la mano o reverencian, entonces surge en ellos la cuarta
conciencia. Cuando hay deficiencia en la cosa que se da o en el que recibe, etc., o inexistencia de
otra causa que genere felicidad, hay ausencia de placer en las cuatro cogniciones; entonces, las
cuatro restantes surgen acompaiadas con indiferencia. De esta manera se deben entender las
ocho clases de conciencias sanas de la esfera de los sentidos de acuerdo a la divisién en placer e
indiferencia, entendimiento e instigacion.

26. Dasapurfifiakriyadinam, vasena ca bahiini pi;
Etani pana cittani, bhavanti ti pakasaye.

26. Pero explica [el Sublime] que estas conciencias son muchas de acuerdo con las diez acciones
meritorias, etcétera.*4

27. Sattarasa-sahassani, dve satani astti ca;
Kamavacara-puninani, bhavantr ti viniddise.

27. Expone [el Maestro] que las [conciencias] meritorias de la esfera de los sentidos son
diecisiete mil y doscientos ochenta .45

Tam pana yathanuriipam kamavacara-sugatiyam bhava-bhogasampattim abhinipphdadeti.

Esta, de acuerdo a las circunstancias,*¢ produce efectos deleitables en existencias*’ felices de la
esfera de los sentidos.

44 Etcétera (adi) incluye los seis tipos de objeto, cuatro factores predominantes, tres tipos de acciones [corporales,
verbales y mentales] y la division en inferiores, medias y superiores. Abhvt-at i 206.

45 Abhvt-pt i 7. Vibhv 88 explica como se llega a la cantidad de 15120 pero no a 17280.

46 El compuesto yathanuriipam esta indicando las diferentes posibilidades de las conciencias sanas hermosas de la
esfera de los sentidos con respecto a los resultados; por ejemplo, una conciencia hermosa sana con tres raices puede
producir reconexion con dos o tres raices, etc. Abhvt-at 1 207.

47 Se refiere al proceso pasivo de la existencia (upapatti-bhava) considerado como los agregados mentales
resultantes (32 conciencias resultantes junto con factores mentales asociados) y los fendmenos materiales
producidos por el kamma. Abhvt-at i 207.



Itaresu pana ripavacara-kusalacittam savatthukato ekavidham, dvisu bhavesu uppajjanato
duvidham, htna-majjhima-panitabhedato tividham, patipadadibhedato catubbidham,
Jjhanangayogabhedato paiicavidham. Seyyathidam, kamacchanda-byapada-thinamiddha-
uddhaccakukkucca-vicikicchavippahinam vitakka-vicara-piti-sukha-cittekaggatasampayuttam
pathamam; vitakkavippahtnam vicaraprttisukhacittekaggatasampayuttam dutiyam,
vitakkavicaravippahinam pitisukhacittekaggatasampayuttam tatiyam,
vitakkavicarapttivippahinam sukhacittekaggatasampayuttam catuttham,
vitakkavicarapttisukhavippahinam upekkhdcittekaggatasampayuttam paiicaman ti idam
paiicavidham riapavacarakusalacittam nama.

Pero, entre las otras, la conciencia sana de la esfera de la materia sutil es de una clase de acuerdo
con la base #® Es de dos clases de acuerdo al surgimiento en dos existencias;*® es de tres clases de
acuerdo a la division en inferior, media y superior; es de cuatro clases de acuerdo con la division
de acuerdo con la préctica, etc.;50 es de cinco clases con relacién a la divisién de acuerdo a la
asociacion de los factores de jhana. A saber, la primera [jhana], que asociada con aplicacion
inicial, aplicacion sostenida, regocijo, placer y unificacion de la conciencia, ha removido [los
impedimentos del] deseo sensual, mala voluntad, sopor-somnolencia, agitacion-preocupacion y
duda; la segunda, que asociada con aplicacion sostenida, regocijo, placer y unificacion de la
conciencia, ha removido la aplicacion inicial; la tercera, que asociada con regocijo, placer y
unificacién de la conciencia, ha removido la aplicacion inicial y la aplicacion sostenida; la cuarta,
que asociada con placer y unificacion de la conciencia, ha removido la aplicacién inicial, la
aplicacion sostenida y el regocijo; la quinta, que asociada con indiferencia y unificacion de la
conciencia, ha removido la aplicacion inicial, la aplicacion sostenida, el regocijo y el placer; esta
quintuple [clasificacién] se denomina conciencia sana de la esfera de la materia sutil.

Tam pana yathasambhavam pathavikasinadisu arammanesu pavattivasena anekavidham hoti.
Sabbam pan’ etam riipavacarabhavana-pufiiia-vasappavattam yathanuriapam
riapavacariapapatti-nipphadakam hoti. Evam tava riapavacarakusalam veditabbam.

De acuerdo al origen, esta [conciencia] es de varias clases segtin el surgimiento con objetos tales
como el disco tierra, etc. Pero toda ésta, que ocurre debido al mérito del desarrollo en la esfera de
la materia sutil, produce renacimiento apropiadamente’! en la esfera de la material sutil. Asi,
primero, se debe entender la [conciencia] sana de la esfera de la materia sutil.

48 Las conciencias de la materia sutil siempre surgen en dependencia de una base material. Abhvt-at i 207.
49 Existencia de los sentidos y materia sutil. Abhvt-pt i 8.

30 Hay cuatro tipos de practica: (i) practica dificil con penetracion lenta, (ii) practica dificil con penetracion rapida,
(iii) practica facil con penetracion lenta y (iv) practica facil con penetracion rapida. Abhvt-pt i 8.

51 Yathariapam.
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Sesesu pana dvisu ariipavacara-kusala-cittam tava upekkhavedana-yogabhedato ekavidham;
savatthukavatthukabhedato duvidham,; hinamajjhimapanttabhedato tividham;
arammanabhedato catubbidham. Kasinugghatim akasam, tattha pavattavifinanam, tassa
apagamo, akificanifidyatanan ti idam assa catubbidham arammanam. Yathapatipatiya etass’
arammanassa bhedato catubbidham hoti. Seyyathidam, sabbaso ripasafiiianam samatikkama
sahagatam, vifiiiananicayatana-sania-sahagatam, akificaniayatana-sannia-sahagatam,
nevasannandasannidyatana-sainda-sahagatan ti idam catubbidham ariipavacara-kusala-cittam
nama. Sabbam pan’ etam aripavacara-bhavana-puniia-vasappavattam yathanuriapam
arapipapatti-nipphdadakam hoti. Evam ariipavacarakusalacittam veditabbam.

Con relacion a los dos [grupos de conciencias] restantes,>2 primero, la conciencia sana de la
esfera inmaterial es de una clase de acuerdo a la divisidon en sensacidn indiferente; de dos clases
de acuerdo a la division con base o sin base; de tres clases de acuerdo con la division en inferior,
media y superior; de cuatro clases de acuerdo con la division de objetos: (1) el espacio que se
obtiene al remover el disco, (2) la conciencia existente alli, (3) la desaparicion de ésta y (4) la
base de la nada. Estas son las cuatro clases de objeto. Y es de cuatro clases de acuerdo a la
evolucidn del objeto. A saber: (1) [conciencia] asociada con la percepcion de la base del espacio
infinito, donde hay trascendencia de toda la percepcién material, desaparicién del impacto de la
percepcion,>? y ausencia de atencidn a la diversidad de la percepcion; (2) [conciencia] asociada
con la percepcién de la base de la conciencia infinita; (3) [conciencia] asociada con la base de la
nada; y (4) [conciencia] asociada con la percepcion de la base de la ni percepcion ni no
percepcion. Estas son las cuatro clases de conciencia sana de la esfera inmaterial. Pero toda ésta,
que ocurre debido al mérito del desarrollo en la esfera inmaterial, produce renacimiento
apropiadamente en la esfera inmaterial. Asi se debe entender la [conciencia] sana de la esfera
inmaterial.

Itaram pana lokuttara-kusalacittam nibbanarammanato ekavidham; niyataniyata-vatthuka-
bhedato duvidham; tthi vimokkha-mukhehi pattabbato tividham; catumagga-yogabhedato
catubbidham. Seyyathidam, sakkayaditthi-vicikiccha-stlabbataparamdsa-safifiojanappahana-
karam sotapattimaggacittam; raga-dosa-mohanam tanuttakaram sakadagami-maggacittam,
kamaraga-byapadanam niravasesappahanakaram andagami-maggacittam; riapardaga-ariaparaga-
mana-uddhacca-avijjapahanakaram arahatta-maggacittan ti idam catubbidham lokuttara-
kusalacittam nama. Ekekam pan’ ettha jhananga-yoga-bhedato paiicavidham hoti, tasma
visatividham hoti. Sabbam pan’ etam lokuttara-bhavana-pufiiia-vasappavattam magganuripa-
phalappavattiya cattaro ariyapuggale abhinipphadeti. Evam lokuttara-kusalam veditabbam.

52 Los restantes dos grupos son las conciencias de la esfera inmaterial y las conciencias ultramundanas.

53 Se refiere a la ausencia de los dos grupos de cinco conciencias de los cinco sentidos (dviparicavifiniana). Ref.
Abhvt-pti 8.
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Pero la otra, la conciencia sana ultramundana, es de una clase de acuerdo con el objeto del
Nibbana; de dos clases de acuerdo con la division en base determinada o indeterminada;54 de tres
clases de acuerdo a las tres puertas de emancipacion;55 de cuatro clases de acuerdo con la
division en cuatro senderos, a saber: (1) conciencia del sendero de entrada en la corriente que
remueve las ataduras de la nocion de la personalidad, duda y adherencia a ritos y rituales; (2)
conciencia del sendero de un retorno que atenua la pasion, el enojo y la ignorancia; (3)
conciencia del sendero de no retorno que remueve lo que resta de la pasion sensual y la mala
voluntad; (4) conciencia del sendero del estado de Arahant que remueve la pasion por la materia
sutil, la pasién por lo inmaterial, vanidad, agitacién e ignorancia. Estas son las cuatro clases de
conciencia sana ultramundana. Pero aqui, cada una es de cinco clases de acuerdo con la divisién
en factores de jhana; por lo tanto, es de veinte clases. Pero toda ésta, que ocurre debido al mérito
del desarrollo ultramundano, produce los cuatro individuos nobles debido a la ocurrencia de las
fruiciones correspondientes a los senderos. Asi se debe entender la [conciencia] sana
ultramundana.

28. Kame atth’ eva riipe ca, paiica cattari 'riapisu,>°
Cattaranuttaran’ evam,’” kusalan’ ekavisati.

28. Ocho en los sentidos, cinco en la materia [sutil], cuatro en las inmateriales y cuatro en las
incomparables; asi las sanas son veintiuna.

29. Kusalakusalapagatena sata,
Kusale kusalena ca yam kusalam;
Catubhiimigatam munind vasind,
Lapitam lapitam sakalam pi maya.

29. He explicado toda la [conciencia] sana de los cuatro planos, que fue expuesta por el Sabio,
que posee maestria, habil en lo sano, atento, que ha eliminado lo sano e insano.

Akusalam pana bhiamito ekavidham, kamavacaram eva; niyataniyata-vatthuvasena ca
ekahetuka-duhetuka-vasena ca patisandhi-janakdjanaka-vasena ca duvidham; tthi vedanahi

54 La conciencia del sendero de entrada en la corriente siempre surge en dependencia de la base de la mente
mientras que las otras tres conciencias del sendero pueden surgir en dependencia de la base de la mente o no; por
esto se dice que estas tres tienen base indeterminada. Abhvt-pt i 9.

55 Emancipacion vacia (susifia-vimokkha) si se contempla la impersonalidad, emancipacion sin signo (animitta-
vimokkha) si se contempla la impermanencia y emancipacion sin deseo (appanihita-vimokkha) si se contempla el
sufrimiento. Abhvt-pti9.

6 Cattar’ aripisu (PTS).

57 Cattaro 'nuttaran’ evam (PTS).

12



yogato ca lobhamiilam dosamiilam mohamiilan ti miilato ca tividham hoti. Tattha lobhamiilam
pana somanassupekkha-ditthi-ppayoga-bhedato atthavidham hoti. Seyyathidam, somanassa-
sahagatam ditthigata-sampayuttam asankharikam ekam; sasankharikam ekam; somanassa-
sahagatam ditthigata-vippayuttam asankharikam ekam; sasankharikam ekam; upekkha-
sahagatam ditthigata-sampayuttam asankharikam ekam; sasankharikam ekam; upekkha-
sahagatam ditthigata-vippayuttam asankharikam ekam; sasankharikam ekan ti.

La [conciencia] insana es de una clase de acuerdo al plano, solamente de la esfera de los
sentidos; de dos clases o indeterminada,>® de acuerdo a si tiene una o dos raices, de acuerdo a si
genera o no genera reconexion;>? de tres clases de acuerdo con las raices, raiz del apego, raiz del
enojo y raiz de la ignorancia, y de acuerdo a la asociacion con tres sensaciones. Aqui la
[conciencia con] raiz en el apego es de ocho clases de acuerdo con la divisién en placer o
indiferencia, concepcion errénea e incitacion. A saber: (1) una [conciencia] acompafiada con
placer, asociada con concepcién errénea, espontdnea; (2) una inducida; (3) una acompafiada con
placer, disociada de concepcidn errénea, espontanea; (4) una inducida; (5) una acompaiada con
indiferencia, asociada con concepcion errénea, espontdnea; (6) una inducida; (7) una
acompafiada con indiferencia, disociada de concepcion errénea, espontanea; (8) una inducida.

Yada hi “natthi kamesu adinavo” ti adina nayena micchaditthim purakkhatva® kevalam hattha-
tuttho kame va paribhuiijati, ditthamangaladini va sarato pacceti sabhava-tikkhen’ eva
anussahitena cittena, tada ’ssa pathamam akusalacittam uppajjati. Yada pana mandena
samussahitena, tada dutiyam. Yada micchaditthim apurakkhatva kevalam hattha-tuttho
methunam dhammam va paribhuiijati, parasampattim va abhijjhayati, parassa bhandam va
harati sabhava-tikkhen’ eva anussahitena cittena, tada tatiyam. Yada mandena samussahitena,
tada catuttham uppajjati. Yada pana kamanam va asampattim agamma aiiiesam va somanassa-
hetiinam abhavena catiisu pi vikappesu somanassarahita honti, tada sesani cattari upekkha-
sahagatani uppajjantt ti. Evam somanassupekkha-ditthi-ppayoga-bhedato atthavidham
lobhamiilam veditabbam.

Cuando gozoso y dichoso, reflexionando erréneamente de acuerdo con el pensamiento “no existe
peligro en la sensualidad”, etc., disfruta de los placeres sensuales completamente, creyendo al

58 Las dos conciencias asociadas con aversion solamente surgen en dependencia de la base del corazon en los planos
de los sentidos, no surgen en otros planos. Por lo tanto, tienen base determinada. Las otras conciencias insanas,
cuando surgen en los planos de los sentidos y materia sutil, surgen en dependencia de la base del corazon; pero
cuando surgen en los planos inmateriales, surgen sin base. Por lo tanto, no tienen base determinada. Abhvt-pt i 10.

39 La conciencia asociada con agitacion no genera reconexion. Las once conciencias insanas restantes generan
reconexion. Abhvt-pt i 10.

60 Purakkhitva (PTS).

13



mdximo en los presagios vistos, etcétera,’! con conciencia sin instigacion, con naturaleza
intrinseca aguda,®? entonces, en éste [individuo] surge la primera conciencia insana. Pero cuando
es lenta y con instigacion, entonces [surge] la segunda. Cuando gozoso y dichoso, no
reflexionando erroneamente 53 disfruta la relacion sexual completamente, o codicia la fortuna de
otros, o se lleva la mercancia de otro, con conciencia sin instigacién, con naturaleza intrinseca
aguda, entonces, [surge] la tercera. Cuando es lenta y con instigacion, entonces surge la cuarta.
Pero, cuando hay ausencia de placer en las cuatro cogniciones debido a la insuficiencia de
placeres sensoriales o por la ausencia de otras condiciones de deleite, entonces surgen las
restantes cuatro [conciencias] acompaifiadas con indiferencia. Asi se deben entender las ocho
clases con raiz en el apego de acuerdo con la division en placer e indiferencia, concepcion
erronea e incitacion.

Dosamiilam pana ekanta-savatthukato ekavidham; asankhara-sasankhara-bhedato duvidham
domanassasahagatam patighasampayuttam asankharam, sasankharan ti. Assa pana
panatipatadisu tikkha-mandappavatti-kale uppatti veditabba.

La [conciencia con] raiz en el enojo es de una clase porque siempre posee base. Es de dos clases
de acuerdo con la divisién en espontdnea e inducida: una acompafiada con desplacer, asociada
con aversion, espontdnea, y una inducida. Se debe entender que ésta, sea aguda o lenta, ocurre en
el momento de matar, etc.

Mohamiilam pi vicikicchuddhacca-yogato duvidham hoti upekkhasahagatam vicikiccha-
sampayuttam, upekkhasahagatam uddhacca-sampayuttan ti. Tassa asannitthana-vikkhepakalesu
pavatti veditabba ti.

La [conciencia] con raiz en la ignorancia es de dos clases de acuerdo a la asociacion con duda y
agitacion: acompafiada con indiferencia, asociada con duda, y acompafiada con indiferencia,
asociada con agitacion. Se debe entender que ésta ocurre en los momentos de indecision y
confusion.

Evam tava dvadasavidham akusalacittam veditabbam. Sabbam pan’ etam yathanuriapam
apayesu upapattiyd, sugatiyam pi dukkhavisesassa abhinipphadakam hoti.

61 Presagios visuales, auditivos y correspondientes a las otras tres puertas sensoriales (dittha-suta-muta-mangalani).
Abhvt-ati252.

