2. Mahanidanasuttal

Gran Discurso del Origen

95. Evam me sutam—ekam samayam Bhagava Kuriisu viharati Kammasadhammam nama?
Kuriinam nigamo. Atha kho ayasma Anando yena Bhagava ten’ upasankami, upasankamitva
Bhagavantam abhivadetva ekamantam nisidi. Ekamantam nisinno kho ayasma Anando
Bhagavantam etad avoca “acchariyam bhante, abbhutam bhante, yava gambhiro cayam bhante
paticcasamuppado gambhiravabhdso ca, atha ca pana me uttanakuttanako viya khayatt” ti. Ma h’
evam Ananda avaca, ma h’ evam Ananda avaca. Gambhiro cayam Ananda paticcasamuppado
gambhiravabhaso ca, etassa Ananda dhammassa ananubodha appativedha evam ayam paja
tantakulakajata kulaganthikajata’ mudijapabbajabhiita apayam duggatim vinipatam samsaram
nativattati.

Introduccion

95. Esto he oido. En una ocasion el Sublime estaba residendo en los Kurus, en un poblado de los
Kurus llamado Kammasadhamma. Entonces, el Venerable Ananda se acercé a donde se encontraba
el Subime. Habiéndose acercado al Sublime, lo reverencid y se sentd a un lado. Sentado a un lado,
el Venerable Ananda le dijo esto al Sublime:

“iVenerable, es maravilloso! jVenerable, es extraordinario! Venerable, este origen condicionado es
profundo y parece profundo, aunque para mi parece muy claro”.

“;Ananda, no digas asi! jAnanda, no digas asi! Ananda, este origen condicionado es profundo y
parece profundo. Ananda, es por no haber comprendido, es por no haber penetrado este Dhamma,
es por esto que esta humanidad es como una madeja enredada, enmarafiada, como un tejido de
juncos y hierbas, no pudiendo trascender el ciclo, el estado de desdicha, el mal destino, el estado de
infelicidad”.

96. Atthi idappaccaya jaramaranan ti iti pufthena sata Ananda. Attht ti ’ssa vacaniyam. Kim
paccaya jaramaranan ti iti ce vadeyya, jatipaccaya jaramaranan ti icc assa vacaniyam.

I D. ii 47. Los nimeros entre corchetes, como [48], etc., representan los nimeros de comienzo de pégina de la edicién
del Sexto Concilio Buddhista.

2 Kammasadammam nama (Sya).

3 Gulagunthikajata (ST, I), gunaganthikajata (Sya).



Condicionalidad especifica

96. “Ananda, si se pregunta: ;existe una condicién especifica* de la vejez y la muerte? Se deberia
decir: existe. Si se preguntara: ;cudl es la condicion de la vejez y la muerte? Se deberia decir: la
vejez y la muerte tienen como condicién el nacimiento”.

Atthi idappaccaya jatt ti iti putthena sata Ananda. Attht ti ’ssa vacaniyam. Kim paccaya jati ti iti ce
vadeyya, bhavapaccaya jati ti icc assa vacaniyam.

“Ananda, si se pregunta: ;existe una condicion especifica del nacimiento? Se deberia decir: existe.
Si se preguntara: ;cudl es la condicion del nacimiento? Se deberia decir: el nacimiento tiene como
condicion la existencia”.

Atthi idappaccaya bhavo ti iti putthena sata Ananda. Attht ti ’ssa vacantyam. Kim paccaya bhavo ti
iti ce vadeyya, upadanapaccaya bhavo ti icc assa vacaniyam.

“Ananda, si se pregunta: ;existe una condicién especifica de la existencia? Se deberia decir: existe.
Si se preguntara: ;cudl es la condicion de la existencia? Se deberia decir: la existencia tiene como
condicion la adherencia”.

Atthi idappaccaya upadanan ti iti putthena sata Ananda. Attht ti ’ssa vacaniyam. Kim paccaya
updadanan ti iti ce vadeyya, tanhapaccaya updadanan ti icc assa vacaniyam.