62 Debido al apego y la tendencia hacia lo erroneo (micchabhinivesa). Abhvt-at i 252.

63 Esto significa que no hay concepcién errénea.
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Asi se deben entender las doce clases de conciencia insana. Pero toda ésta, de acuerdo con las
circunstancias, genera renacimiento en [los planos de] infelicidad, y ain en los buenos destinos
produce sufrimientos diversos.

30. Lobhamiila-vasen’ attha, dosamiila-vasa duve;
Mohamiila-vasena dve, evam dvadasadha siyum.

30. Ocho con raiz en el apego, dos con raiz en el enojo y dos con raiz en la ignorancia. Asi son
de doce tipos.

31. Papapapesv apapena, yam vuttam papamanasam;
Papapapa-ppahinena, tam maya samudahatam.

31. Entre las malas y buenas, he expuesto la “mente mala” (papamanasam), asi llamada por el
Bueno, ese que ha removido el bien y el mal.

Itaram pana abyakatam avipakarahato ekavidham hoti. Jatibhedato duvidham vipakacittam
kiriyacittan ti. Tattha vipakacittam bhiamibhedato catubbidham: kamavacaram ripavacaram
aripavacaram lokuttaran ti. Tattha kamavacaram duvidham: kusalavipakam akusalavipakan ti.
Kusalavipakam duvidham: sahetukam ahetukari ceti.

Pero la indeterminada es de un tipo de acuerdo a la incapacidad de producir resultados. Es de dos
tipos de acuerdo a la clase: conciencia resultante y conciencia funcional. Aqui la conciencia
resultante es de cuatro tipos de acuerdo a la clasificacion en planos: esfera de los sentidos, esfera
de la materia sutil, esfera inmaterial y ultramundana. En la esfera de los sentidos es de dos tipos:
resultante sana y resultante insana. La resultante sana es de dos tipos: con raiz y sin raiz.

Tattha sahetuka-vipakacittam sakakusalam viya somanass’-upekkha-nanappayogabhedato
atthavidham. Seyyathidam. Somanassasahagatam fianasampayuttam asankharam, sasankharam;
somanassasahagatam fianavippayuttam asankharam, sasankharam; upekkhasahagatam
nanasampayuttam asankharam, sasankharam; upekkhasahagatam fianavippayuttam
asankharam, sasankharan ti idam atthavidham sahetuka-vipakam nama.

La conciencia resultante con raiz, como la misma conciencia sana, es de ocho tipos de acuerdo a
la asociacion con placer, indiferencia y sabiduria. A saber: (1) acompanada con placer, asociada
con entendimiento, espontdnea; (2) inducida; (3) acompanada con placer, disociada de
entendimiento, espontdnea; (4) inducida; (5) acompaiada con indiferencia, asociada con
entendimiento, espontdnea; (6) inducida; (7) acompafada con indiferencia, disociada de
entendimiento, espontanea; (8) inducida. Estos ocho tipos se denominan resultantes con raiz.
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Yatha pan’ assa kusalam danadivasena chasu arammanesu pavattati, na idam tatha. Idam hi
patisandhi-bhavanga-cuti-tadarammanavasena parittadhamma-pariyapannesu yeva chasu
arammanesu pavattati. Sampayuttadhammanari ca visese asati pi ddasataladisu mukhanimittam
viya nirussaham vipakam, mukham viya sa-ussaham kusalan ti veditabbam. Imesam pana
vipaccanatthanam veditabbam. Imani hi patisandhi-bhavanga-cuti-tadarammanani hutva
vipaccanti.

Esta [conciencia resultante], a diferencia de la sana correspondiente, que surge con los seis
objetos cuando se practica generosidad, etc.,* solamente surge con los seis objetos inferiores®
como reconexion, continuidad vital, muerte y registro.5® No obstante que no se diferencian
debido a los estados asociados,%’ se debe entender que la resultante [ocurre] espontdneamente,
como el reflejo del rostro en un espejo, mientras que la sana, como el rostro, [ocurre] con
esfuerzo.68 Ahora se debe entender la ocasién en que estas resultantes ocurren. Estas ocurren
como resultantes en la reconexion, continuidad vital, muerte y registro.

32. Kamavacara-devanam, manussanam ime pana;
Duhetuka-tihetinam, bhavanti patisandhiyo.

32. Estas reconexiones corresponden a humanos y devas de la esfera de los sentidos con dos y
tres raices.

33. Tato pavattiyam hutva, bhavangam yavatayukam;
Balavarammane hutva, tadarammanam eva ca.

64 Se refiere a las diez bases de las acciones meritorias. Abhvt-pti 11.

65 Paritta-dhamma-pariyapannesu, lit., incluidos en los dhammas inferiores. Aqui el término dhamma se refiere a
los objetos. Ver nota siguiente.

66 A diferencia de las conciencias sanas, que tienen un gran rango de objetos, las ocho conciencias resultantes con
raiz de la esfera de los sentidos, solamente pueden tomar objetos inferiores, es decir, 54 conciencias de la esfera de
los sentidos, 52 factores mentales y 28 propiedades materiales.

67 Los factores mentales asociados con las conciencias sanas y resultantes de la esfera de los sentidos son
practicamente los mismos.

68 Cuando el rostro se mueve, la imagen en el espejo se mueve; cuando el rostro no se mueve, la imagen en el espejo
no se mueve. Sin el rostro, no existe el reflejo; de la misma forma, no existe otra condicion para la [conciencia]
resultante que la condicion de la [conciencia] sana; por esto la [conciencia] resultante [ocurre] espontaneamente.
Abhvt-pti 11.
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33. Después,® durante la existencia,’® mientras dura la vida, ocurre como continuidad vital, y
también como registro cuando el objeto es potente.’!

34. Tato maranakalasmim, cuti hutva pavattare;
Evam catiisu thanesu, vipaccanti ti niddise.

34. Finalmente, en el momento del deceso ocurre como muerte. Asi se explica que ocurren como
resultantes en cuatro ocasiones.

35. Sabhiimi-kusaleh’ eva, mahapaka sama vina;
Kammadvarari ca kammaii ca, puiinanam kriyavatthukam.

35. Las grandes resultantes?2 son similares a las sanas del propio plano, aunque carecen de la
puerta de accion y la accion que es la base de los actos meritorios.”3

36. Aviniifiatti-janatta hi, avipaka-sabhavato;
Appavattanato c’ eva, paka pufiiiehi no sama.

36. Debido a que no producen expresiones,’* porque no producen resultados y no ocurren [como
bases de actos meritorios], las resultantes no son iguales a las [conciencias] meritorias.

37. Parittarammanatta hi, tesam ekantato pana;
Karuna-mudita tesu, na jayanti kadaci pi.

69 Después de la reconexion, a partir de la segunda conciencia. Abhvt-at i 258.

70 En el Abhidhamma el término pavatti, existencia, incluye el periodo desde la segunda conciencia hasta la
conciencia anterior a la conciencia de muerte.

71 Balavarammana, objeto potente, se refiere al objeto muy grande en los procesos cognitivos de las cinco puertas y
al objeto claro en los procesos cognitivos de la puerta de la mente. Abhvt-pt i 11; Abhvt-at i 258.

72 El término mahapaka, grandes resultantes, se utiliza para designar a las ocho conciencias resultantes con raiz de
la esfera de los sentidos, para diferenciarlas de las ocho resultantes sin raiz.

73 La puerta de accion (kammadvara) significa las dos expresiones, corporal y verbal, como puertas del cuerpo y
lenguaje respectivamente, y la conciencia de continuidad vital, que es la puerta de la mente. La accion aqui significa
la volicion que surge con las ocho conciencias sanas de la esfera de los sentidos. Abhvt-pt i 12. Lo que se quiere
decir aqui es que éstas son conciencias sin puertas. Cf. Afthasalini 306: yo hi kamavacarakusalesu kammadvara-
kammapatha-puniniakiriyavatthu-bhedo vutto so idha natthi. Traduccion: aqui no existe, como es el caso entre las
sanas de la esfera de los sentidos, la division en puerta de accion, curso de accidon y base de las acciones meritorias.

74 La expresion corporal (kaya-vififiatti) y verbal (vaci-vififiatti).

17



37. Porque solamente ocurren con objetos inferiores, ni siquiera la compasion y la alegria
empadtica surgen con éstas [resultantes].”>

38. Tatha viratiyo tisso, na pan’ etesu jayare;
Parica sikkhapada vutta, kusala ti hi satthuna.

38. Tampoco las tres abstinencias surgen con éstas porque el Maestro dijo que los cinco
preceptos corresponden a las sanas.

39. Tathadhipatino p’ ettha, na santt ti viniddise;
Chandadini dhuram katva, anuppajjanato pana.

39. También explica que aqui tampoco ocurren los predominantes, porque el deseo de hacer y el
resto no surgen como preponderantes.’6

40. Asankhara-sasankhara-vidhanam pana pufiiato;

Neyyam paccayato ¢’ eva, vipakesu ca viiiiund.

40. Con respecto a las resultantes, el sabio deberia comprender que la disposicion en espontdneas
e inducidas se determina de acuerdo al mérito y condiciones.””

41. Hinadrnam vipakatta, pusifianam punnavadind;
Hrinadayo bhavantt ti, vipaka paridipita.

41. El Expositor del Mérito explico que las resultantes de las meritorias inferiores, etc., son
inferiores, etc.’8

42. Idam atthavidham cittam, ekantena savatthukam;
Jayate kamalokasmim, na pan’ aiifiattha jayate.

75 El objeto de la compasion y la alegria empatica es el concepto de seres (satta-paiiiatti). Abhvt-pti 12.
76 Los cuatro predominantes (adhipati) son (1) deseo de hacer, (2) energia, (3) conciencia e (4) investigacion.

77 Las conciencias resultantes pueden ser esponténeas o inducidas. Aqui hay dos opiniones divergentes. El monje
Mahadatta, residente en Moravapi, sostiene que, igual que el reflejo de la imagen en el espejo, la resultante de una
conciencia sana espontanea es espontanea, y la resultante de una conciencia sana inducida es inducida. En este caso
se dice que la resultante es de acuerdo al mérito (pusifiato). En cambio el monje Tipitakaciilanaga sostiene que el
surgimiento de las conciencias resultantes espontaneas se debe a condiciones de kamma, etc., fuertes, mientras que
el surgimiento de conciencias resultantes inducidas se debe a la existencia de condiciones débiles. En este caso se
dice que es debido a las condiciones (paccayato). Abhvt-at i 13; Abhvt-ati261-2.

78 Cada una de las conciencias sanas puede ser inferior, media o superior. Lo mismo aplica para los resultados de
éstas.
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42. Esta resultante es de ocho tipos, siempre posee base, y surge en el mundo de los sentidos,
nunca surge en otra parte.

Evam tava sahetuka-vipakacittam veditabbam.
Asi se debe entender la conciencia resultante con raiz.

Ahetuka-vipakacittam pana alobhadi-hetu-virahitam. Upekkha-sahagatam cakkhuvififianam,
upekkha-sahagatam sotavifinanam, upekkha-sahagatam ghanaviniianam, upekkha-sahagatam
Jjivhaviniiianam, sukha-sahagatam kayavinnanam, upekkha-sahagatam ahetuka-mano -
dhatusampaticchanam, somanassa-sahagatam ahetuka-mano-viiiiiana-dhatusanttranam,
upekkha-sahagatam ahetuka-manovifinanadhatu-santiranan ti idam pana atthavidham ahetuka-
vipakacittam nama.

La conciencia resultante [sana] sin raiz carece de las raices del no-apego, etc. (1) Conciencia del
ojo acompafiada con indiferencia; (2) conciencia del oido acompafada con indiferencia; (3)
conciencia de la nariz acompafiada con indiferencia; (4) conciencia de la lengua acompafiada con
indiferencia; (5) conciencia del cuerpo acompainada con agrado; (6) elemento mental de
recepcidn sin raiz acompafiado con indiferencia; (7) elemento de la conciencia mental de
investigacion sin raiz acompafiado con placer; (8) elemento de la conciencia mental de
investigacion sin raiz acompaifiado con indiferencia. Estos son los ocho tipos de conciencias sin
raiz resultantes [sanas].

Idam pana atthavidham niyata-vatthukato ekavidham, niyataniyatarammanato duvidham; tattha
vififiana-panicakam niyatarammanam, sesattayam aniyatarammanam, sukha-somanass’-upekkha
-vedanayogato tividham. Tattha sukha-sahagatam kayaviiinanam, dvitthanikam santtranam

somanass’-upekkhayuttam, sesam upekkha-yuttan ti.

Estos ocho tipos son de una clase por el hecho de poseer una base determinada’ y son de dos
clases por el hecho de poseer objeto determinado o indeterminado. El grupo de cinco conciencias
[de los sentidos] tiene un objeto determinado, mientras que las tres restantes tienen un objeto
indeterminado .80 Son de tres tipos de acuerdo a la sensacién asociada de agrado, placer e
indiferencia: conciencia del cuerpo acompanada con agrado, dos ocasiones de investigacion
asociada con placer e indiferencia, y la restante asociada con indiferencia.

79 Estas ocho conciencias resultantes sin raiz siempre ocurren con su base material correspondiente.

80 Cuando las dos conciencias de investigacion surgen con la funcion de registro, éstas pueden tomar alguno de los
seis tipos de objeto. Por esto se dice que tienen objeto indeterminado. Abhvt-pt i 13.
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Dittharammana-sutarammana-mutarammana-difthasutamutarammana-
ditthasutamutavinifiatarammanavasena paricavidham. Tattha dittharammanam cakkhuviinanam,
sutarammanam sotaviiifianam, mutarammanam ghanajivhakayaviniiianattayam,

sesamanovinifianadhatudvayan ti.

Es de cinco tipos de acuerdo al objeto visible, objeto audible, objeto alcanzado 3! objeto visible-
audible-alcanzado y objeto-visible-audible-alcanzado-cognosible. Aqui el objeto visible
corresponde a la conciencia del ojo, el objeto audible corresponde a la conciencia del oido, el
objeto alcanzado corresponde a las tres conciencias de la nariz, lengua y cuerpo, el objeto
visible-audible-alcanzado corresponde al elemento mental de recepcion y el objeto-visible-
audible-alcanzado-cognosible corresponde al par restante del elemento de la conciencia mental.

Vatthuto chabbidham. Katham? Cakkhuvifiiianassa cakkhum eva vatthu, tatha sota-ghana-jivha -
kaya-viniiananam sota-ghana-jivha-kaya-vatthu,82 avasesattayassa hadayavatthum eva ti.

Es de seis tipos de acuerdo a la base. ;Como? El mismo ojo es la base de la conciencia del ojo;
asimismo, el oido, nariz, lengua y cuerpo son las bases de las conciencias del oido, nariz, lengua
y cuerpo; para las tres restantes, es la base del corazon.

Arammanato sattavidham hoti. Katham? Raparammanam eva cakkhuviiifianam, tatha sadda-
gandha-rasa-photthabbarammanani patipatiya sota-ghana-jivha-kaya-vinnanani, ripadi-
parnicarammanda manodhatu, sesamanovininianadhatudvayam chalarammanan ti.

Es de siete tipos de acuerdo al objeto. ;Como? Solamente el objeto visible para la conciencia del
0jo; asimismo, los objetos del sonido, olor, sabor y tacto para las conciencias del oido, nariz,
lengua y cuerpo respectivamente; los cinco objetos [presentes], forma visible, etc., para el
elemento mental, y los seis objetos para el par restante del elemento de la conciencia mental.

Tam sabbam pana ahetuka-vipakacittam kiccato atthavidham hoti. Katham? Dassanakiccam
cakkhuvinfianam, savana-ghdayana-sayana-phusana-sampaticchana-santirana-tadarammana -
kiccani avasesani.

81 E]l ojo y el oido perciben los objetos (objetos visibles y sonidos) antes de ser alcanzados por estos. Sin embargo,
la nariz, la lengua y el cuerpo perciben los objetos (olores, sabores y objetos tangibles) cuando los alcanzan o
después de haberlos alcanzado, es decir, cuando los objetos entran o han entrado en contacto fisico con los
respectivos organos de los sentidos. Los olores, los sabores y los objetos tangibles son, pues, los “objetos
alcanzados”. En los comentarios, el término pali muta se define como “lo que es tocado” o “lo que es alcanzado”.

82 Sota-ghana-jivha-kaya-vatthini (PTS).
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Todas las conciencias resultantes sin raiz son de ocho tipos de acuerdo a la funcién. ;Como? La
funcién de ver corresponde a la conciencia del ojo, las funciones de oir, oler, gustar, tocar,
recepcion, investigacion y registro corresponden a las restantes.

Tattha cakkhuto pavattam vifinanam, cakkhumhi sannissitam viiifianan ti va cakkhuvifinanam,
tatha sotaviniiianadini. Tattha cakkhusannissita-riipavijananalakkhanams3 cakkhuviniianam,
ripamattarammana-rasam, ripabhimukhabhava-paccupatthanam, riparammandya
kiriyamanodhatuya apagama-padatthanam. Tatha sota-ghana-jivha-kaya-vinianani sotadi-
sannissita-saddadi-vijananalakkhanani, saddadimattarammanarasani, saddadisu
abhimukhabhavapaccupatthanani, saddadiarammananam kiriyamanodhatiinam
apagamapadatthanani. Manodhatusampaticchanam pana cakkhuviiiiianadinam anantara
riapadivijananalakkhanam, riapadisampaticchana-rasam, tathabhava-paccupatthanam,
cakkhuvinifianadinam apagamapadatthanam.

Aqui la conciencia que surge del 0jo84 o la conciencia que ocurre en dependencia del ojo se
denomina conciencia del 0jo; asimismo la conciencia del oido, etc. La conciencia del ojo tiene la
caracteristica de conocer la forma visible en dependencia del 0jo;3> la funcién de tener como
objeto solamente la forma visible; la manifestacion de confrontar la forma visible; y la causa
proxima es la desaparicion del elemento mental funcional que [también] tiene como objeto la
forma visible. Asimismo las conciencias del oido, nariz, lengua y cuerpo tienen la caracteristica
de conocer el objeto audible en dependencia del oido, etc., la funcién de tener como objeto
solamente el sonido, etc., la manifestacion de confrontar el sonido, etc., y la causa proxima es la
desaparicion del elemento mental funcional que [también] tiene como objeto el sonido, etc. El
elemento mental de recepcion tiene la caracteristica de conocer la forma visible, etc.,
inmediatamente después de la conciencia del ojo, etc., la funcién de recibir la forma visible, etc.,
la manifestacion de tal estado, etc.,86 y la causa proxima es la desaparicion de la conciencia del
0jo, etc.