“Ananda, si se pregunta: ;existe una condicion especifica de la adherencia? Se deberia decir: existe.
Si se preguntara: ;cudl es la condicion de la adherencia? Se deberia decir: la adherencia tiene como
condicion el deseo”.

(48] Atthi idappaccaya tanha ti iti putthena sata Ananda. Attht ti ’ssa vacantyam. Kim paccaya
tanha ti iti ce vadeyya, vedanapaccaya tanhd ti icc assa vacantyam.

“Ananda, si se pregunta: existe una condicién especifica del deseo? Se deberia decir: existe. Si se
preguntara: ;cudl es la condicion del deseo? Se deberia decir: el deseo tiene como condicion la
sensacion”.

Atthi idappaccaya vedana ti iti putthena sata Ananda. Attht ti ’ssa vacantyam. Kim paccaya vedana
ti iti ce vadeyya, phassapaccaya vedana ti icc assa vacaniyam.

“Ananda, si se pregunta: ;existe una condicion especifica de la sensacion? Se deberia decir: existe.

Si se preguntara: ;cual es la condicidn de la sensacién? Se deberia decir: la sensacion tiene como
i

condicidn el contacto”.

4 El compuesto idapaccaya, traducido como condicion especifica, se explica como imesam paccayd, condicion de estos.
Ref. S.A. i 38. Los términos idapaccaya y idapaccayata son considerados como sinénimos. O el término idapaccayata
se glosa como idappaccayanam va samitho, conjunto de condiciones especificas.
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Atthi idappaccaya phasso ti iti putthena sata Ananda. Attht ti ’ssa vacantyam. Kim paccaya phasso
ti iti ce vadeyya, namaripapaccayd phasso ti icc assa vacaniyam.

“Ananda, si se pregunta: ;existe una condicién especifica del contacto? Se deberia decir: existe. Si
se preguntara: ;cudl es la condicion del contacto? Se deberia decir: el contacto tiene como
condicién la mente y materia”.

Atthi idappaccaya namariipan ti iti putthena sata Ananda. Atthi ti ’ssa vacaniyam. Kim paccaya
namaripan ti iti ce vadeyya, viiiianapaccayda namaripan ti icc assa vacaniyam.

“Ananda, si se pregunta: ;existe una condicion especifica de la mente y materia? Se deberia decir:
existe. Si se preguntara: ;cudl es la condicién de la mente y materia? Se deberia decir: la mente y
materia tiene como condicion la conciencia”.

Atthi idappaccaya viifianan ti iti putthena sata Ananda. Attht ti ’ssa vacaniyam. Kim paccaya
vifiianan ti iti ce vadeyya, namaripapaccayd vifnanan ti icc assa vacaniyamn.

“Ananda, si se pregunta: ;existe una condicion especifica de la conciencia? Se deberia decir: existe.
Si se preguntara: ;cudl es la condicidn de la conciencia? Se deberia decir: la conciencia tiene como
condicién la mente y materia”.

97. Iti kho Ananda namariipapaccaya viifianam, viifidnapaccayda namaripam, namariapapaccaya
phasso, phassapaccaya vedana, vedanapaccaya tanhd, tanhapaccaya upadanam, upadanapaccaya
bhavo, bhavapaccaya jati, jatipaccaya jaramaranam sokaparidevadukkhadomanassupayasa
sambhavanti. Evam etassa kevalassa dukkhakkhandhassa samudayo hoti.

97. “Asi, Ananda, debido a la condicién de la mente y materia, [existe] la conciencia; debido a la
condicién de la conciencia, [existe] la mente y materia; debido a la condicién de la mente y materia,
[existe] el contacto; debido a la condicidén del contacto, [existe] la sensacidn; debido a la condicién
de la sensacion, [existe] el deseo; debido a la condicion del deseo, [existe] la adherencia; debido a la
condicién de la adherencia, [existe] la existencia; debido a la condicion de la existencia, [existe] el
nacimiento; debido a la condicién del nacimiento, surgen la vejez y la muerte, la pena, el lamento,
el dolor, el pesar y la desesperanza. Asi es el origen de todo este conglomerado de sufrimiento”.