Sesa pana dve ahetuka-manoviinianadhatuyo chalarammana-vijananalakkhana, santtranadi-
rasd, tathabhava-paccupatthana, hadayavatthu-padatthana ti veditabba. Tattha pathama ekanta-
m-ittharammane pavattisabbhavato’” somanassayutta 'va hutva paiicadvare santirana-kiccam
sadhayamana paricasu dvaresu thatva vipaccati, chasu pana dvaresu balavarammane

83 Cakkhusannissitam ripavijanana-lakkhanam (PTS).
84 Solo a través de la puerta del ojo (cakkhudvarato 'va). Abhvt-at i 264.

85 También en Dhs.A. 303; Vis. ii 85. Vis.T. ii 123 explica el compuesto cakkhusannissita-riapavijananalakkhapam
como cakkhusannissitam hutva ripassa vijananam lakkhanam etassa. Traduccion: su caracteristica es conocer la
forma visible dependiendo del ojo.

86 El modo en que se aprehende la condicién de recepcion. Abhvt-pt i 14.

87 Pavatti-sambhavato (PTS).
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tadarammanam hutva vipaccati. Dutiya pana itthamajjhattarammane pavatti-sabbhavato
upekkhasahagata hutva santirana-tadarammana-patisandhi-bhavanga-cuti- vasena pavattanato
paiicasu thanesu vipaccati. Katham? Manussaloke tava jaccandha-jaccabadhira-jaccajala-
Jjaccummattaka-pandaka-ubhatobyariijana-napumsakadinam patisandhiggahana-kale patisandhi
hutva vipaccati. Patisandhiya vitivattaya pavattiyam yavatayukam bhavangam hutva vipaccati.
Itthamajjhatte paiicarammanavithiya santiranam hutva, balavarammane chadvare
tadarammanam hutva, marana-kale cuti hutva ti imesu pana paiicasu thanesu vipaccatt ti. Evam
tava ahetuka-vipaka-cittani veditabbani.

Los dos elementos restantes de la conciencia mental sin raiz tienen la caracteristica de conocer
los seis objetos, la funcidn de investigar, etc., la manifestacion de tal estado, y la causa préxima
es la base del corazén. El primer [elemento] asociado con placer debido a que ocurre en relacion
a un objeto totalmente deseable, fructifica en las cinco puertas realizando la funcion de
investigacion, pero fructifica en las seis puertas como registro cuando el objeto es potente. El
segundo, asociado con indiferencia debido a que ocurre en relacién a un objeto normalmente
deseable, fructifica en cinco lugares cuando ocurre como investigacion, registro, reconexion,
continuidad vital y muerte. ;Como? En el mundo humano fructifica como reconexién en el
momento en que reconectan los nacidos ciegos, sordos, retardados, trastornados, eunucos,
hermafroditas, asexuales, etc. También fructifica como continuidad vital, después de la
reconexion, durante la existencia, mientra dura la vida, y como investigacion en procesos
cognitivos de los cinco sentidos cuando el objeto es normalmente deseable; como registro en las
seis puertas cuando el objeto es potente, y en el momento del deceso como muerte. En estos
cinco lugares fructifica. Asi se deben entender las conciencias resultantes sin raiz.

43. Kamavacara-puiiiiassa, vipaka honti solasa;
Tam tihetuka-pufifiassa, vasena paridipaye.

43. Las resultantes del mérito en la esfera de los sentidos son dieciséis. Explic6 esto debido al
mérito de tres raices.88

Idani rapavacara-vipakacittani vuccanti. Tani niyata-vatthukato ekavidhani, jhananga-yoga-
bhedato paricavidhani. Katham? Vitakka-vicara-piti-sukha-citt’-ekaggata- sampayuttam
pathamam; vicara-prtti-sukha-citt’ekaggata-sampayuttam dutiyam, ptti-sukha-citt’-ekaggata-
sampayuttam tatiyam, sukha-citt’-ekaggata-sampayuttam catuttham; upekkha-citt’-ekaggata-
sampayuttam paiicaman ti imani pafica pi riipavacara-vipakacittani upapattiyam patisandhi-
bhavanga-cuti-vasena pavattanti.

88 Se refiere a que la conciencia de reconexion del Buddha, quien expuso esto, es una de las grandes resultantes con
tres raices. Abhvt-pti 14.
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Ahora se exponen las resultantes de la esfera de la materia sutil. Estas son de una clase porque
poseen una base determinada,?® y son de cinco clases de acuerdo a la asociacion con los factores
de jhana. ;Cémo? La primera asociada con aplicacidn inicial, aplicacién sostenida, regocijo,
placer y unificacion de la mente; la segunda asociada con aplicacion sostenida, regocijo, placer y
unificacion de la mente; la tercera asociada con regocijo, placer y unificacién de la mente; la
cuarta asociada con placer y unificacién de la mente; la quinta asociada con indiferencia y
unificacion de la mente. Estas cinco conciencias resultantes de la esfera de los sentidos ocurren a
partir del primer momento?® como reconexién, continuidad vital y muerte.

ldani ariipavacara-vipakacittani vuccanti. Tani sakakusalani viya arammana-bhedato
catubbidhani honti. Katham? Akasanaficayatanasaiiia-sahagatam, vifiianaficayatanasaiid-
sahagatam, akificanniayatanasaiia-sahagatam, nevasania-nasannidyatanasania-sahagatan ti
imani cattari ariipavacara-vipakacittani.

Ahora se exponen las conciencias resultantes de la esfera inmaterial. Estas, como las
correspondientes sanas, son de cuatro clases de acuerdo a la divisidn de objetos. ;Como? (1)
Acompafiada con la percepcion de la base del espacio infinito, (2) acompafiada con la percepcion
de la base de la conciencia infinita, (3) acompaiiada con la base percepcion de la nada, y (4)
acompaiiada con la percepcién de la base de la ni percepcién ni no percepcioén. Estas son las
cuatro conciencias resultantes de la esfera inmaterial.

44. Kusalanugatam katva, bhajitam kim mahaggatam;
Kamavacara-puiifiam ’va, nasamana-phalam yato.

44. ;Por qué la [resultante] sublime se divide siguiendo a la sana? Porque su fruto no es igual
que la meritoria de la esfera de los sentidos 91

45. Attano kusaleh’ eva, samanam sabbatha idam;
Gajadinam yatha chaya, gajadisadisa tatha.

45. Esta es similar a la correspondiente sana en todas las formas,”? asi como la sombra de un
elefante, etc., es similar a un elefante, etc.

89 Las conciencias de la materia sutil siempre ocurren en dependencia de la base del corazon.
90 Upapattiyam, lit. en el nacimiento.

91 No obstante que ésta es la traducciéon de acuerdo con Abhvt-pt, ésta es un forma rebuscada de expresar el
significado. Lo que quiere decir es esto: A diferencia de las conciencias sanas de la esfera de los sentidos, que
producen resultantes disimiles, las conciencias sanas sublimes producen resultados similares.

92 En todas las formas (sabbatha) significa en relacion a los estados asociados, objetos, practica, etc. Abhvt-at i 270.
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46. Kamavacara-puiiiiam ’va, naparapariya-vedanam;
Jhana aparihinassa, sattassa bhavagamino.

47. Kusalanantaram yeva, phalam uppajjati ti ca;
Ndpanattham pan’ etassa, kusalanugatam katam.

46-7. A diferencia del mérito de la esfera de los sentidos, [la conciencia sana sublime], para el ser
que no ha perdido la jhana y que va a [otra] existencia, no da fruto en otras existencias, pero el
fruto surge después de la [conciencia] sana. Esto se dice para hacer conocer que ésta [conciencia
resultante sublime] sigue a la sana.

48. Patippadakkamo c’ eva, htnadinarii ca bhedato;
Jhanagamanato93 ¢’ ettha, veditabbo vibhavina.

49. Abhavo ’dhipatinaii ca , ayam eva visesako ;%4
Sesam sabbam ¢’ asesena, kusalena samam matam.

48-9. Aqui® el sabio deberia comprender que el orden de la practica y la division en inferior,
etcétera, provienen de las jhanas. Y que la inexistencia de los predominantes es una diferencia.?®
Todo el resto se entiende que es similar con la sana.

Evam rapavacarariapavacara-vipaka veditabba.
Asi se deben entender las resultantes de las esferas de la materia sutil e inmaterial.

ldani lokuttara-vipakacittani honti. Tani catumagga-yutta-citta-phalatta catubbidhani honti.
Katham? Sotapattimagga-phalacittam, sakadagamimagga-phalacittam, anagamimagga-
phalacittam, arahattamagga-phalacittan ti. Evam pan’ ettha ekekam jhananga-yogabhedato
paiicavidham, puna maggavithi-phalasamapattivasena pavattito duvidham .9’ Evam lokuttara-
kusala-vipaka-cittani veditabbani.

Ahora vienen las conciencias resultantes ultramundanas. Estas son de cuatro tipos de acuerdo
con los frutos de las conciencias de los cuatro senderos. ;Cémo? (1) Conciencia de fruicion del
sendero de entrada en la corriente, (2) conciencia de fruicidon del sendero de un retorno, (3)

93 Jhananga-hanito (PTS).

94 Visesata (PTS).

95 Entre las sublimes resultantes. Abhvt-pt i 15.
96 Con las sanas. Abhvt-pt i 15.

97 En la edicion de la PTS se lee: puna phala-samapatti-maggato navavidham.
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conciencia de fruicion del sendero de no retorno y (4) conciencia de fruicion del sendero del
estado de Arahant. Aqui cada una es de cinco tipos de acuerdo a la divisioén en factores de jhana.
Y es de dos tipos en cuanto a la ocurrencia en el proceso cognitivo del sendero y en el estado
sostenido de fruicion. Asi se deben entender las conciencias resultantes y sanas ultramundanas.

50. Sufifiatam animittan ti, tathapanihitan ti pi;
Etani tini namani, maggassanantare phale.

50. Vacio, sin signo y sin anhelo,’® estos son los tres nombres de las fruiciones que siguen
inmediatamente al sendero.

51. Labbhanti parabhagasmim, valaiijanaphalesu na,
Vipassanavasen’ eva, tani namani labbhare.

51. Estos nombres no se obtienen en otro momento con respecto a los frutos posteriores,? sino
solamente se obtienen con respecto a la introspeccién.100

52. Honti sadhipatin’ eva, lokuttara-phalani tu,
Vipake ’dhipatt natthi, thapetva tu anasave.!0!

52. Excepto en las fruiciones ultramundanas, donde indefectiblemente ocurren los
predominantes, en otras [conciencias] resultantes no ocurren.

53. Attano maggabhavena, maggo “maggo” ti vuccati;
Phalam maggam upadaya, maggo nama ti vuccati.

53. Se denomina sendero (magga) por ser la condicién del propio sendero. La fruicién (phala),
debido a que depende del sendero,!92 se denomina sendero.

Evam lokuttaravipaka veditabba.

Asi se deben entender las resultantes ultramundanas.

98 Vacio (suiifiata) se refiere a la impersonalidad (anatta), sin signo (animitta) se refiere a la impermanencia
(anicca), y sin anhelo (appanihita) se refiere a la insatisfactoriedad (dukkha). Abhvt-pti 15.

99 Se refiere al estado sostenido de fruicion que se logra posteriormente. Abhvt-ptii 15.

100 Solamente antes de hacer surgir las respectivas conciencias del sendero, en ese momento en que se contemplan
las caracteristicas de impermanencia, insatisfactoriedad e insustancialidad.

101 Abhvt-pt y Abhvt-at no explican este término.
102 Porque depende del octuple sendero. Abhvt-pt i 16.
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Idani sattakusala-vipakani vuccanti. Akusalavipakam upekkhasahagatam cakkhuviiifianam,
upekkhasahagatam sotaviiifianam, upekkhasahagatam ghanaviinanam, upekkhasahagatam
Jjivhaviniiianam, dukkhasahagatam kayaviniianam, upekkhasahagatam ahetuka-manodhatu-
sampaticchanam, upekkhasahagatam ahetuka-manovinnianadhdatu-santiranan ti imani satta
akusala-vipakacittani.

Ahora se exponen las siete resultantes insanas. (1) Conciencia del ojo resultante insana
acompanada con indiferencia, (2) conciencia del oido acompaiiada con indiferencia, (3)
conciencia de la nariz acompafiada con indiferencia, (4) conciencia de la lengua acompafiada con
indiferencia, (5) conciencia del cuerpo acompaiiada con dolor, (6) elemento mental de recepcion
sin raiz acompafiado con indiferencia, (7) elemento de la conciencia mental de investigacion sin
raiz acompanado con indiferencia. Estas son las siete conciencias resultantes insanas.

Ettha pana upekkhasahagatahetuka-manovifinanadhatu ekadasavidhena pi akusalacittena
kamme ayithite kamma-kammanimitta-gatinimittesu afiiiataram arammanam katva catisu
apayesu patisandhi hutva vipaccati, patisandhiya vitivattaya dutiyacittavaram tato patthaya
yavatayukam bhavangam hutva, anittha-majjhattarammandya paficavifinana-vithiya santtranam
hutva, balavarammane chasu dvaresu tadarammanam hutva, maranakale cuti hutva vipaccati.
Evam paiicasu thanesu vipaccati. Kevalam hi tani kusala-vipakahetuka-cittani kusalakamma-
paccayani, imani akusalakammapaccayani. Ayam imesam, tesaii ca viseso.

Aqui, cuando se ha acumulado kamma con once tipos de conciencias insanas, el elemento de la
conciencia mental sin raiz acompaiado con indiferencia fructifica como reconexién en los cuatro
planos de infelicidad tomando cierto objeto como kamma, signo de kamma o signo de destino.
Después de la reconexion, a partir del segundo momento de conciencia, mientras dura la vida,
fructifica como continuidad vital. En el proceso cognitivo de las cinco conciencias con objeto
moderadamente indeseable!9? fructifica como investigacion, y en las seis puertas con objeto
potente, como registro. Y en el momento del deceso fructifica como muerte. Asi, en cinco lugares
fructifica. Mientras las conciencias resultantes sanas sin raiz tienen solamente condiciones de
kamma sano, éstas!? tienen condiciones de kamma insano. Esta es la diferencia entre éstas y
aquellas.

54. Anitthanitthamajjhatta-gocare vattare ime;
Sukhadittaya-yutta te, dukkhupekkha-yutta ime.

103 Moderadamente indeseable (anittha-majjhatta) para distinguirlo del [muy] indeseable (ati-anittha). Abhvt-at i
274.

104 T as conciencias resultantes insanas sin raiz.
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54. Estos ocurren con relacion a objetos [muy] indeseables y moderadamente indeseables.
Mientras que aquellas estan asociadas con las tres [sensaciones] de agrado,!9 etc., éstas estan
asociadas con dolor e indiferencia.

Evam kamavacara-kusalavipaka-sahetukam atthavidham, ahetukam atthavidham, jhananga-
yogabhedato riapavacara-vipakam paricavidham; arammana-bhedato aripavacara-vipakam
catubbidham; magga-sampayutta-citta-phalabhedato lokuttara-vipakam catubbidham;

veditabbam.

Ast, la resultante sana con raiz de la esfera de los sentidos es de ocho tipos y la sin raiz es de
ocho tipos. La resultante de la esfera de la materia sutil, de acuerdo con la divisién en factores de
jhana, es de cinco tipos. La resultante de la esfera inmaterial, de acuerdo con la division en
objetos, es de cuatro tipos. La resultante ultramundana, de acuerdo con la division de las
conciencias de fruicién correspondientes a los senderos, es de cuatro tipos. Y la resultante insana,
de acuerdo con la divisién en conciencia del ojo, etc., es de siete tipos. Se debe entender que la
conciencia resultante es de treinta y seis tipos.

55. Evam chattimsadha pakam, Pakasasana-piijito;
Savipakavipakesu, kusalo Sugato ’bravi.

55. La fruicion es de treinta y seis tipos. Asi dijo el Bien-ido, reverenciado por Pakasasana,!06
habil en las resultantes y no resultantes.!07

Kiriyabyakata-cittam pana avipakato ekavidham; paritta-mahaggatato duvidham,; kamavacara-
ripavacara-arapavacara-bhiamibhedato tividham. Tattha kamavacaram duvidham sahetukam
ahetukan ti. Tattha sahetukam ekavidham arahato eva uppajjanato. Somanass’-upekkha-
ianappayogabhedato kamavacara-kusalam viya atthavidham hoti. Seyyathidam,
somanassasahagatam nanasampayuttam asankharikam, sasankharikam, somanassasahagatam
Aianavippayuttam asankharikam, sasankharikam, upekkhasahagatam fianasampayuttam
asankharikam, sasankharikam, upekkhasahagatam fianavippayuttam asankharikam,
sasankharikan ti imani attha sahetuka-kiriya-cittani. Etani pana yathanuripam dandadivasena
khtnasavanam yeva pavattanti. Evam sahetuka-kiriyacittani veditabbani.

105 Se refiere a las ocho resultantes sanas sin raiz que estin asociadas con tres tipos de sensaciones, agrado, placer e
indiferencia.

106 Sakka. Abhvt-pti 16.

107 Las resultantes sanas y funcionales. Abhvt-pt i 16.
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La conciencia indeterminada funcional es de un tipo en cuanto a que no produce resultados; de
dos tipos como inferior y sublime; de tres tipos de acuerdo a la clasificacion en planos de la
esfera de los sentidos, esfera de la materia sutil y esfera inmaterial. Aqui la [conciencia de la]
esfera de los sentidos es de dos tipos: con raiz y sin raiz. La con raiz es de un tipo en cuanto
solamente surge en el Arahant. Como la sana de la esfera de los sentidos es de ocho tipos,
dividida de acuerdo al placer, indiferencia y entendimiento. A saber: (1-2) acompaiiada con
placer, asociada con entendimiento, espontdnea e inducida; (3-4) acompanada con placer,
disociada de entendimiento, espontdnea e inducida; (5-6) acompafiada con indiferencia, asociada
con entendimiento, espontdnea e inducida; (7-8) acompaiiada con placer, disociada de
entendimiento, espontdnea e inducida. Estas son las ocho conciencias funcionales con raiz. Estas
ocurren de acuerdo a las circunstancias, solamente en esos que han extinguido los contaminantes
cuando practican generosidad, etc. Asi se deben entender las conciencias funcionales con raiz.

Ahetuka-kiriyacittam pana tividham kiriyahetuka-manodhatu-upekkhasahagatavajjanacittam,
kiriyahetuka-manovifinanadhatu-somanassasahagatam hasituppadacittam, kiriyahetuka-
manovinianadhatu-upekkhasahagatam votthabbanacittan ti.

La conciencia funcional sin raiz es de tres tipos: (1) elemento mental funcional sin raiz de la
conciencia de advertencia acompafiado con indiferencia, (2) elemento de la conciencia mental
funcional sin raiz de la conciencia del sonreir acompafiado con placer, y (3) elemento de la
conciencia mental funcional sin raiz de la conciencia de determinacién acompaiiado con
indiferencia.

Tattha kiriyahetuka-manodhatu-upekkhasahagata hadayavatthum nissaya cakkhudvare ittha-
itthamajjhatta-anittha-anitthamajjhattesu rigparammanesu yena kenaci pasdade ghattite tam tam
arammanam gahetva avajjanavasena cakkhuviinanassa purecart hutva bhavangam
avattayamand uppajjati. Sotadvaradisu pi es’ eva nayo. Itara pana dve ahetuka-manoviiiiana-
dhatuyo sadharanasadharana ti duvidha honti. Tattha asadharana pana kiriyahetuka-mano-
vinfiana-dhatu somanassasahagata khindasavass’ eva chasu dvaresu chasu anularesu
arammanesu hasituppadakicca niyatavatthuka uppajjati. Sadharana pana ahetuka-
manovinianadhatu upekkhasahagata chalarammana-vijananalakkhana,
tathabhavapaccupatthand, sa tisu bhavesu sabbesam sacittakasattanam sadharana, na kassaci
pana sacittakassa na uppajjati nama. Uppajjamanad pandayam paiicadvara-manodvaresu
votthabban’-avajjana-kicca uppajjati. Cha asadharana-fianani pi etaya gahitarammanam eva
ganhanti. Sabbarammana-gahanasamatthataya sabbaiiiutaninianagatika ti veditabba. Imani tini
ahetuka-kiriyacittani.

Aqui, cuando algtin objeto visible, deseable, muy deseable, [muy] indeseable 0 moderadamente

indeseable, hace impacto con la sensibilidad en la puerta del ojo, surge el elemento mental
funcional sin raiz acompafiado con indiferencia, en dependencia de la base del corazon,
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interrumpiendo la continuidad vital, antes de la conciencia del ojo, advirtiendo y aprehendiendo
ese mismo objeto. El método es similar para la puerta del oido, etc. Los otros dos elementos de la
conciencia mental sin raiz son de dos tipos en cuanto a que son comunes y no comunes.!08 Entre
estos, el elemento de la conciencia mental funcional sin raiz acompafiado con placer, que es no
comun, 109 que siempre posee base, y que realiza la funcion de sonreir, surge en uno que ha
extinguido los contaminantes con relacion a los seis objetos menores!10 en las seis puertas. El
elemento de la conciencia mental sin raiz acompafiado con indiferencia, que es comun [tanto a
los seres nobles como a los ordinarios], que tiene la caracteristica de conocer los seis objetos y
la manifestacidn de tal estado, es comun a las conciencias de los seres en las tres existencias, al
punto que no deja de surgir en la mente de ninguno.!'!' Cuando surge, realiza las funciones de
advertencia y determinacién en la puerta de la mente y cinco puertas. Incluso los seis
conocimientos no comunes!!2 toman el objeto por medio de éste. Se debe entender que el
entendimiento de omnisciencia puede tomar todos los objetos. Estas son las tres conciencias
funcionales sin raiz.

Idha thatva hasanacittani parigganhitabbani. Terasa hasanacittani. Kusalato catithi somanassa-
sahagatehi, akusalato catiht ti imehi atthahi cittehi puthujjana hasanti, sekha pana kusalato
catithi, akusalato dvihi ditthigata-vippayutta-somanassasahagateht ti chahi hasanti, khinasava
kiriyato paiicahi somanassasahagatehi hasantr ti.

Aqui se deben investigar las conciencias del sonreir. Hay trece conciencias del sonreir. Entre las
sanas, cuatro acompanadas con placer, y entre las insanas, cuatro. Los seres ordinarios sonrien
con estas ocho conciencias, pero los aprendices!!3 sonrien con seis, a saber, con cuatro sanas y
con dos insanas acompainadas con placer, disociadas de concepcidn errénea, mientras que €sos
que han extinguido los contaminantes sonrien con cinco funcionales acompafiadas con placer.

56. Somanassayutan’ attha, kusalakusalani ca;

108 Comunes se refiere a que surgen tanto en los aprendices como en los no aprendices y en los seres ordinarios. No
comunes cuando surgen solamente en los no aprendices. Abhvt-at i 276.

109 Es decir, que surge solamente en los no aprendices.
10 Chasu anularesu arammanesu, lit. con respecto a los seis objetos no eminentes.

111 Es decir, el elemento de la conciencia mental sin raiz acompafiado con indiferencia surge en todos los seres de
los tres planos.

121 05 seis conocimientos no comunes (cha asddharanafiandni) son conocimientos exclusivos de los Buddhas, y
por lo tanto, no comunes con otros. Estos son los siguientes: (1) conocimiento de las disposiciones y tendencias
subyacentes (a@sayanusayariana), (2) conocimiento de penetracion de las facultades de otros (indriyaparopariya-
Aana), (3) conocimiento del milagro gemelo (yamakapatihariyaiiana), (4) conocimiento de la gran compasion
(mahakarundasamapattiniana), (5) conocimiento de omnisciencia (sabbarifiutaniniana) y (6) conocimiento sin
obstruciones (anavarananana). Ref. Pts.A. 1 52-55.

113 Aprendiz (sekha) es un término utilizado para referirse al individuo noble de las tres primeras fruiciones
ultramundanas.
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Kriyato pana pariic’ evam,!'# hasacittani terasa.

56. Hay trece conciencias del sonreir: ocho, sanas e insanas asociadas con placer, y cinco
funcionales.

57. Puthujjana hasant’ ettha, cittehi pana atthahi;
Chahi sekha asekha ca, hasanti pana paricahi.

57. Aqui los seres ordinarios sonrien con ocho conciencias, los aprendices con seis, pero los no
aprendices sonrien con cinco.

Idani rapavacara-kiriyacittani honti. Vitakka-vicara-ptti-sukha-citt’-ekaggata-sampayuttam
pathamam; vicara-piti-sukha-citt’-ekaggata-sampayuttam dutiyam; piti-sukha-citt’-ekaggata-
sampayuttam tatiyam, sukha-citt’-ekaggata-sampayuttam catuttham; upekkha-citt’-ekaggata-
sampayuttam paficaman ti imani paiica ripavacara-kiriyacittani.

Ahora se tratan las conciencias funcionales de la esfera de la materia sutil. Primera [jhana]
asociada con aplicacion inicial, aplicacién sostenida, regocijo, placer y unificacion de la mente;
segunda asociada con aplicacion sostenida, regocijo, placer y unificaciéon de la mente; tercera
asociada con regocijo, placer y unificacion de la mente, cuarta asociada con placer y unificacion
de la mente, y quinta asociada con indiferencia y unificacién de la mente. Estas son las cinco
conciencias funcionales de la esfera de la materia sutil.

Idani arapavacara-kiriyacittani vuccanti. Akasanaficayatana-safiiiasahagatam;
vififiananicayatana-sainiasahagatam, akificanfidyatana-sanniasahagatam;
nevasanianasannayatana-saiiiasahagatan ti imani cattari arapavacara-kiriyacittani. Imani
pana riaparipakiriya-cittani saka-saka-bhiamikusalasadisani. Kevalam pan’ etani kiriyacittani
khtnasavanam yeva uppajjanti, kusalani pana sekhaputhujjananam. Imani ca khinasavanam
bhavana-kara-vasappavattani, tani pana sekha-puthujjananam bhavana-pufiiia-vasappavattant
ti ayam eva imesam, tesafi ca viseso.

Ahora se exponen las conciencias funcionales de la esfera inmaterial. (1) [Conciencia jhana]
acompaiiada con la percepcidn de la base del espacio infinito; (2) acompafiada con la percepcion
de la base de la conciencia infinita; (3) acompafiada con la percepcion de la base de la nada, y (4)
acompaiiada con la percepcién de la base de la ni percepcién ni no percepcién. Estas son las
cuatro conciencias funcionales de la esfera inmaterial. Las conciencias funcionales de [las
esferas de] la materia sutil e inmaterial son similares a las sanas del propio plano. Mientras las
conciencias funcionales tnicamente surgen en aquellos que han extinguido los contaminantes,

114 Eva (PTS).
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las sanas surgen s6lo en los aprendices y seres ordinarios. Aquellas!!> ocurren en los que han
extinguido los contaminantes debido al dominio en el desarrollo meditativo, mientras que éstas!!6
ocurren en los aprendices y seres ordinarios cuando realizan el mérito del desarrollo meditativo.
Esta es la diferencia entre éstas y aquellas.

58. Ya puthujjana-kalasmim, abhinibbattita pana,
Raparipa-samapatti, sa khinasava-bhikkhuno.

59. Yava khinasavo bhikkhu, na samapajjate 'va''’ nam;
Tava ta kusala eva, samapanna sace kriya.

58-9. El logro de la materia sutil e inmaterial que surge para un ser ordinario, mientras el
bhikkhu no sea uno que ha extinguido los contaminantes, es solamente sano, pero si ha
alcanzado [el estado de Arahant] es funcional.

Evam somanassadi-bhedato kamavacara-sahetuka-kiriya-cittam atthavidham; manodhatu-
manovinnanadhatu-dvayabhedato ahetukam tividham; jhananga-yogabhedato ripavacaram
paiicavidham,; arammanabhedato aripavacaram catubbidham. Evam bhimivasena visatividham
kiriyacittam veditabban ti.

Asi la conciencia funcional con raiz de la esfera de los sentidos dividida de acuerdo al placer,
etc., es de ocho tipos; la sin raiz es de tres tipos de acuerdo a la clasificacién en el elemento
mental y los dos elementos de la conciencia mental; la de la esfera de la materia sutil es de cinco
tipos de acuerdo a la asociacién con los factores de jhana; la de la esfera inmaterial es de cuatro
tipos de acuerdo a la clasificacion de objetos. Asi se debe entender que la conciencia funcional es
de veinte tipos de acuerdo a los planos.

60. Ekadasavidham kame, riipe paiica ariapisu,
Cattart ti ca sabbani, kriyacittani visati.

60. Once en los sentidos, cinco en la materia [sutil] y cuatro en las inmateriales; todas las
conciencias funcionales son veinte.

61. Lokuttara-kriyacittam, pana kasma na vijjati;
Ekacittakkhanatta hi, maggassa ti na vijjati.

115 Las funcionales de la materia sutil e inmaterial.
116 T a5 conciencias sanas de la materia sutil e inmaterial.

117 Samapajjate pana (PTS).
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61. Pero, ;por qué no existe conciencia funcional ultramundana? No existe debido a que la
conciencia del sendero ocurre por un solo momento.!18

62. Kriyakriyapatti-vibhaga-desako,
Kriyakriyam cittam avoca yam Jino;
Hitahitanam sakriyakriya-rato,

Kriyakriyam tan tu maya samiritam.

62. El Expositor de la division de faltas por accion u omision,!!? el Conquistador, que se deleita
haciendo lo benéfico y no haciendo lo perjudicial, expuso la conciencia funcional y afuncional.
La [conciencia] funcional y afuncional'?0 ha sido expuesta por mi.

Ettavata ekavisatividham kusalam, dvadasavidham akusalam chattimsavidham vipakam,
visatividham kiriyacittan ti adimhi nikkhittam cittam ekiina-navutippabhedena vidhina
pakdasitam hott ti.

La sana es de veintiun tipos; la insana, de doce tipos; la resultante, de treinta y seis tipos, y la
funcional, de veinte tipos. Organizada de esta manera, la conciencia fue expuesta por el Sabio

como de ochenta y nueve tipos.

63. Ekavisati puiinani, dvadasakusalani ca;
Chattim s’ eva vipakani, kriyacittani visati.

63. Veintiuna meritorias, doce insanas, treinta y seis resultantes y veinte conciencias funcionales.

64. Ekiina-navuti sabbe, cittuppada Mahesina;
Attha lokuttare katva, niddittha hi samdsato.

64. Considerando las ultramundanas como ocho, el Gran Vidente explicd, en resumen, todos los
surgimientos de conciencia como ochenta y nueve.

18 Fkacittakkhane yeva pavattanato. Abhvt-at i 280. No hay conciencia funcional en las conciencias ultramundanas
porque la conciencia del sendero surge solo una vez. Si la conciencia del sendero fuera a ocurrir mas de una vez,
entonces seria posible decir que hay conciencia funcional en las ultramundanas. Vibhv 99.

119 De acuerdo con el método de la Canasta de la disciplina, las faltas (@patti) se dividen en dos grupos: (1) faltas
cuando se hace lo que no se debe hacer y (2) faltas cuando no se hace lo que se debe hacer. Abhvt-pt i 18. En este
verso hay un juego de palabras con los términos kriya, accion/funcional, y akriya, inaccion/afuncional, que se
pueden interpretar tanto en un sentido general (Vinaya) como técnico (Abhidhamma), que no es posible transmitir en
la traduccion.

120 Funcional (kriya) se refiere a la conciencia funcional, y afuncional (akriya) a las conciencias sanas, insanas y
resultantes.
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65. Pitake Abhidhammasmim, ye bhikkhii patavatthino;
Tehayam!?! uggahetabbo, cintetabbo punappunam.

65. Esos bhikkhus que desean adquirir competencia en la Canasta del Abhidhamma deberian
aprender y reflexionar en éste [tratado] una y otra vez.

66. Abhidhammavatarena, Abhidhamma-mahodadhim;
Ye taranti imam lokam, paraii ¢’ eva taranti te ti.

66. Esos que, por medio del Abhidhammavatara, cruzan el gran océano del Abhidhamma, ellos
también cruzan éste y el otro mundo.!22

Iti Abhidhammavatare Cittaniddeso nama
pathamo paricchedo

Asfi finaliza el primer capitulo del Abhidhammavatara
titulado Descripcion de la Conciencia

& ok ok sk sk

12I' Teh’ ayam (PTS).

122 Cruzan este mundo erradicando el deseo y la pasion, y cruzan el otro mundo debido a que mueren en el Nibbana
sin sustrato. Abhvt-at i 281
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I1. Dutiya-pariccheda
I1. Segundo capitulo

CETASIKA-NIDDESA
DESCRIPCION DE FACTORES MENTALES

67. Cittanantaram udditthad, ye ca cetasika maya;
Tesam ’dani karissami, vibhajanam ito param.

67. Inmediatamente después de la conciencia se exponen los factores mentales. Ahora haré una
clasificacion de ellos.

Tattha cittasampayuttd, citte bhava va cetasika. Te pi cittam viya sarammanato ekavidha,
savipakavipakato duvidha, kusalakusalabyakata-bhedato tividha, kamavacaradi-bhedato
catubbidha.

Aqui se denominan “factores mentales” (cetasika) a esos que estan asociados con la conciencia o
a esos que existen en la conciencia. Estos, como la conciencia, son de una clase en cuanto poseen
objeto; de dos clases como resultantes o no resultantes; de tres clases como sanos, insanos e
indeterminados, y de cuatro clases de acuerdo con la clasificacion en esfera de los sentidos, etc.

Tattha kamavacara-cittasampayutta kamavacara. Tesu kamavacara-pathama-mahakusala- citta-
sampayuttd tava niyatd saripena agata ekinatimsa dhamma honti. Seyyathidam, phasso vedana
sanfia cetand vitakko vicaro piti cittekaggata saddha sati viriyam paiia jivitindriyam alobho
adoso hirT ottappam kayappassaddhi cittappassaddhi kayalahuta cittalahuta kayamuduta
cittamuduta kayakammarniiata cittakammarniiata kayapaguiniata cittapagunnata kayujukata
cittujukata ti. Puna chando adhimokkho tatramajjhattata manasikaro ca ti cattaro niyata-
yevapanaka honti. Imehi catiihi tettimsa honti. Puna karuna mudita kaya-duccarita-virati vact-
duccarita-virati micchdjiva-virati ceti ime pafica aniyata. Ime pana kadaci uppajjanti. Imesu
pana karuna-muditavasena bhavanakale karuna-pubbabhago va mudita-pubbabhago va eta
uppajjanti, na pan’ ekato uppajjanti. Yada pana imind cittena miccha-kammantadthi viramati,
tada samma-kammantadini paripiirenti, eka virati uppajjati; karuna-muditahi saha
afiflamaiiiiena ca na uppajjanti. Tasma etesu ekena saha catuttims’ eva dhamma honti.