98. Jatipaccaya jaramaranan ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha jatipaccaya jaramaranam. Jati ca hi Ananda nabhavissa sabbenasabbam
sabbathasabbam kassaci kimhici, seyyathidam, devanam va devattaya, gandhabbanam va
gandhabbattaya, yakkhanam va yakkhattaya, bhiitanam va bhitattaya, manussanam va
manussattaya, catuppadanam va catuppadattaya, pakkhinam va pakkhittaya, sarisapanam va
sarisapattaya,’ tesam tesam ca hi Ananda sattanam [49] tadattaya jati nabhavissa, sabbaso jatiya

5 Sirim sapanam sirim sapattaya (ST, Sya).



asati jatinirodha api nu kho jaramaranam paifdayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’
eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo jaramaranassa, yad idam jati.

Vejez y muerte

98. “Esto se dijo: Debido a la condicién del nacimiento, surgen la vejez y la muerte. Ananda, ;de
acuerdo a qué método se debe entender que debido a la condicion del nacimiento surgen la vejez y
la muerte? Ananda, si realmente no existiese absolutamente nacimiento de ningiin tipo en ningin
lugar, a saber, devas en el estado de devas, gandhabbas en el estado de gandhabbas, yakkhas en el
estado de yakkhas, seres en el estado de seres, humanos en el estado de humanos, cuadripedos en
estado de cuadripedos, aves en el estado de aves, reptiles en el estado de reptiles; Ananda, si no
existise el nacimiento para estos y aquellos seres en esos estados, entonces, con la absoluta
inexistencia del nacimiento, con la cesacion del nacimiento, ;seria discernible la vejez y la
muerte?”

“No, Venerable Sefor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicion de la vejez y la muerte, es decir,
el nacimiento”.

99. Bhavapaccaya jati ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha bhavapaccaya jati. Bhavo ca hi Ananda nabhavissa sabbenasabbam
sabbathasabbam kassaci kimhici, seyyathidam, kamabhavo va ripabhavo va aripabhavo va,
sabbaso bhave asati bhavanirodha api nu kho jati paiiiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’
Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo jatiya, yad idam bhavo.

Nacimiento

99. “Esto se dijo: Debido a la condicion de la existencia, existe el nacimiento. Ananda, ;de acuerdo
a qué método se debe entender que debido a la condicion de la existencia existe el nacimiento?
Ananda, si realmente no existiese absolutamente existencia de ningtn tipo en ningtin lugar, a saber,
existencia en la esfera de los sentidos, existencia en la esfera de la materia sutil, existencia en la
esfera inmaterial, entonces, con la absoluta inexistencia de la existencia, con la cesacion de la
existencia, ;seria discernible el nacimiento?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién del nacimiento, es decir, la
existencia”.

100. Upadanapaccaya bhavo ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha upadanapaccaya bhavo. Upadanam ca hi Ananda nabhavissa sabbenasabbam
sabbathasabbam kassaci kimhici, seyyathidam, kamupadanam va ditthupadanam va
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stlabbatupadanam va attavadupadanam va, sabbaso updadane asati upadananirodha api nu kho
bhavo panfayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa
samudayo esa paccayo bhavassa, yad idam upadanam.

Existencia

100. “Esto se dijo: Debido a la condicién de la adherencia, existe la existencia. Ananda, ;de
acuerdo a qué método se debe entender que debido a la condicién de la adherencia existe la
existencia? Ananda, si realmente no existiese absolutamente adherencia de ningidn tipo en ningtin
lugar, a saber, adherencia a los placeres sensoriales, adherencia a concepciones erroneas, adherencia
a ritos y ceremonias, adherencia a la doctrina del yo, entonces, con la absoluta inexistencia de la
adherencia, con la cesacion de la adherencia, jseria discernible la existencia?”

“No, Venerable Sefor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicion de la existencia, es decir, la
adherencia”.