Aqui los [factores mentales] de la esfera de los sentidos estdn asociados con las conciencias de la
esfera de los sentidos. Entre estos, hay veintinueve estados constantes en conformidad con el
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Pali!'?3 asociados con la primera gran conciencia sana de la esfera de los sentidos. A saber: (1)
contacto, (2) sensacion, (3) percepcion, (4) volicion, (5) aplicacion inicial, (6) aplicacién
sostenida, (7) regocijo, (8) unificacion de la mente, (9) fe, (10) atencién plena, (11) energia, (12)
sabiduria, (13) facultad vital, (14) no-apego, (15) no-enojo, (16) vergiienza, (17) miedo de hacer
mal, (18) tranquilidad del cuerpo [mental], (19) tranquilidad de la conciencia, (20) levedad del
cuerpo mental, (21) levedad de la conciencia, (22) maleabilidad del cuerpo mental, (23)
maleabilidad de la conciencia, (24) adaptabilidad del cuerpo mental, (25) adaptabilidad de la
conciencia, (26) eficiencia del cuerpo mental, (27) eficiencia de la conciencia, (28) rectitud del
cuerpo mental, (29) rectitud de la conciencia. Estos cuatro son adicionales!2* constantes: (1)
deseo de hacer, (2) resolucion, (3) neutralidad y (4) atencion. Incluyendo esos cuatro, hay treinta
y tres. Estos cinco, porque surgen a veces, son inconstantes: (1) compasion, (2) alegria empética,
(3) abstinencia de mala accion corporal, (4) abstinencia de mala accion verbal y (5) abstinencia
de incorrecto modo de vida. Con respecto a estos, en el tiempo del desarrollo de la compasion o
alegria empatica, s6lo surge una [conciencia] en la etapa previa de la compasién o en la etapa
previa de la alegria empdtica; nunca surgen juntas. Pero cuando uno se abstiene de realizar una
accion incorrecta, etc., por medio de esta conciencia, consumando la recta accion, etc., entonces
surge solo una abstinencia. [Las abstinencias] no surgen junto con la compasion y la alegria
empdtica. Por lo tanto, con uno de estos hay treinta y cuatro estados.

68. Adina pufiiiacittena, tettimsa niyata matd;
Karuna-mudit’ ekena, catuttimsa bhavanti te.

68. Con la primera conciencia meritoria se reconocen treinta y tres constantes; con uno, sea
compasion o alegria empdtica,!25 estos son treinta y cuatro.

69. Kasma pan’ ettha metta ca, upekkha ca na uddhata;
Yevapanaka-dhammesu, Dhammardjena Satthuna.

123 Saripena dagata, lit. venidos en conformidad, significa que estos factores mentales son mencionados por nombre
en el Dhammasangani. Por esta razon se traduce esta expresion como “en conformidad con el Pali”. El Pali se
refiere a la Palabra del Buddha. Por esta razon se escribe con mayusculas.

124 E] término yevapanka, lit. o cualesquiera [otros], aqui traducido como “adicionales”, proviene del pasaje del
Dhammasangant (pag. 17) que dice: ye va pana tasmim samaye anifie pi atthi paticcasamuppannd aripino dhamma,
cualesquiera otros estados inmateriales surgidos condicionalmente que existen en esa ocasion. Estos estados no
fueron mencionados por nombre por el Buddha. Es en el Afthasalini (pag. 176) donde se mencionan por nombre
estos nueve factores mentales: (1) deseo de hacer (chanda), (2) decision (adhimokkha), (3) atencidén (manasikara),
(4) neutralidad (tatramajjhattata), (5) compasion (karund), (6) alegria empatica (mudita), (7) abstinencia de mala
accion corporal (ka@ya-duccarita-virati), (8) abstinencia de mala accion verbal (vaci-duccarita-virati), y (9)
abstinencia de incorrecto modo de vida (micchdjiva-virati).

125 Ese uno podria ser también alguna de las cuatro abstinencias. Abhvt-at 285 dice que en el compuesto karuna-
mudita del verso se elide la terminacién ‘adi’, etcétera, que incluye las abstinencias.
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69. Pero, ;por qué aqui, entre los estados adicionales, el Maestro, el rey del Dhamma, no
especificé el amor benevolente y la ecuanimidad?

70. Abyapadena metta pi, tatramajjhattataya ca;
Upekkha gahita yasma, tasma na gahita ubho.

70. Porque el amor benevolente ha sido incluido en la ausencia de mala voluntad y la
ecuanimidad en la neutralidad. Por esto no se incluyen ambos.

71. Kasma yevapana dhamma, Buddhen’ adiccabandhuna;
Sarapen’ eva sabbe te, paliyam na ca uddhata.

71. {Por qué no fueron mencionados por el Buddha del linaje del sol, en el Pali,!26 todos estos
estados adicionales por su propio nombre?

72. Yasma aniyata keci, yasma rasim!27 bhajanti na;

Yasma ca dubbala keci, tasma vutta na paliyam.

72. Porque algunos son inconstantes, porque no se asocian con los grupos!28 y porque algunos
son débiles. Por esto no fueron mencionados en el Pali.

73. Chandadhimokkha-mudita manasi ca karo,
Majjhattata ca karuna viratittayam ca,
Purfifiesu tena niyataniyata ca sabbe,
Yevapana Munivarena na ¢’ eva vutta.

73. Deseo de hacer, resolucion, alegria empatica, atencién, neutralidad, compasién y la triada de
las abstinencias, constantes e inconstantes!2?% en las meritorias; todos los adicionales no fueron
mencionados por el noble Sabio.

74. Kasma pan’ ettha phasso ’va, pathamam samudirito;
Pathamabhinipatatta, cittass’ arammane kira.

126 Este es un ejemplo del uso del término “pali” para referirse solamente a la Palabra del Buddha.
127 Rast (PTS).

128 Qe refiere a los diecisiete grupos (rdsi) mencionados en el Dhammasangant para describir la primera gran
conciencia sana como la péntada del contacto, etcétera. Abhvt-at i 285.

129 Cuatro constantes y cinco inconstantes. Abhvt-pt i 20. La compasion, alegria empatica y la triada de las
abstinencias son inconstantes. El resto son constantes.
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74. Pero, ;por qué aqui el contacto!3Y se menciona primero? Por ser el primer encuentro de la
conciencia con el objeto, dicen.!3!

75. Phusitva pana phassena, vedanaya ca vedaye;
Safijanati ca safinaya, cetandya ca cetaye.

75. Habiendo tocado por medio del contacto, [la mente] experimenta con la sensacion, percibe
con la percepcidn e incita!32 por medio de la volicion.

76. Balavapaccayatta ca, sahajatanam eva hi;
Phasso ’va pathamam vutto, tasma idha Mahesina.

76. Como es una condicion fuerte de los [estados] conacidos, por eso aqui!33 el contacto fue
mencionado primero por el Gran Vidente.

77. Akaranam idam sabbam, cittanam tu sah’ eval34 ca;
Ekuppadadi-bhavena, cittajanam pavattito.

77. Todo esto es un sinsentido porque los factores mentales surgen junto con la conciencia, etc.13>

78. Ayam tu pathamuppanno, ayam paccha ti natth’ idam,
Balavapaccayatte pi, karanarfi ca na dissati.

78. Esto no existe:136 “éste ha surgido primero, éste después”. Incluso la razén no se encuentra en
la condicién fuerte.137

130 E] contacto es el primer factor mental mencionado en el Dhammasarngant para describir la primera gran
conciencia sana.

131 Escuchado por mi (maya sutam) en Abhvt-pt i 21, pero Abhvt-at i 289 explica que ésta es la opinidn de los
Mahasamghikas (Mahasamghika-mata).

132 E] verbo cetaye también se puede traducir como organiza/arregla.
133 En esta conciencia. Abhvt-pti 21.
134 Tam-sah’ eva (PTS).

135 Se refiere a las cuatro caracteristicas de los factores mentales. Para evitar demasiadas repeticiones se ha
traducido cittajanam, de los que ocurren con la conciencia, como factores mentales.

136 Natth’ idam se glosa como idam vacanam natthi, lit., esta aseveracion no existe. Abhvt-pti 21.

137 Dhs.A. 151 explica esto con mayor precision: Ekacittasmifi hi uppannadhammanam ‘ayam pathamam uppanno
ayam paccha’ti idam vattum na labbha. Balavapaccayabhave pi phassassa karanam na dissati. Traduccion: Con
respecto a los estados que han surgido en un momento de conciencia, no es correcto decir: ‘éste ha surgido primero,
éste después’. Tampoco se encuentra la razén en la condicion fuerte del contacto.
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79. Desanakkamato’33 ¢’ eva, pathamam samudirito;
Icc evam pana vifiieyyam, vifiiund na visesato.

79. Se menciona primero debido al orden de la exposicion. Asi debe entender esto el sabio y no
de otra manera.!39

80. Na ca pariyesitabbo ’yam, tasma pubbaparakkamo;
Vacanattha-lakkhanadrhi, dhamma eva vijanata. 4

80. Por lo tanto, el sabio no deberia indagar acerca de la secuencia, sino solamente deberia
investigar los dhammas de acuerdo al significado de los términos y la caracteristica, etc.!4!

Yasma pana ime dhamma vacanattha-lakkhanadihi vuccamana pakata honti suviiifieyya ’va,142
tasma tesam vacanattha-lakkhanadini pavakkhami.43 Seyyathidam: phusati ti phasso. Svayam
phusana-lakkhano, sanghattana-raso, sannipata-paccupatthano, phalatthena vedana-
paccupatthano va, apathagata-visaya-padatthano. Ayam hi aripadhammo pi samano

arammanesu phusanakaren’ eva pavattati; so dvinnam mendanam sannipato viya datthabbo.

Debido a que cuando estos dhammas se explican de acuerdo con el significado de los términos y
la caracteristica, etc., se comprenden bien y son evidentes, entonces hablaré sobre el significado
de estos términos y la caracteristica, etc. A saber: se denomina contacto (phassa) a eso que toca.
Tiene la caracteristica de tocar; la funcién es impacto; la manifestacion es concurrencia o la
sensacion porque es el fruto; la causa proxima es el campo objetivo que ha entrado en foco. No
obstante que es un estado inmaterial, éste ocurre en la modalidad de tocar los objetos; se debe
entender como la embestida de dos carneros.

Sundaram mano ti sumano, sumanassa bhavo somanassam, somanassam eva vedana
somanassa-vedand. Sa vedayita-lakkhana, itthakaranubhavana-rasa'#* raja viya subhojana-
rasam, cetasika-assada-paccupatthana, passaddhi-padatthana.

138 Desanakkamato (PTS).

139 De esta manera se refutan las razones argumentadas en los versos 74, 75 y 76.

140 Vijaniya (PTS).

141 Qe refiere a los cuatro recursos definitorios, caracteristica, funcién, manifestacion y causa proxima.
142 Ca (PTS).

143 pgvakkhama (PTS).

144 [ttharammananubhavana-rasa (PTS).
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Mente grata se denomina buena mente (sumana); la condicidon de una mente buena se denomina
placer (somanassa); el mismo placer es la sensacion: sensacion placentera (somanassa-
vedana). Esta tiene la caracteristica de ser experimentada; la funcién de disfrutar el objeto
deseable como un rey disfruta el sabor de una buena comida; la manifestacion de sazonar los
factores mentales [asociados]; y la causa proxima es la tranquilidad.

Niladi-bhedam arammanam safijanati ti safiia. Sa sanijanana-lakkhana, paccabhiniiana-
karana-rasa vaddhakissa abhifiiana-karanam iva, yathagahita-nimittavasena abhinivesa-
karana-paccupatthand, yathopatthita-visaya-padatthana.

Se denomina percepcion (safifia) a eso que percibe el objeto como azul, etc. Tiene como
caracteristica notar; la funcién de hacer marcas como las marcas que realiza el carpintero; la
manifestacion de interpretar en base a los signos aprehendidos; y la causa préxima es el campo
objetivo como se presenta.

Cetayati ti cetana, saddhim attana sampayutta-dhamme arammane abhisandahatt ti attho. Sa
cetayita-lakkhana, ayihana-rasa, samvidahana-paccupatthana sakakicca-parakicca- sadhaka
Jetthasissa-mahavaddhaki-adayo viya.

Se denomina volicién (cetana) a ese que coordina; el significado es esa que se organiza a si
misma junto con los estados asociados en el objeto. Tiene como caracteristica el estado
volitivo;14 la funcién de acumular; la manifestacion de coordinar como el alumno principal del
carpintero, etc., que hace su propio trabajo y hace que otros trabajen.

Vitakkett ti vitakko, vitakkanam va vitakko. Svayam arammane cittassa abhiniropana- lakkhano,
ahanana-pariyahanana-raso, arammane cittassa anayana-paccupatthano.

Se denomina aplicacion inicial (virakka) a eso que piensa o pensando. Tiene como caracteristica
dirigir la mente hacia el objeto; la funcion de golpear y pegar contra el objeto; la manifestacion
de llevar la mente al objeto.

Arammane tena cittam vicaratt ti vicaro, vicaranam va vicaro. Anusaiicaranan ti vuttam hoti.
Svayam arammananumajjana-lakkhano, tattha sahajatanuyojana-raso, cittassa anupabandha-
paccupatthano.

Aplicacion sostenida (vicaro): por medio de éste la mente permanece en el objeto, o
permaneciendo. Se dice que es sostenimiento. Esta tiene como caracteristica frotar el objeto; la

145 Dhs.A. 155 glosa cetayita-lakkhana como cetana-bhava-lakkhana, caracteristica del estado volitivo.
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funcion de aplicar sostenidamente los estados conacientes en el objeto; la manifestacion de
mantener fijada la mente.

Pinayatt!4 ti piti. Sa sampiyayana-lakkhana, kaya-citta-pinana-rasa,#? pharana-rasa va,
odagya-paccupatthana.48

Se denomina recocijo (piti) a eso que refresca.'#® Este tiene como caracteristica agradar; la
funcién de refrescar la mente y cuerpo, o la funcién de difusion; y la manifestacion de
entusiasmo.

Cittassa ekaggabhavo cittekaggata; samadhiss’ etam namam. So avisara-lakkhano,’>°
avikkhepa-lakkhano va, sahajatanam sampindana-raso nhaniya-cunnanam udakam viya,
upasama-paccupatthano, visesato sukha-padatthano.

Se denomina unificaciéon de la mente (citrekaggata) al estado de la mente en un punto; éste es
un sinénimo de concentracion (samadhi). Tiene como caracteristica la no dispersién o no
distraccion; la funcién de conglomerar los estados conacientes como el agua conglomera el
polvo de bafio; la manifestacion es serenidad; y generalmente la causa préxima es la felicidad.

Saddahanti etaya, sayam va saddahati, saddahanamattam eva va esa ti saddha. Sa pan’ esa
saddahana-lakkhana, pasadana-rasa udakappasadaka-mani viya, akalusiya-paccupatthand,
saddheyya-vatthu-padatthana.

Fe (saddha): por medio de ésta, creen,!5! o cree por si misma, o la mera accion de creer. Esta
tiene la caracteristica de confiar; la funcién de clarificar como una gema para purificar agua; la
manifestacion de no confusion;!52 y la causa proxima es algo en qué creer.

Saranti etaya, sayam va sarati, saranamattam eva va esd ti sati. Sa apilapana-lakkhana,
asammosa-rasd, arakkha-paccupatthand, thirasanina-padatthana.

146 Pinayati (PTS).
147 También se podria traducir como entusiasmar la mente y cuerpo.
148 Odagga-paccupatthana (PTS).

149 piti se deriva de la raiz ‘p?’, refrescando. Se refiere a interés placentero. Piti hace que los estados asociados en el
objeto se complazcan en el objeto. Abhvt-pt i 22.

150 Avisamhara-lakkhano (PTS).
151 Creen en los tres objetos, Buddha, Dhamma y Samgha. Abhvt-pt i 22.

152 También akalusiya se puede traducir como no turbiedad.
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Atencion plena (sati): por medio de éste, recuerdan, o ésta misma recuerda, o el mero recordar.
Esta tiene como caracteristica no fluctuar; la funcion de no olvido; la manifestacion de
proteccioén; y la causa proxima es la percepcidn aguda.

Virabhavo viriyam, viranam va kammam viriyam. Tam pan’ etam ussahana-lakkhanam,!53
sahajatanam upatthambhana-rasam, asamsidanabhava-paccupatthanam, samvega-
padatthanam.

Energia (viriya) es el estado o accién de uno que es vigoroso. Este tiene como caracteristica
esforzarse; la funcién de soportar los estados conacientes; la manifestacién de no desplomarse;!>*
y la causa proxima, el sentido de urgencia.

Pajanatt ti pafiiia. Sa pan’ esa vijanana-lakkhana, visayobhdasana-rasa padipo viya, asammoha-
paccupatthana araniiiagatasudesako viya.

Se denomina sabiduria (paifia) a eso que comprende claramente. Tiene como caracteristica la
comprension; la funcion de iluminar el campo objetivo como una lampara; la manifestacion de
ausencia de perplejidad como un buen guia en el bosque.

Jivanti tena tam-sampayuttadhamma ti jivitam. Tam pana attana avinibbhuttanam dhammanam
anupalana-lakkhanam, tesam pavattana-rasam, tesam yeva thapana-paccupatthanam,
yapayitabbadhamma-padatthanam. Sante pi ca tesam anupalana-lakkhanadimhi vidhane
atthikkhane yeva tam te dhamme anupaleti udakam viya uppaladini, yathasakam paccayuppanne
pi ca dhamme anupaleti dhatils5 viya kumaram, sayam pavattitadhammasambandhen’ eva
pavattati niyamako viya, na bhangato uddham pavattayati attano ca pavattayitabbanari ca
abhava, na bhangakkhane thapeti sayam bhijjamanatta, khtyamano viya vatti-sneho!56 ’va

padipasikhan!>7 ti.

Facultad vital (jivita): por medio de ésta, los estados asociados viven. Esta tiene como
caracteristica mantener!38 los estados que estdn junto a ella; la funcion de la ocurrencia de estos;
la manifestacion de establecer su presencia; y la causa préxima son los estados a ser mantenidos.
No obstante que efectda la caracteristica de mantenerlos, etc., solamente mantiene estos estados
en el momento de ocurrencia, como el agua mantiene el loto, etc. Y mantiene los estados, aunque

153 Ussahana-lakkhanam (PTS).
154 No colapsar.

155 Dhati (PTS).

156 Vatti-sneho (PTS).

157 Dipasikhan (PTS).

158 El término anupalana tiene el significado literal de proteger/guardar continuamente.
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estos surgen debido a sus propias condiciones, como la nodriza [amamanta] al nifio. Y s6lo
ocurre junto con los estados que surgen ligados a ella misma como el botero;!? no ocurre
después de la disolucion [del momento de conciencia] debido a la inexistencia de si misma y de
esos que deben ser mantenidos; no mantiene [los estados asociados] en el instante de cesacion
debido a que ella misma ha perecido, como la flama de una lampara que se extingue cuando se
agotan la mecha y el aceite.

Na lubbhanti tena, sayam va na lubbhati, alubbhanamattam eva va tan ti alobho. So arammane
cittassa alaggabhava-lakkhano kamaladale jalabindu viya, apariggaha-raso muttabhikkhu viya,
analltnabhava-paccupatthano asucimhi patita-puriso viya.

No apego (alobha): por medio de éste, no son dvidos, o no es dvido en si mismo, o la mera
accién de la no avidez. Este tiene como caracteristica el no apego de la mente en el objeto, como
la gota de agua en la hoja del loto; la funcién de no aferramiento como un bhikkhu emancipado;
la manifestacion de desapego es como un hombre que ha caido en un lugar sucio.

Na dussanti tena, sayam va na dussati, adussanamattam eva va tan ti adoso. So acandikka-
lakkhano, avirodha-lakkhano va anukiilamitto viya, aghatavinayana-raso, parilahavinayana-
raso va candanam viya, sommabhava-paccupatthano punnacando viya.

No enojo (adosa): por medio de éste, no se enojan, o éste mismo no se enoja, o la mera accion
de no enojarse. Este tiene como caracteristica la ausencia de fiereza o la caracteristica de no
oposiciéon como un amigo amable; la funcidn de eliminar el enojo o la funcion de eliminar la
quemazon como la madera de sdndalo; la manifestacién de agradable!60 como la luna llena.

Kayaduccaritadrhi hirtyatt ti hirt.'s! Lajjay’ etam adhivacanam. Tehi yeva ottappatr ti ottappam.
Papato ubbegass’ etam adhivacanam. Tattha papato jigucchana-lakkhana hirt, ottasa-
lakkhanam!6? ottappam. Ubho pi papanam akaranarasda, papato sankocana-paccupatthand,
attagarava-paragarava-padatthana. Ime dhamma lokapala ti datthabba.

Se denomina vergiienza (hir7) a eso que se aparta de las malas acciones corporales, etc. Es
sinénimo del avergonzamiento. Se denomina miedo de hacer mal (oftappa) a eso que teme esas
[malas acciones corporales, etc.]. Este es sindnimo de temor del mal. La vergiienza tiene como

159 El botero, aqui comparado con la facultad vital, no solamente se cruza a si mismo, sino que también cruza a los
pasajeros del bote, aqui comparados con los estados mentales asociados.

160 Abhvt-pt i 23 explica que la manifestacion de agradable significa mansedumbre (mudubhava-paccupatthana) o
frescura (sitalabhava-paccupatthana).

161 Hiri (PTS).
162 Uttasa-lakkhanam (PTS).
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caracteristica el disgusto del mal y el miedo de hacer el mal tiene como caracteristica temer.
Ambos tienen la funcién de no realizar el mal, la manifestacién de apartarse del mal, y la causa
préxima de respeto por uno mismo y respeto por los demads. Estos estados son considerados los
protectores del mundo.

Kayapassambhanam kaya-passaddhi. Cittapassambhanam citta-passaddhi. Kayo ti ¢’ ettha
vedandadayo tayo khandha. Ubho pi pan’ eta ekato hutva kaya-citta-daratha-vipasama-
lakkhana, kaya-citta-daratha-nimmadana-rasa, kaya-cittanam aparipphandana-sttibhava-
paccupatthana, kaya-citta-padatthana, kaya-cittanam avipasamata-uddhaccadi-kilesa-
ppatipakkhabhiita ti veditabba.

Tranquilidad del cuerpo [mental] (kaya-passaddhi) es la calma del cuerpo [mental].
Tranquilidad de la conciencia (citta-passaddhi) es la calma de la conciencia. Aqui

“cuerpo” (kaya) significa tres agregados, la sensacion, etc.163 Ambas, estando juntas, tienen como
caracteristica calmar las perturbaciones del cuerpo mental y la conciencia; la funcién de aplastar
las perturbaciones del cuerpo mental y la conciencia; la manifestacion de no oscilacion y frescura
del cuerpo mental y la conciencia; y la causa proxima es el cuerpo mental y la conciencia. Deben
considerarse como opuestos de las impurezas de la agitacion, etc.,!64 que causan desasosiego del
cuerpo mental y la conciencia.

Kayalahubhavo kaya-lahuta. Cittalahubhavo citta-lahuta. Kaya-cittanam garubhava-
viipasama-lakkhana, kaya-citta-garubhava-nimmadana-rasa, kaya-cittanam adandhata-
paccupatthana, kaya-citta-padatthana, kaya-cittanam garubhavakara- thina-middhadi-kilesa-
ppatipakkhabhiita ti veditabba.

Levedad del cuerpo mental (kaya-lahuta) es liviandad del cuerpo mental. Levedad de la
conciencia (citta-lahuta) es liviandad de la conciencia. Tienen como caracteristica calmar la
pesadez del cuerpo mental y la conciencia; la funcion de aplastar la pesadez del cuerpo mental y
la conciencia; la manifestacion de ausencia de aletargamiento del cuerpo mental y la conciencia;
y la causa préxima es el cuerpo mental y la conciencia. Deben considerarse como opuestos de
las impurezas del sopor y somnolencia, etc., que causan pesadez del cuerpo mental y la
conciencia.

Kayamudubhavo kaya-muduta. Cittamudubhavo citta-muduta. Kaya-cittanam thaddhabhava-
viipasama-lakkhana, kaya-cittanam thaddhabhava-nimmadana-rasa, appatighata-
paccupatthana, kaya-citta-padatthana, kaya-cittanam thaddhabhavakara- ditthi-manadi-kilesa-
ppatipakkhabhiita ti veditabba.

163 Agregados de la sensacion, percepcion y formaciones mentales. Abhvt-pt i 23.

164 Agitacion (uddhacca) y preocupacion (kukkucca).
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Maleabilidad del cuerpo mental (kaya-muduta) es manejabilidad del cuerpo mental.
Maleabilidad de la conciencia (citta-muduta) es manejabilidad de la conciencia. Tienen como
caracteristica calmar la rigidez del cuerpo mental y la conciencia; la funcion es aplastar la rigidez
del cuerpo mental y la conciencia; la manifestacion es la ausencia de resistencia; la causa
préxima es el cuerpo mental y la conciencia. Deben considerarse como opuestos de las
impurezas de las concepciones erroneas, vanidad, etc., que causan rigidez del cuerpo mental y la
conciencia.

Kayakammarifiabhavo kaya-kammannata. Cittakammariiiabhavo citta-kammaniata. Kaya-
cittanam akammarnniabhava-vipasama-lakkhana, kaya-cittanam akammarnfiabhava- nimmadana-
rasd, kaya-cittanam arammana-karana-sampatti-paccupatthand, kaya-citta-padatthanam, kaya-
cittanam akammannabhava-kara-avasesa-nivaranddi- kilesa-ppatipakkhabhiita ti veditabba.

Adaptabilidad del cuerpo mental (kaya-kammarifiata) es ductilidad del cuerpo mental.
Adaptabilidad de la conciencia (citta-kammariiiata) es ductilidad de la conciencia. Tienen
como caracteristica calmar la ingobernabilidad del cuerpo mental y la conciencia; la funcién de
aplastar la ingobernabilidad del cuerpo mental y la conciencia; la manifestacion del éxito del
cuerpo mental y la conciencia en tomar el objeto; y la causa proxima es el cuerpo mental y la
conciencia. Deben considerarse como opuestos de las impurezas restantes, que son
impedimentos y que causan ingobernabilidad del cuerpo mental y la conciencia.

Kayapaguniiiabhavo kaya-pagunnata. Cittapaguiiiiabhavo citta-paguiiiiata. Kaya-cittanam
agelaniiabhava-lakkhana, kaya-cittanam gelanifia-nimmadana-rasa, niradinava- paccupatthand,
kaya-citta-padatthana, kaya-cittanam gelaniiabhavakara-assaddhadi- kilesa-ppatipakkhabhiita
ti datthabba.

Eficiencia del cuerpo mental (kaya-paguiiiata) es la aptitud del cuerpo mental. Eficiencia de la
conciencia (citta-paguiiiata) es la aptitud de la conciencia.!®> Tienen como caracteristica
ausencia de enfermedad del cuerpo mental y la conciencia; la funcién de aplastar la enfermedad
del cuerpo mental y la conciencia; la manifestacion de ausencia de infortunios; y la causa
proxima es el cuerpo mental y la conciencia. Deben considerarse como opuestos de las
impurezas de falta de fe, etc., que causan enfermedad en el cuerpo mental y la conciencia.

Kayassa ujukabhavo ka@yujukata. Cittassa ujukabhavo cittujukata. Kaya-cittanam akutilabhava-
lakkhana, kaya-cittanam ajjava-lakkhana va, kaya-cittanam kutilabhava- nimmadana-rasa,

165 Paguna tiene tres significados: (1) derecho, (2) dominio y (3) buen estado, buena condicion. En este caso se
refiere al tercer significado.
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ajimhata-paccupatthana, kaya-citta-padatthana, kaya-cittanam kutilabhavakara-maya-
satheyyadi-kilesa-ppatipakkhabhiita ti datthabba.

Rectitud del cuerpo mental (kayujukata) es derechura del cuerpo mental. Rectitud de la
conciencia (cittujukata) es derechura de la conciencia. Tienen como caracteristica la honestidad
del cuerpo mental y la conciencia o la caracteristica de integridad del cuerpo mental y la
conciencia; la funcion de aplastar la deshonestidad del cuerpo mental y la conciencia; la
manifestacion de ausencia de deshonestidad; y la causa préxima es el cuerpo mental y la
conciencia. Deben considerarse como opuestos de las impurezas de la hipocresia, fraude, etc.,
que causan tortuosidad del cuerpo mental y la conciencia.

Chando ti kattukamyatay’ etam adhivacanam. Tasma so kattu-kamyata-lakkhano!%¢ chando,
arammanapariyesana-raso, arammanena atthikata-paccupatthano, tad’ ev’ assa padatthano.167

Deseo de hacer (chanda) es sindnimo de deseo de realizar. Por lo tanto, el deseo de hacer tiene
como caracteristica el deseo de realizar [una accidn]; la funcion de buscar un objeto; la
manifestacion es la necesidad de un objeto; la causa proxima es el mismo objeto.

Adhimuccanam adhimokkho. So sannitthana-lakkhano, asamsappana-raso, nicchaya-
paccupatthano, sannittheyyadhamma-padatthano, arammane niccalabhavena indakhtlo viya

datthabbo.

Decision (adhimokkha) es determinacion.168 Tiene como caracteristica la resolucion; la funcion
de ausencia de indecision; la manifestacion de decision; y la causa préxima es algo de qué estar
convencido. Se debe considerar como un pilar de piedra debido a la determinacién con respecto
al objeto.

Tesu tesu dhammesu majjhattabhavo tatramajjhattata. Sa citta-cetasikanam samavahita-
lakkhana, anadhikata-nivarana-rasa, pakkhapatupacchedana-rasa va, majjhattabhava-
paccupatthana.

Neutralidad (fatramajjhattata) es imparcialidad!%° con respecto a estos y aquellos estados.!70
Tiene la caracteristica de conducirlos con igualdad; la funcién de prevenir deficiencia o exceso, o
la funcién de evitar parcialidad; y la manifestacién de imparcialidad.

166 Kamyata-lakkhano (PTS).

167 padatthanam (PTYS).

168 La accién de soltar.

169 Literalmente “estar en el medio”.

170 Se refiere a los estados mentales asociados, conciencia y factores mentales. Abhvt-at i 307.

45



Kiriya karo, manasmim karo manasikaro. Purima-manato visadisam manam karotT ti ca
manasikaro. Svayam arammana-patipadako, vithi-patipadako, javana-patipadako ti tippakaro.
Tattha arammana-patipadako manasmim karo manasikaro. So sarana-lakkhano,
sampayuttanam arammane samyojana-raso, arammanabhimukhabhava-paccupatthano,
arammana-padatthano, sankharakkhandha-pariyapanno arammana-patipadakattena
sampayuttanam saratht viya datthabbo. Vithipatipadako ti paiicadvaravajjanass’ etam
adhivacanam, javanapatipadako ti manodvaravajjanass’ etam adhivacanam, na te idha
adhippeta.

Atencion (manasikaro): haciendo en la mente; haciendo (karo) significa kiriya (accién). Hace la
mente diferente que la mente anterior.!”! Esta es de tres tipos: (1) reguladora del objeto, (2)
reguladora del proceso cognitivo y (3) reguladora de impulsiones (javana). Entre éstas, la
atencién reguladora del objeto es esa que hace en la mente.172 Esta tiene la caracteristica de
conducir; la funcién de acoplar los estados asociados al objeto; la manifestacion de confrontarse
con el objeto; y la causa proxima es el objeto. Esta incluida en el agregado de formaciones
mentales y como actiia como reguladora del objeto, deberia considerarse como conductora de los
estados asociados. (2) La reguladora del proceso cognitivo es sinonimo de la [conciencia de]
advertencia en la puerta de los cinco sentidos. (3) La reguladora de impulsiones es sinénimo de
la [conciencia de] advertencia en la puerta de la mente. Aqui no se refiere a ninguna de éstas [dos
dltimas].

Karuna ti paradukkhe sati sadhiinam hadayakampanam karott ti karund, kinati vindseti va
paradukkhan ti karuna. Sa paradukkhapanayanakarappavatti-lakkhana, paradukkhasahana-
rasd, avihimsa-paccupatthana, dukkhabhibhiitanam anathabhava-dassana-padatthana.

Compasion (karuna) es eso que hace temblar el corazén de los buenos ante el sufrimiento de
otros, o eso que demuele, destruye el sufrimiento de otros. Tiene la caracteristica de promover la
eliminacion del sufrimiento de los demads; la funcién de no soportar el sufrimiento de los demas;
la manifestacion de ausencia de crueldad; y la causa préxima es ver el desamparo de aquellos
agobiados por el sufrimiento.

Modanti taya, sayam va modatt ti mudita. Sa pamodana-lakkhana, anissayana-rasa, arati-
vighata-paccupatthana, sattanam sampattidassana-padatthana. Keci pana mettupekkhayo pi
aniyate icchanti, tam na gahetabbam. Atthato hi adoso eva metta, tatramajjhattupekkha yeva
upekkha ti.

171 La mente anterior es la mente de continuidad vital. La mente diferente es la mente en el proceso de impulsion.
Abhvt-at i 307.

172 Es decir, dirige la mente hacia el objeto.
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Alegria empatica (mudita): Por medio de éste se regocijan, o se regocija en si misma. Esta tiene
la caracteristica de regocijo; la funcién de no envidia; la manifestacion de eliminar la aversion; y
la causa proxima es ver el éxito de otros. Algunos proponen incluir también al amor benevolente
y ecuanimidad entre los [adjuntos] inconstantes, pero esto no se debe aceptar porque de acuerdo
con el significado, el mismo no enojo corresponde al amor benevolente y la ecuanimidad a la

neutralidad.

Kayaduccaritato virati kayaduccarita-virati. Es’ eva nayo sesesu pi dvisu. Lakkhanadito pana
etd tisso pi viratiyo kayaduccaritadivatthiinam avitikkama-lakkhana, kayaduccaritadi- vatthuto
sankocana-rasa, akiriya-paccupatthana, saddha-hiri-ottappa-appicchatadi-guna- padatthana.
Keci pana imasu ekekam niyatam viratim icchanti. Evam kamavacara-pathama-
mahakusalacittena ime tettimsa va catuttimsa va dhamma sampayogam gacchanti ti veditabba.

Abstinencia de mala conducta corporal (kayaduccarita-virati) es abstencion de mala accién
corporal. El mismo método aplica para las dos restantes. Con respecto a las tres abstinencias,
éstas tienen como caracteristica no transgredir en las respectivas bases con mala conducta
corporal, etc.; la funcién de alejarse de las bases de mala conducta corporal, etc.; la
manifestacion de no realizar [la mala accién]; y la causa préxima son cualidades como la fe,
vergiienza, miedo de hacer mal, tener pocos deseos, etc. Algunos!” proponen incluir cada una de
éstas individualmente como [adjuntos] constantes. De esta manera deberia entenderse que hay
treinta y tres o treinta y cuatro estados con la primera gran conciencia sana de la esfera de los
sentidos.

Yatha ca pathamena, evam dutiyacittena pi. Sasankharabhavamattam eva hi ettha viseso. Puna
tatiyena fianavippayogato thapetva amoham avasesa dvattimsa va tettimsa va veditabba. Tatha
catutthena pi sasankharabhavamattam eva viseso. Pathame vuttesu pana thapetva pitim avasesa
paiicamena sampayogam gacchanti. Somanassatthane c’ ettha upekkhavedana pavittha. Sa pana
itthanitthaviparitanubhavana-lakkhana, pakkhapatupacchedana-rasa. Yatha ca paiicamena,
evam chatthena pi. Sasankharamattam eva hoti viseso. Sattamena pana thapetva paiiiiam
avasesda ekatimsa va dvattimsa va dhamma honti, tatha atthamenda pi. Sasankharamattam eva
viseso. Evam tava kamavacara-kusala-cetasika veditabba.