101. Tanhapaccaya upadanan ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha tanhapaccaya upadanam. Tanha ca hi Ananda nabhavissa sabbenasabbam
sabbathasabbam kassaci kimhici, seyyathidam, riapatanha saddatanha gandhatanha rasatanha
photthabbatanha dhammatanha, sabbaso tanhdaya asati tanhanirodha api nu kho upadanam
pafifiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa samudayo esa
paccayo upadanassa, yad idam tanha.

Adherencia

101. “Esto se dijo: Debido a la condicion del deseo, existe la adherencia. Ananda, ;de acuerdo a qué
método se debe entender que debido a la condicién del deseo existe la adherencia? Ananda, si
realmente no existiese absolutamente deseo de ningin tipo en ninglin lugar, a saber, deseo por
formas visibles, deseo por sonidos, deseo por olores, deseo por sabores, deseo por objetos tactiles,
deseo por objetos mentales, entonces, con la absoluta inexistencia del deseo, con la cesacion del
deseo, ;seria discernible la adherencia?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicion de la adherencia, es decir, el
deseo”.

102. Vedanapaccaya tanha ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha vedanapaccaya tanha. [50] Vedana ca hi Ananda nabhavissa sabbenasabbam
sabbathasabbam kassaci kimhici, seyyathidam, cakkhusamphassaja vedana sotasamphassaja
vedana ghanasamphassaja vedana jivhasamphassaja vedana kayasamphassaja vedana
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manosamphassaja vedand, sabbaso vedanaya asati vedananirodha api nu kho tanha pannayetha ti.
No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo
tanhaya, yad idam vedand.

Deseo

102. “Esto se dijo: Debido a la condicion de la sensacion, existe el deseo. Ananda, ;de acuerdo a
qué método se debe entender que debido a la condicion de la sensacion existe el deseo? Ananda, si
realmente no existiese absolutamente sensacién de ningin tipo en ningtn lugar, a saber, sensacion
originada por el contacto del ojo, sensacidn originada por el contacto del oido, sensacién originada
por el contacto de la nariz, sensacién originada por el contacto de la lengua, sensacion originada por
el contacto del cuerpo, sensacién originada por el contacto de la mente, entonces, con la absoluta
inexistencia de la sensacion, con la cesacion de la sensacion, ;seria discernible el deseo?”

“No, Venerable Sefnor”.
“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién del deseo, es decir, la sensacion”.

103. Iti kho pan’ etam Ananda vedanam paticca tanha, tanham paticca pariyesand, pariyesanam
paticca labho, labham paticca vinicchayo, vinicchayam paticca chandardago, chandardagam paticca
ajjhosanam, ajjhosanam paticca pariggaho, pariggaham paticca macchariyam, macchariyam
paticca arakkho. Arakkhadhikaranam dandadana-satthadana-kalaha-viggaha-vivada-tuvam-
tuvam-pesuinia-musavada aneke papaka akusala dhamma sambhavanti.

Condicionado por el deseo

103. “Asi, Ananda, debido a la condicién de la sensacién, existe deseo; debido a la condicién del
deseo, existe busqueda; debido a la condicién de la bisqueda, existe ganancia; debido a la
condicién de la ganancia, existe la decision [acerca del uso de lo obtenido]; debido a la condicién
de la decision, existe el intenso estimulo del deseo; debido a la condicidn del intenso estimulo del
deseo, existe aferramiento; debido a la condicion del aferramiento, existe posesividad; debido a la
posesividad, existe avaricia; debido a la condicién de la avaricia, existe salvaguardia [de las
posesiones]. Como consecuencia de la salvaguardia, varias malas acciones insanas se originan,
como recurrir al palo, recurrir a las armas, disputas, peleas, contiendas, lenguaje dspero acusatorio
como ‘tu [esto], tu [lo otro]’, y lenguaje falso”.