Asi como con la primera, también con la segunda conciencia. Aqui la tnica diferencia es la
induccién. Con la tercera, disociada de entendimiento, excluyendo la no-ignorancia, los [estados]
restantes se deben entender como treinta y dos o treinta y tres. Y con la cuarta, la tnica
diferencia es la induccién. Excluyendo regocijo, los [estados] restantes mencionados en la
primera, estan asociados con la quinta. Aqui en lugar de placer hay sensacién de indiferencia.

173 Los residentes del monasterio Abhayagiri. Abhvt-at i 312.
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Esta tiene la caracteristica de experimentar el opuesto de lo deseable e indeseable y la funcién de
evitar parcialidad. Asi como en la quinta, también con la sexta. Aqui la Unica diferencia es la
induccidén. Con la séptima, excluyendo la sabiduria, los restantes son treinta y uno o treinta y dos.
Asimismo en la octava; la sola diferencia es la induccion. Asi se deben entender los factores
mentales sanos de la esfera de los sentidos.

81. Upekkha-yutta-cittesu, na dukkha-sukha-pttiyo;
Jayante ’va!7* visum paiica, karuna-muditadayo.

81. En las conciencias asociadas con indiferencia no hay ni desplacer ni placer ni regocijo. Las
cinco, compasion, alegria empdtica, etc.,!”> surgen separadas.

Avasesesu pana ripavacara-citta-sampayuttda riapavacara. Tattha pathama-citta-sampayutta
tava kamavacara-pathama-citte vuttesu thapetva viratittayam avasesa veditabba. Viratiyo pana
kamavacara-kusala-lokuttaresv eva uppajjanti, na aniiesu. Dutiyena vitakka-vajja dvattimsa va
tettimsa va. Tatiyena vicara-vajja ekatimsa va dvattimsa va. Catutthena tato piti-vajja timsa va
ekatimsa va. Paiicamena tato karuna-mudita-vajja timsa honti; somanassatthane upekkha
pavittha. Evam riipavacara-kusala-cetasika veditabba.

Entre los restantes estdn los [factores mentales] de la esfera de la materia sutil que se asocian con
conciencias de la esfera de la materia sutil. Aqui se debe entender que los [factores mentales]
asociados con la primera conciencia [jhana] son como los mencionados en la primera conciencia
de la esfera de los sentidos, excluyendo las tres abstinencias. Las abstinencias solamente surgen
en las conciencias sanas de la esfera de los sentidos y en las ultramundanas, no en otras. Con la
segunda, exceptuando aplicacion inicial, hay treinta y dos o treinta y tres.!176 Con la tercera,
exceptuando aplicacion sostenida, hay treinta y uno o treinta y dos. Con la cuarta, exceptuando
regocijo, hay treinta o treinta y uno. Con la quinta, exceptuando compasion y alegria empdtica,
hay treinta; en lugar de placer hay indiferencia. Asi se deben entender los factores mentales sanos
de la esfera de la materia sutil.

Arapavacara-citta-sampayutta aripavacara. Te pana ripavacara-paricame vuttanayena
veditabba. Aripavacara-bhavo v’!77 ettha viseso.

174 pi (PTS).
175 Y las tres abstinencias.

176 Hay treinta y dos cuando no surge ninguno de los ilimitados y treinta y tres cuando surge uno de los ilimitados.
Este método es similar hasta la cuarta jhana.

177 C’ (PTS).
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Los [factores mentales] de la esfera inmaterial estan asociados con las conciencias inmateriales.
Estos se deben entender de acuerdo al método mencionado en la quinta [conciencia] de la esfera
de la materia sutil. Aqui la diferencia es el estado de la esfera inmaterial.

Lokuttara-citta-sampayutta lokuttara. Te pana pathamajjhanike maggacitte pathama-
riapavacara-citte vuttanayena dutiyajjhanikadibhede pi maggacitte dutiya-riapavacara-cittadisu
vuttanayen’ eva veditabba. Karuna-muditanam abhavo ca niyata-viratibhavo ca lokuttarabhavo
¢’ ettha viseso. Evam tava kusala-citta-sampayutta- cetasika veditabba.

Los [factores mentales] ultramundanos estan asociados con las conciencias ultramundanas.
Estos, en la conciencia del sendero correspondiente a la primera jhana, se deben entender de
acuerdo al método mencionado para la primera conciencia de la esfera de la materia sutil; para la
conciencia del sendero correspondiente a la segunda jhana, etc., se deben entender de acuerdo al
método mencionado para la segunda conciencia, etc., de la esfera de la materia sutil. Aqui la
diferencia es la ausencia de compasion y alegria empética, la presencia constante de las tres
abstinencias, y la ultramundanidad. Asi se deben entender los factores mentales asociados con las
conciencias sanas.

Akusala pana cetasika bhiumito ekavidha kamavacara yeva, tesu lobhamiila-pathamakusala-
citta-sampayutta tava niyata sariipen’ agata pannarasa, yevapanaka niyata cattaro ti ekiinavisati
honti. Aniyata cha yevapanaka ti sabbe pariicavisati honti. Seyyathidam, phasso somanassa-
vedana saniida cetand vitakko vicaro prtti cittass’ ekaggata viriyam jivitam ahirikam anottappam
lobho moho micchadittht ti ime saripen’ agata pannarasa; chando adhimokkho uddhaccam
manasikaro ti ime cattaro niyata-yevapanaka, ime pana patipatiya dasasu cittesu niyata honti.
Mano issa macchariyam kukkuccam thina-middhan ti ime cha yeva aniyata-yevapanaka.

De acuerdo al plano, los factores mentales insanos son de una clase: solamente de la esfera de los
sentidos. Entre estos, los asociados con la primera conciencia insana con raiz en el apego son
diecinueve: quince constantes en conformidad con el Pali y cuatro adicionales constantes. Con
los seis adicionales inconstantes son veinticinco en total. A saber: contacto, sensacion placentera,
percepciodn, volicidn, aplicacion inicial, aplicacion sostenida, regocijo, unificacion de la mente,
energia, facultad vital, desvergiienza, osadia, apego, ignorancia, y concepcion erronea; estos
quince estdn en conformidad con los Textos. Deseo de hacer, decision, agitacion!78 y atencion;
estos cuatro son adicionales constantes. Estos son constantes en diez conciencias sucesivas.
Vanidad, envidia, avaricia, preocupacion, sopor y somnolencia; estos seis son solamente
adicionales inconstantes.

178 En la descripcion de las conciencias insanas en el Dhammasangani (pag. 103-104) la agitacion no se considera
como parte de los adicionales.
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82. Evam yevapana sabbe, niyataniyata dasa;
Niddittha papa-cittesu, hata-papena Tadina.

82. Asi todos los adicionales, los diez, constantes e inconstantes en las malas conciencias, fueron
expuestos por el Tal179 que ha destruido el mal.

Tattha phasso ti akusala-citta-sahajato phasso. Esa nayo sesesu pi. Na hirTyatt ti ahiriko,
ahirikassa bhavo ahirikam. Kayaduccaritadrhi ottappatt ti ottappam, na ottappam anottappam.
Tattha kayaduccaritadrihi ajigucchana-lakkhanam, alajja-lakkhanam va ahirikam, anottappam
teh’ eva asarajjana-lakkhanam, anuttasa-lakkhanam va.

Aqui el contacto (phassa) es conaciente con las conciencias insanas. El método es similar para
los restantes. Se denomina desvergiienza (ahirika) a eso que no se aparta [del mal], o al estado
de uno que no se aparta [del mal]. Se denomina temor (otfapa) a eso que teme las malas acciones
corporales, etc. Se denomina osadia (anottappa) a eso que no teme [hacer el mal]. Aqui la
desvergiienza tiene como caracteristica la ausencia de disgusto ante la mala conducta corporal,
etc., o ausencia de recato; la osadia tiene como caracteristica la ausencia de temor o miedo ante
éstas [malas acciones].

Lubbhanti tena, sayam va lubbhati, lubbhanamattam eva va tan ti lobho. So arammana- gahana-
lakkhano makkatalepo viya, abhisanga-raso tattakapale pakkhitta!S0-mamsapesi viya,
apariccaga-paccupatthano telafijjanarago viya, samyojaniyesu dhammesu assadadassana-
padatthano.

Apego (lobho): por medio de éste, se apegan, o este mismo se apega, o el mero acto de apegarse.
Este tiene como caracteristica asirse al objeto como pegamento de monos; la funcién de pegarse
como un pedazo de carne en una plancha caliente; la manifestacion de no desprenderse como
tinte negro de humo; y la causa préxima es ver placer en esas cosas que conducen a la sumision.

Muyhanti tena, sayam va muyhati, muyhanamattam eva va tan ti moho. So cittassa andhabhava-
lakkhano, afiiiana-lakkhano va, asampativedha-raso, arammana- sabhavacchadana-raso va,
andhakara-paccupatthano, ayoniso-manasikara-padatthano.

Ignorancia (moha): por medio de ésta son engafiados, o este mismo se engaiia, o el mero acto
del engafio. Tiene como caracteristica la ceguera mental o desconocimiento; la funcion es falta
de penetracion u ocultar la verdadera naturaleza del objeto; la manifestacion de oscuridad; y la
causa préxima es incorrecta consideracion.

179 El Buddha se denomina Tal (tadi) porque no esta afectado por las ocho condiciones del mundo. Abhvt-at i 315.

180 Khitta- (PTS).
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Miccha passanti taya, sayam va miccha passati, micchadassanamattam eva va esa ti
micchaditthi. Sa ayoniso-abhinivesa-lakkhana, paramasa-rasa, micchabhinivesa-
paccupatthana, ariyanam adassanakamatadi-padatthana.

Concepcion errénea (micchaditthi): por medio de éste ven erréneamente, o esta misma ve
errOneamente, o la mera accidn de ver errOneamente. Esta tiene como caracteristica la incorrecta
interpretacion; la funciéon de malentender; la manifestacion de interpretar equivocadamente; y la
causa préxima es falta de interés en ver a los nobles, etc.

Uddhatabhavo uddhaccam. Tam avipasama-lakkhanam vatabhighata-cala-jalam viya,
anavatthana-rasam vatabhighata-cala-dhaja-pataka viya, bhantatta-paccupatthanam
pasanabhighata-samuddhatabhasmam viya, ayoniso-manasikara-padatthanam.

Agitacién (uddhacca) es la condicién de agitado. Esta tiene la caracteristica de desasosiego como
agua azotada por el viento; la funcion de inestabilidad como una bandera o estandarte ondeando
en el viento; la manifestacion de disturbio como el esparcimiento de cenizas golpeadas por una
piedra; y la causa proxima es incorrecta consideracion.

Maiiiiatt ti mano. So unnati-lakkhano, sampaggahana-raso, ketukamyata-paccupatthano,
ditthivippayutta-lobha-padatthano.

Se denomina vanidad (mano) a eso que evalda. Esta tiene como caracteristica la arrogancia; la
funcién de auto-exaltacidn;!8! la manifestacion de hacerse notar;182 y la causa proxima es el
apego disociado de concepcidn errénea.

Issatt ti issa. Sa parasampatttnam usityana-lakkhand, tatth’ eva anabhirati-rasa, tato vimukha-
bhava-paccupatthana, parasampatti-padatthand.

Se denomina envidia (iss@) a eso que envidia. Esta tiene como caracteristica el estar celoso del
éxito de otros; la funcién de descontento ante éste; la manifestacion de aversion hacia éste; y la
causa proxima es el éxito de otros.

Maccharabhavo macchariyam. Tam attano sampattinam niguhana!83-lakkhanam, tasam yeva
parehi sadharanabhava-akkhamana-rasam, sankocana-paccupatthanam, attasampatti-
padatthanam.

181 Sampaggahana-raso.
182 Ketukamyata-paccupatthano, lit. la manifestacion del deseo de izar la bandera.
183 Nigithana- (PTS).
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Avaricia (macchariya) es la condicion de avaro. Esta tiene como caracteristica el ocultar el
propio éxito; la funcién de no tolerar compartirlo con otros; la manifestacion de abstenerse [de
compartir]; y la causa proxima es el propio éxito.

Kucchitam katam kukatam, tassa bhavo kukkuccam. Tam pacchanutapa-lakkhanam,
katakatanusocana-rasam, vippatisara-paccupatthanam, katakata-padatthanam.

Malhecho (kukatam): deleznablemente (kucckhitam) hecho (katam); la condicién de algo
deleznablemente hecho se denomina preocupacion (kukkucca). Esta tiene como caracteristica la
subsecuente angustia;!® la funcién de sentir pesar por lo hecho o no hecho; la manifestaciéon de
remordimiento; y la causa préxima es lo hecho o no hecho.

Thinata thinam. Middhata middham. Anussahana-samsidanata,!ss asattivighato ca ti attho.
Thinaii ca middhaii ca thina-middham. Tattha thinam anussahana-lakkhanam, viriyavinodana-
rasam, samsidanabhava-paccupatthanam. Middham akammarifiata- lakkhanam, onahana-
rasam, lTnata-paccupatthanam, ubhayam pi ayoniso-manasikara- padatthanam. Sesa kusale
vuttanayena veditabba.

Se denomina sopor (thina) al adormecimiento, y somnolencia (middha) al letargo. El significado
es hundimiento debido a carencia de esfuerzo y pérdida de vigor. Sopor-somnolencia (thina-
middham) es sopor y somnolencia.!8¢ El sopor tiene la caracteristica de carencia de esfuerzo; la
funcion de disipar energia; la manifestacion de hundimiento [de la mente]. La somnolencia tiene
como caracteristica la inmanejabilidad [de la mente]; la funcién de sofocar;!87 la manifestacion
de aletargamiento. Ambos tienen como causa proxima la incorrecta consideracion. Los
restantes!88 se deben entender de acuerdo al método mencionado para los sanos.

Ettha pana vitakka-viriya-samadhinam micchasankappa-micchavayama-micchasamadhayo
visesaka. Iti ime ekiinavisati cetasika pathamakusala-cittena sampayogam gacchanti ti
veditabba. Yatha ca pathamena, evam dutiyena pi. Sasankharabhavo c’ ettha thina- middhassa
niyatabhavo'®® ca viseso. Tatiyena pathame vuttesu thapetva ditthim sesa attharasa veditabba.
Mano pan’ ettha aniyato hoti, ditthiya saha na uppajjatt ti. Catutthena dutiye vuttesu thapetva
ditthim avasesa veditabba. Ettha pi ca mano aniyato hoti. Paificamena pathame vuttesu thapetva

184 Atormentarse después cuando se recuerda lo hecho o no hecho.

185 Anussaha-samhananata (PTS).

186 En pali se trata de un compuesto copulativo (dvanda-samasa). Por esto se explica de esta forma.
187 Asfixiar; cubrir. En Dhs. §1163 se utiliza ondha, cubrir, para describir este factor mental.

188 Contacto, etc. Abhvt-at i 321.

189 Aniyata-bhavo (PTS). Aniyatatd en Vis. ii 99.
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prtim avasesa sampayogam gacchantt ti. Somanassatthane pan’ ettha upekkha pavittha.
Chatthena pi paficame vuttasadisa eva. Sasankharata, thina-middhassa niyatabhavo'® ca viseso.
Sattamena paiicame vuttesu thapetva ditthim avasesa veditabba. Mano pan’ ettha aniyato.
Atthamena chatthe vuttesu thapetva ditthim avasesa veditabba. Ettha pi mano aniyato hoti. Evam
lobha-miila-cetasika veditabba.

Pero aqui la distincion es que la aplicacion inicial, energia y concentracion son incorrecto
pensamiento, incorrecta energia e incorrecta concentracion [respectivamente]. De esta manera se
debe entender que hay diecinueve factores mentales asociados con la primera conciencia insana.
Asi como la primera es la segunda, pero aqui la diferencia es la existencia de induccion y la
presencia constante del sopor y somnolencia.!! Con la tercera se deben entender los
mencionados con la primera, los restantes excluyendo la concepcidn errénea, [es decir]
dieciocho. Pero en ésta, la vanidad es inconstante y no surge junto con la concepcion erronea.
Con la cuarta se deben entender los mencionados con la segunda, excluyendo la concepcion
errénea. También en ésta la vanidad es inconstante. Con la quinta, excluyendo el regocijo, estan
los restantes mencionados en la primera. Pero aqui, en lugar de placer hay indiferencia. Con la
sexta [los factores mentales] son similares a los mencionados en la quinta, pero aqui la diferencia
es la existencia de induccion y presencia constante del sopor y somnolencia.l92 Con la séptima se
deben entender los mencionados en la quinta, los restantes excluyendo la concepcién errénea.
Pero en ésta, la vanidad es inconstante. Con la octava se deben entender los mencionados en la
sexta, los restantes excluyendo la concepcion errénea. En ésta también la vanidad es inconstante.
Asi se deben entender los factores mentales con raiz en el apego.

Domanassa-sahagatesu patigha-sampayuttesu dosa-miilesu dvisu pathamena asankharikena
sampayuttda niyatda saripen’ agata terasa. Seyyathidam, phasso domanassa-vedana saiia cetana
cittekaggata vitakko vicaro viriyam jivitam ahirikam anottappam doso moho ce ti ime terasa
dhamma chandadrthi catithi niyata-yevapanakehi sattarasa honti issa-macchariya- kukkuccesu
aniyatesu tisu ekena saha attharasa honti, ete pi tayo na ekato uppajjanti.

Con respecto a las dos con raiz en el enojo, asociadas con aversion y acompafiadas con
desplacer, con la primera [conciencia] espontdnea hay trece [factores mentales] asociados
constantes en conformidad con el Pali. A saber: contacto, sensacion de desplacer, percepcion,
volicidn, unificacién de la mente, aplicacion inicial, aplicacién sostenida, energia, facultad vital,
desvergiienza, osadia, enojo, ignorancia. Estos trece estados junto con los cuatro adicionales

190 Aniyata-bhavo (PTS). Aniyatatd en Vis. ii 99.

191 De acuerdo con las lecturas de PTS y Visuddhimagga (version del Sexto Concilio) la traduccion es “inconstante
presencia de sopor y somnolencia”.

192 Thidem.
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constantes, deseo de hacer, etc., suman diecisiete. Con solamente uno de los tres inconstantes de
la envidia, avaricia y preocupacion, son dieciocho; estos tres nunca surgen juntos.

Tattha dutthu mano ti dumano, dumanassa bhavo domanassam, domanassa-vedanay’ etam
adhivacanam. Tena sahagatam domanassa-sahagatam. Tam anittharammananubhavana-
lakkhanam, anitthakarasambhoga-rasam, cetasikabadha-paccupatthanam, ekanten’ eva
hadayavatthu-padatthanam.

Aqui se denomina mente mala (dumano) a la mente (mano) nociva (dutthu); la condicién de
mente mala se denomina desplacer (domanassa); éste es sinonimo de la sensacion de desplacer.
Acompaiiada con ésta significa acompafiada con desplacer. Esta tiene como caracteristica
experimentar un objeto indeseable; la funcion de participar en la experiencia indeseable; la
manifestacion de afliccion mental; y la causa préxima es inevitablemente la base del corazén.

Dussanti tena, sayam va dussati, dussanamattam eva va tan ti doso. So candikka-lakkhano
pahatasiviso viya, visappana-raso visanipato viya, attano nissayadahana-raso va davaggi viya,
dussana-paccupatthano laddhokaso viya sapatto, aghatavatthu-padatthano. Avasesa hettha
vuttappakara ’va. Iti ime sattarasa va attharasa va navamena sampayogam gacchantt ti
veditabba. Yatha ca navamena, evam dasamend pi. Sasankharata, pan’ ettha thina-
middhasambhavo ca viseso.

Enojo (dosa): por medio de éste, aborrecen, o este mismo aborrece, o la mera accién de
aborrecer. Este tiene como caracteristica la fiereza, como una serpiente irritada; la funcién de
expandirse como una gota de veneno, o la funcién de “quemar” su propio soporte como un fuego
forestal; la manifestacion de afliccién!93 como un enemigo que ha obtenido la oportunidad; y la
causa proxima es un motivo para el enojo. Los restantes son como se mencionaron
anteriormente. De esta manera se debe entender que hay diecisiete o dieciocho asociados con la
novena [conciencia]. Asi como la novena es la décima, pero aqui la diferencia es la existencia de
induccioén y presencia de sopor y somnolencia.

Dvisu pana moha-miilesu vicikiccha-sampayuttena ekadasamena sampayutta tava phasso
upekkhavedana sanifia cetana vitakko vicaro viriyam jivitam cittatthiti ahirikam anottappam
moho vicikiccha ti saripen’ agata terasa, uddhaccam manasikaro ti dve yevapanaka niyata. Tehi
saddhim pannarasa honti.

Con respecto a las dos con raiz en la ignorancia, la undécima con duda esté asociada con
contacto, sensacion indiferente, percepcion, volicidn, aplicacién inicial, aplicacion sostenida,
energia, facultad vital, presencia mental (cittatthiti), desvergiienza, osadia, ignorancia y duda;

193 Cuando se tiene esa conciencia, uno esta afligido por el enojo. Antes de hacer dafio a otro, existe afliccion.
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estos trece en conformidad con el Pali; y dos adicionales constantes, agitacion y atencion; con
estos son quince.

Tattha pavattatthitimatta ekaggata. Vigata cikiccha ti vicikiccha. Sabhavam vicinanto etaya
kicchati kilamatt ti vicikiccha. Sa samsaya-lakkhana, kampana-rasa, anicchaya- paccupatthand,
ayoniso-manasikara-padatthanda. Sesa vuttanaya eva.

Aqui la unificacion es la mera ocurrencia.'** Duda (vicikiccha) significa carente (vigata) de
remedio (cikiccha). Duda (vicikiccha): investigando (vicinanto) la naturaleza intrinseca;
(sabhavam) por medio de €sta (etaya) uno se fatiga, se ofusca (kicchati kilamati). Esta tiene la
caracteristica de incertidumbre; la funcién de vacilar;'%5 la manifestacién de indecision; y la
causa préxima es incorrecta consideracion. Los restantes se deben entender de acuerdo con el
método mencionado.

Dvadasamena uddhacca-sampayuttena sampayutta sariipen’ agata vicikiccha-sahagate vuttesu
vicikicchahtnal% uddhaccam saripena agatam, tasma terase ’va honti. Vicikicchaya abhavena
pan’ ettha adhimokkho uppajjati, tena saddhim cuddasa honti. Adhimokkha- sambhavato
samadhi balava'®’ hoti, adhimokkha-manasikara dve yevapanaka, tehi saha pannaras’ eva honti.
Evam tava akusala-cetasika veditabba.

Con la duodécima asociada con agitacién estén incluidos, en conformidad con el Pali, los
mencionados en la [conciencia] acompaiada con duda, excluyendo la duda e incluyendo la
agitacion; por lo tanto, hay trece. Pero debido a la inexistencia de duda, aqui surge la decision;
[entonces] junto con ésta, son catorce. Debido a la presencia de decision, la concentracion es
fuerte. Los dos adicionales son la decisién y atencion; con estos son quince. Asi se deben
entender los factores mentales insanos.

Idani abyakata vuccanti. Abyakata pana duvidha vipaka-kiriya-bhedato. Tattha vipaka kusala
viya bhiamivasena catubbidha kamavacaram ripavacaram aripavacaram lokuttaraii ceti. Tattha
kamavacara-vipaka sahetukahetukavasena duvidha. Tattha sahetuka-vipaka- sampayutta
sahetuka. Te sahetuka-kamavacara-kusala-sampayuttasadisa. Ya pana karuna-mudita aniyata,
ta sattarammanattda vipakesu n’ uppajjanti. Kamavacara-vipakanam ekantaparittarammanatta

194 La mera presencia (thitimatta) considerada como ocurrencia de la mente (cetaso pavattisankhdta); estan ausentes
los componentes del sendero, etcétera (maggangadi-bhavam na gacchati); el significado es que la decision esta
ausente. Alternativamente se refiere a la mera presencia momentanea (khanatthitimatta). Abhvt-at i 323.

195 Kampana, lit. temblando.
196 Vicikiccha-rahita dvadasa (PTS).
197 Balava-samadhi (PTS).
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viratiyo pan’ ettha ekantakusalatta na labbhanti; Vibhange “Parica sikkhapada kusala yeva” ti
hi vuttam. Evam kamavacara-sahetuka-vipaka-cetasika veditabba.

Ahora se exponen los [factores mentales] indeterminados. Los indeterminados son de dos clases
divididos en resultantes y funcionales. Entre estos, los [factores mentales] resultantes (vipaka)
son, como los sanos, de cuatro clases de acuerdo al plano: esfera de los sentidos, esfera de la
materia sutil, esfera inmaterial y ultramundanos. Aqui los resultantes de la esfera de los sentidos
son de dos clases: con raiz y sin raiz. Los resultantes con raiz estdn asociados con raices, y estos
son similares a los sanos de la esfera de los sentidos con raiz. Pero los inconstantes, compasion y
alegria empatica, no surgen en las [conciencias] resultantes debido a que estos tienen como
objeto a los seres sintientes. Tampoco aqui se obtienen las abstinencias debido a que las
[conciencias] resultantes de la esfera de la materia sutil solamente tienen objetos inferiores y
porque solamente estdn presentes en las sanas; porque se dice en el Vibhanga que las cinco reglas
de entrenamiento tinicamente son sanas.!98 Asi se deben entender los factores mentales
resultantes con raiz de la esfera de los sentidos.

83. Tettims’ adidvaye dhamma, dvattims’ eval® tato pare;
Battimsa paficame chatthe, ekatimsa tato pare.

83. Treinta y tres estados con el primer par, treinta y dos con el siguiente, treinta y dos con la
quinta y sexta, y treinta y uno con el siguiente [par].

Ahetuka-citta-sampayutta pana ahetuka. Tesu cakkhu-viiiiiana-sampayutta tava: phasso
upekkha-vedana sannia cetand jivitam cittatthitt ti sariipen’ agata cha, manasikarena ca satta
honti. Sota-ghana-jivha-kaya-vinnana-sampayutta pi satta satt’ eva cetasika. Tattha
kayavininiana-sampayuttesu pana upekkha-thane sukha-vedana pavittha. Sa kayika-sata-

lakkhana, ptnana-rasa, sesa vuttanaya eva.

Los sin raiz estdn asociados con conciencias sin raiz. Asociados con la conciencia del ojo:
contacto, sensacion indiferente, percepcion, volicidn, facultad vital, presencia mental; estos seis
estdn incluidos en conformidad con el Pali; y con la atencion son siete. También hay siete
factores mentales asociados con las conciencias del oido, nariz, lengua y cuerpo. Pero con los
asociados con la conciencia del cuerpo, en lugar de indiferencia hay sensacién de agrado. Esta
tiene como caracteristica el placer corporal; la funcién de satisfaccion, y el resto se debe entender
de acuerdo al método mencionado.200

198 Vbh. 305.
199 Battimsa va (PTS).

200 Para el factor mental de placer. Abhvt-at i 325.

56



84. Ittharammana-yogasmim, cakkhuvinifianakadisu,
Sati kasma upekkha ’va, vutta catiisu Satthund.

84. Cuando la conciencia del ojo y las otras [cuatro] surgen con objetos deseables, ;por qué el
Maestro dijo que en cuatro hay indiferencia?

85. Upadaya ca ripena, upada-ripake pana,
Sanghattana-nighamsassa,??' dubbalatta ti dipaye.

85. Explica que esto es debido a la debilidad del impacto efectuado por la materia dependiente en
la materia dependiente.202

86. Pasadam pan’ atikkamma, kiitam 'va picupindakam;
Bhiitariipena bhiitanam, ghattanaya sukhadikam.

86. Pero cuando el impacto de los elementos [primarios] con la materia esencial, traspasa la

sensibilidad como un martillo [golpeando] una bola de algodon, hay [sensacion de] agrado y
[dolor] 203

Tasma kayaviiiiianam sukhadi-sampayuttan ti veditabbam. Manodhatuna sampayutta saripen’
agata cakkhu-vifinanena saddhim vutta cha, vitakka-vicarehi saha attha, adhimokkha-
manasikarehi dvthi yevapanakehi dasa dhamma honti. Tatha mano-vinnianadhatu-upekkha-
sahagatena. Somanassa-sahagatena piti-adhika vedana-parivattanaii ca nanattam. Tasma v’
ettha ekadasa dhamma honti. Evam ahetuka pi kamavacara-vipaka-cetasika veditabba.

Por lo tanto se debe entender que la conciencia del cuerpo esta asociada con agrado y [dolor].204
Con el elemento mental hay seis [factores mentales] que fueron mencionados con la conciencia
del ojo, en conformidad con el Pali; con la aplicacién inicial y aplicacién sostenida son ocho; y
con los dos adicionales de la decision y atencidn son diez estados. Asimismo con el elemento de
la conciencia mental acompaiiado con indiferencia. Con el acompafiado con placer, la diferencia

201 Samghatthanda-sankhdtassa nighamsassa. Abhvt-at 1 325.

202 Para las primeras cuatro conciencias, tanto la base sensorial como el objeto son propiedades materiales
dependientes.

203 E] objeto tactil consiste en tres elementos primarios mientras que la sensibilidad del cuerpo (kdya-pasada), que
es la base del cuerpo, es materia dependiente. De aqui el simil del martillo golpeando la bola de algodén en un
yunque. El martillo representa el objeto tactil, la bola de algoddn la sensibilidad del cuerpo y el yunque los
elementos primarios. En el caso de las cuatro conciencias anteriores el simil es de una bola de algodén golpeando a
otra bola de algodén en un yunque. Véase también Vibhv 84-85.

204 Se refiere a que la conciencia del cuerpo resultante insana estd asociada con dolor. Abhvt-at i 326.
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es que se adiciona el regocijo y se modifica la sensacion. Por lo tanto, aqui hay once estados. Asi
se deben entender los factores mentales resultantes sin raiz de la esfera de los sentidos.

Rapavacara-vipaka-citta-sampayutta pana ripavacara, arapavacara-vipaka-citta- sampayutta
ariipavacara. Te sabbe pi attano attano kusala-citta-sampayutta-cetasikehi sadisa yeva ti.

Los de la esfera de la materia sutil estan asociados con las conciencias resultantes de la esfera de
la materia sutil y los de la esfera inmaterial estdn asociados con las conciencias resultantes de la
esfera inmaterial.

Lokuttara-vipaka-citta-sampayutta lokuttara. Te sabbe tesam yeva lokuttara-vipaka-cittanam
sadisa kusala-citta-sampayuttehi cetasikehi sadisa. Evam ripavacararipavacara-lokuttara-
vipaka-cetasika veditabba.

Los ultramundanos estan asociados con las conciencias resultantes ultramundanas. Todos estos
son similares a los factores mentales asociados con las conciencias sanas que son similares a las
conciencias resultantes ultramundanas. Asi se deben entender los factores mentales resultantes de
la esfera de la materia sutil, esfera inmaterial y ultramundanos.

Akusala-vipaka-citta-sampayutta pana akusala-vipaka-cetasika nama. Te pana kusala-
vipakahetuka-cittesu cakkhuvifinianadisu vuttacetasika-sadisa. Ettha pana kayavifiiiane dukkha-
vedana pavittha. Sa kayikabadha-lakkhana. Sesa vuttanaya yeva ti. Evam chattimsa- vipaka-
citta-sampayutta-cetasika veditabba.

Los factores mentales resultantes insanos estdn asociados con las conciencias resultantes insanas.
Estos son similares a los factores mentales mencionados con la conciencia del ojo, etc.,
resultantes sanos sin rafz. Pero aqui la conciencia del cuerpo tiene sensacién de dolor. Esta tiene
como caracteristica la afliccién corporal. El resto es de acuerdo con el método mencionado. Asi
se deben entender los factores mentales asociados con las treinta y seis conciencias resultantes.

Kiriyabyakata ca cetasika bhiumito tividha honti kamavacara ripavacard ariipavacara ti. Tattha
kamavacara sahetukahetukato duvidha honti. Tesu sahetuka-kiriya-citta-sampayutta sahetuka, te
pana atthahi kamavacara-kusala-citta-sampayuttehi samanda thapetva viratittayam aniyata-
yevapanakesu karuna-mudita yeva uppajjanti. Ahetuka-kiriya-citta- sampayutta ahetuka, te
kusala-vipakahetuka-manodhatu-manoviniianadhatu-citta- sampayuttehi samand.

Los factores mentales funcionales indeterminados son de tres clases de acuerdo con el plano:
esfera de los sentidos, esfera de la materia sutil y esfera inmaterial. Los de la esfera de los
sentidos son de dos clases: con raiz y sin raiz. Entre estos, los [factores mentales] con raiz estan
asociados con las conciencias funcionales con raiz. Estos son similares a aquellos asociados con
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las ocho conciencias sanas de la esfera de los sentidos excluyendo las tres abstinencias;
solamente surgen los adicionales inconstantes de la compasion y alegria empatica. Los [factores
mentales] sin raiz estan asociados con las conciencias funcionales sin raiz; estos son similares a
los asociados con las conciencias del elemento mental y elemento de la conciencia mental sin
raiz resultantes sanos.

Manovinnanadhatu-dvaye pana viriyindriyam adhikam. Viriyindriya-sambhavato pan’ ettha
balappatto samadhi hoti. Hasituppada-cittena sampayutta dvadasa dhamma honti pitiya saha.
Ayam ettha viseso.

Pero en los dos elementos de la conciencia mental hay que agregar la facultad de la energia.
Debido a la presencia de la facultad de la energia, aqui la concentracion es fuerte. Hay doce
estados asociados con la conciencia del sonreir incluyendo regocijo. Aqui ésta es la diferencia.

Ripavacara-kiriya-citta-sampayutta pana ripavacard, aripavacara-kiriya-citta-sampayutta
aripavacara. Te sabbe pi sakasakabhimi-kusala-citta-sampayuttehi samana ti. Evam visati-

kiriya-citta-sampayutta ca cetasika veditabba.

Los de la esfera de la materia sutil estdn asociados con las conciencias funcionales de la esfera de
la materia sutil y los de la esfera inmaterial estdn asociados con las conciencias funcionales de la
esfera inmaterial. También todos estos son similares a los asociados con las conciencias sanas de
los planos respectivos. Asi se deben entender los factores mentales asociados con las veinte
conciencias funcionales.

Ettavata kusalakusala-vipaka-kiriya-bheda-bhinnena ekiina-navutiya cittena sampayutta
cetasika niddittha honti.

Se han explicado los factores mentales asociados con las ochenta y nueve conciencias
clasificados en sanos, insanos, resultantes y funcionales.

87. Kusalakusalehi vipaka-kriya-
Hadayehi yuta pana cetasika;
Sakala pi ca sadhu maya kathita,
Sugatena Mahamunina kathita.

87. He expuesto bien todos los factores mentales ligados con conciencias205 sanas e insanas,
resultantes y funcionales, que fueron expuestos por el Bien-ido, el Gran Sabio.

205 Aqui se utiliza el término hadaya, corazén, como sindbnimo de citta, conciencia. Abhvt-at i 328.
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88. Avagacchati yo imam anunam,
Paramam tassa samantato mati;
Abhidhamma-naye dirasade,
Atigambhitrathane vijambhate.

88. La inteligencia de ese que comprende completamente206 este distinguido [tratado] se expande
por todas partes en el método del Abhidhamma hacia un lugar muy profundo, dificil de alcanzar.

Iti Abhidhammavatare Cetasikaniddeso nama
dutiyo paricchedo

Asf finaliza el segundo capitulo del Abhidhammavatara
titulado Descripcion de Factores Mentales

k ok ok sk sk

206 De acuerdo a la letra y significado. Abhvt-at i 329.
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