104. Arakkhadhikaranams dandadana-satthadana-kalaha-viggaha-vivada-tuvam-tuvam-pesuifia-
musavada aneke papaka akusala dhamma sambhavantt ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda
imind p’ etam pariyayena veditabbam, yatha arakkhdadhikaranam dandadana-satthadana-kalaha-
viggaha-vivada-tuvam-tuvam-pesuniiia-musavada aneke papaka akusala dhamma sambhavanti.
Arakkho ca hi Ananda nabhavissa sabbenasabbam sabbathasabbam kassaci kimhici, sabbaso

6 Arakkham paticca arakkhadhikaranam (Sya).



arakkhe asati arakkhanirodha api nu kho danddadana-satthadana-kalaha-viggaha-vivada-tuvam-
tuvam-pesuniia-musavada aneke papaka akusala dhamma sambhaveyyun ti. No h’ etam bhante.
Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo dandadana-satthadana-
kalaha-viggaha-vivada-tuvam-tuvam-pesuiiia-musavadanam anekesam pdpakanam akusalanam
dhammanam sambhavaya, yad idam arakkho.

104. “Esto se dijo: Como consecuencia de la salvaguardia, varias malas acciones insanas se
originan, como recurrir al palo, recurrir a las armas, disputas, peleas, contiendas, lenguaje dspero
acusatorio como ‘td [esto], td [lo otro]’, y lenguaje falso. Ananda, ;de acuerdo a qué método se
debe entender que debido a la salvaguardia varias malas acciones insanas se originan como recurrir
al palo, recurrir a las armas, disputas, peleas, contiendas, lenguaje dspero acusatorio como ‘tu
[esto], td [lo otro]’, y lenguaje falso? Ananda, si realmente no existiese absolutamente la
salvaguardia de ningtn tipo en ningtn lugar, con la absoluta inexistencia de la salvaguardia, con la
cesacion de la salvaguardia, ;se originarian varias malas acciones insanas como recurrir al palo,
recurrir a las armas, disputas, peleas, contiendas, lenguaje dspero acusatorio como ‘td [esto], td [lo
otro]’, y lenguaje falso?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicion de varias malas acciones insanas
como recurrir al palo, recurrir a las armas, disputas, peleas, contiendas, lenguaje aspero acusatorio
como ‘td, td’, y lenguaje falso, es decir, la salvaguardia”.

105. Macchariyam paticca arakkho ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam
pariyayena veditabbam, yatha macchariyam paticca arakkho. Macchariyam ca hi Ananda
nabhavissa sabbenasabbam sabbathasabbam kassaci [51] kimhici, sabbaso macchariye asati
macchariyanirodha api nu kho arakkho panfiayethati. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva
hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo arakkhassa, yad idam macchariyam.

105. “Esto se dijo: Debido a la condicién de la avaricia existe la salvaguardia. Ananda, ;de acuerdo
a qué método se debe entender que debido a la condicién de la avaricia existe la salvaguardia?
Ananda, si realmente no existiese absolutamente avaricia de ningtin tipo en ningtin lugar, con la
absoluta inexistencia de la avaricia, con la cesacion de la avaricia, ;seria discernible la
salvaguardia?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicion de la salvaguardia, es decir, la
avaricia”.

106. Pariggaham paticca macchariyan ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam
pariyayena veditabbam, yatha pariggaham paticca macchariyam. Pariggaho ca hi Ananda
nabhavissa sabbenasabbam sabbathdasabbam kassaci kimhici, sabbaso pariggahe asati
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pariggahanirodha api nu kho macchariyam panifiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda
es’ eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo macchariyassa, yad idam pariggaho.

106. “Esto se dijo: Debido a la condicién de la posesividad, existe la avaricia. Ananda, ;de acuerdo
a qué método se debe entender que debido a la condicién de la posesividad existe la avaricia?
Ananda, si realmente no existiese absolutamente posesividad de ningin tipo en ningdn lugar, con la
absoluta inexistencia de la posesividad, con la cesacion de la posesividad, ;serfa discernible la
avaricia?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién de la avaricia, es decir, la
posesividad”.

107. Ajjhosanam paticca pariggaho ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam
pariyayena veditabbam, yatha ajjhosanam paticca pariggaho. Ajjhosanam ca hi Ananda
nabhavissa sabbenasabbam sabbathdasabbam kassaci kimhici, sabbaso ajjhosane asati
ajjhosananirodha api nu kho pariggaho pafifiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’
eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo pariggahassa, yad idam ajjhosanam.

107. “Esto se dijo: Debido a la condicion del aferramiento, existe la posesividad. Ananda, ;de
acuerdo a qué método se debe entender que debido a la condicién del aferramiento existe la
posesividad? Ananda, si realmente no existiese absolutamente aferramiento de ningdn tipo en
ningun lugar, con la absoluta inexistencia del aferramiento, con la cesacion del aferramiento, ;seria
discernible la posesividad?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién de la posesividad, es decir, el
aferramiento”.

108. Chandaragam paticca ajjhosanan ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam
pariyayena veditabbam, yatha chandaragam paticca ajjhosanam. Chandarago ca hi Ananda
nabhavissa sabbenasabbam sabbathasabbam kassaci kimhici, sabbaso chandardge asati
chandaraganirodha api nu kho ajjhosanam panfiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda
es’ eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo ajjhosanassa, yad idam chandarago.

108. “Esto se dijo: Debido a la condicién del intenso estimulo del deseo, existe aferramiento.
Ananda, ;de acuerdo a qué método se debe entender que debido a la condicién del intenso estimulo
del deseo existe aferramiento? Ananda, si realmente no existiese absolutamente el intenso estimulo
del deseo de ningtin tipo en ninglin lugar, con la absoluta inexistencia del intenso estimulo del
deseo, con la cesacidn del intenso estimulo del deseo, seria discernible el aferramiento?”



“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién del aferramiento, es decir, el
intenso estimulo del deseo”.

109. Vinicchayam paticca chandarago ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam
pariyayena veditabbam, yatha vinicchayam paticca chandarago. Vinicchayo ca hi Ananda
nabhavissa sabbenasabbam sabbathdasabbam kassaci kimhici, sabbaso vinicchaye asati
vinicchayanirodha api nu kho chandarago pafifiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’
eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo chandaragassa, yad idam vinicchayo.

109. “Esto se dijo: Debido a la condicién de la decision, existe el intenso estimulo del deseo.
Ananda, ;de acuerdo a qué método se debe entender que debido a la condicién de la decisién existe
el intenso estimulo del deseo? Ananda, si realmente no existiese absolutamente la decisién de
ningln tipo en ningun lugar, con la absoluta inexistencia de la decisién, con la cesacion de la
decision, ;seria discernible el intenso estimulo del deseo?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién del intenso estimulo del deseo, es
decir, la decision”.

[52] 110. Labham paticca vinicchayo ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam
pariyayena veditabbam, yatha labham paticca vinicchayo. Labho ca hi Ananda nabhavissa
sabbenasabbam sabbathasabbam kassaci kimhici, sabbaso labhe asati labhanirodha api nu kho
vinicchayo pafiiiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa
samudayo esa paccayo vinicchayassa, yad idam labho.

110. “Esto se dijo: Debido a la condicién de la ganancia, existe la decisién. Ananda, ;de acuerdo a
qué método se debe entender que debido a la condicién de la ganancia existe la decision? Ananda,
si realmente no existiese absolutamente ganancia de ningun tipo en ningun lugar, con la absoluta
inexistencia de la ganancia, con la cesacion de la ganancia, jseria discernible la decisién?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién de la decisién, es decir, la
ganancia”.

111. Pariyesanam paticca labho ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha pariyesanam paticca labho. Pariyesana ca hi Ananda nabhavissa
sabbenasabbam sabbathasabbam kassaci kimhici, sabbaso pariyesandaya asati pariyesananirodha
api nu kho labho paifdayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam

esa samudayo esa paccayo labhassa, yad idam pariyesana.
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111. “Esto se dijo: Debido a la condicion de la bisqueda, existe ganancia. Ananda, ;de acuerdo a
qué método se debe entender que debido a la condicién de la bisqueda existe ganancia? Ananda, si
realmente no existiese absolutamente bisqueda de ningin tipo en ningin lugar, con la absoluta
inexistencia de la busqueda, con la cesacion de la busqueda, ;seria discernible la ganancia?”

“No, Venerable Sefor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién de la ganancia, es decir, la
buisqueda”.

112. Tanham paticca pariyesand ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha tanham paticca pariyesanda. Tanha ca hi Ananda nabhavissa sabbenasabbam
sabbathasabbam kassaci kimhici, seyyathidam, kamatanha bhavatanha vibhavatanha. Sabbaso
tanhdya asati tanhanirodha api nu kho pariyesana parnfidayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’
Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo pariyesandya, yad idam tanha. Iti
kho Ananda ime dve dhamma’ dvayena vedanaya ekasamosaranda bhavanti.

112. “Esto se dijo: Debido a la condicién del deseo, existe bisqueda. Ananda, ;de acuerdo a qué
método se debe entender que debido a la condicién del deseo existe biisqueda? Ananda, si
realmente no existiese absolutamente deseo de ningin tipo en ningin lugar, a saber, deseo sensual,
deseo por la existencia y deseo por la no existencia, entonces, con la absoluta inexistencia del
deseo, con la cesacion del deseo, jseria discernible la busqueda?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién de la bisqueda, es decir, el
deseo”.

“Asi, Ananda, estas dos cosas, esta dualidad 8 converge en unidad a partir de la sensacién”.

113. Phassapaccaya vedana ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha phassapaccaya vedana. Phasso ca hi Ananda nabhavissa sabbenasabbam
sabbathasabbam kassaci kimhici, seyyathidam, cakkhusamphasso sotasamphasso ghanasamphasso
Jjivhasamphasso kayasamphasso manosamphasso, sabbaso phasse asati phassanirodha api nu kho
vedana panifidayetha ti. No h’ etam bhante. [53] Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa

samudayo esa paccayo vedanaya, yad idam phasso.

7 Ime dhamma (Ka).

8 Es decir, la dual ramificacién a partir del deseo, (i) adherencia y (ii) bisqueda, etc., se origina debido a la sensacién.
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Sensacion

113. “Esto se dijo: Debido a la condicion del contacto, existe sensacion. Ananda, ;de acuerdo a qué
método se debe entender que debido a la condicién del contacto existe sensacion? Ananda, si
realmente no existiese absolutamente contacto de ningtin tipo en ningin lugar, a saber, contacto del
0jo, contacto del oido, contacto de la nariz, contacto de la lengua, contacto del cuerpo, contacto de
la mente, entonces, con la absoluta inexistencia del contacto, con la cesacidon del contacto, ;seria
discernible la sensaciéon?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién de la sensacion, es decir, el
contacto”.

114. Namarapapaccaya phasso ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam pariyayena
veditabbam, yatha namariipapaccaya phasso. Yehi Ananda akarehi yehi lingehi yehi nimittehi yehi
uddesehi namakayassa parnfiatti hoti, tesu akaresu tesu lingesu tesu nimittesu tesu uddesesu asati
api nu kho ripakaye adhivacanasamphasso paiiiidayetha ti. No h’ etam bhante. Yehi Ananda akarehi
vehi lingehi yehi nimittehi yehi uddesehi ripakayassa panfiatti hoti, tesu akaresu -pa- tesu uddesesu
asati api nu kho namakaye patighasamphasso paffiayetha ti. No h’ etam bhante. Yehi Ananda
akarehi -pa- yehi uddesehi namakayassa ca riapakayassa ca panfiatti hoti, tesu akaresu -pa- tesu
uddesesu asati api nu kho adhivacanasamphasso va patighasamphasso va parnfidayetha ti. No h’
etam bhante. Yehi Ananda akarehi -pa- yehi uddesehi namarapassa paiiiiatti hoti, tesu akaresu -pa-
tesu uddesesu asati api nu kho phasso paifiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva
hetu etam nidanam esa samudayo esa paccayo phassassa, yad idam namaripam.

Contacto
114. “Esto se dijo: Debido a la condicién de la mente y materia, existe contacto. Ananda, ;de

acuerdo a qué método se debe entender que debido a la condicién de la mente y materia existe
contacto?”
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“Ananda, el cuerpo mental se hace conocer (solamente) por medio de ciertas cualidades,® marcas,
signos, indicadores. Cuando estas cualidades, marcas, signos, indicadores, estdn ausentes, /seria
discernible el contacto designativo!? en el cuerpo material 7’11

“No, Venerable Sefnor”.

“Ananda, el cuerpo material se hace conocer (solamente) por medio de ciertas cualidades,'? marcas,
signos, indicadores. Cuando estas cualidades... indicadores estdn ausentes, ;seria discernible el
contacto impacto!3 en el cuerpo mental?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Ananda, el cuerpo mental y el cuerpo material se hacen conocer (solamente) por medio de ciertas
cualidades... indicadores. Cuando estas cualidades... indicadores estdn ausentes, ;seria discernible
el contacto designativo o el contacto impacto?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Ananda, la mente y materia se hacen conocer (solamente) por medio de ciertas cualidades...
indicadores. Cuando estas cualidades... indicadores estdn ausentes, jseria discernible el contacto?”

"No, Venerable Sefnor".

9 Cualidades (akara) se refiere a las naturalezas intrinsecas individuales, las cuales son mutuamente diferentes, de los
agregados de la sensacion, percepcion, formaciones mentales y conciencia. Ref. D.A. ii 91. De acuerdo al Comentario,
estas cualidades también se denominan marcas (linga) porque muestran o distinguen la naturaleza intrinseca de esos
agregados, signos (nimitta) porque son las causas para reconocerlos, e indicadores (uddesa) porque facilitan su
identificacién. Por lo tanto, estos cuatro términos son sinénimos de las caracteristicas (lakkhana) individuales.

10 “Contacto designativo” es la traduccién del compuesto adhivacanasamphassa. El Comentario glosa este compuesto
como manosamphassa, contacto mental, que surge en la puerta de la mente tomando como objeto los cuatro agregados
mentales. Ref. D.A. ii 91. Literalmente adhivacanasamphassa significa “contacto como designacién”, es decir, contacto
que solamente puede ser conocido por medio del nombre. El Ven. U Thittila, traductor al inglés del Vibhanga-pali, el
segundo libro del Abhidhamma, traduce este compuesto como ‘analogical contact’, contacto analdgico, porque no
existe ‘impacto’ (patigha) entre la mente y los objetos mentales; entonces, este tipo de contacto se puede explicar
solamente por medio de analogia (adhivacana) con los estados materiales. El Ven. Bhikkhu Nanamoli prefiere traducir
este compuesto como ‘notional-impression’, impresion nocional, mientras que el Ven. Bhikkhu Bodhi lo traduce como
designation-contact’.

11 E] Comentario explica que cuando existen estas cualidades, marcas, signos, indicadores de los agregados mentales,
entonces existe el concepto para el cuerpo mental: ‘éste es el cuerpo mental’. Pero cuando no existen las causas para la
conceptualizacion del cuerpo mental, en la forma de marcas, etc., de la sensacion, etc., ;es posible discernir el contacto
designativo en el cuerpo material? Ref. D.A. i 91.

12 En el caso del cuerpo material, las cualidades, etc., corresponden a la textura, es decir, la condicién de duro o blando,
temperatura, extension, cohesion.

13 Contacto impacto es la traduccion del compuesto patighasamphassa. Este término se refiere al contacto sensorial, es
decir, al contacto que surge en relacion a los cinco sentidos con sus respectivos objectos sensoriales. Debido a que este
contacto surge asociado a conciencias cuyos objetos son materiales, entonces se utiliza el término ‘contacto impacto’
para diferenciarlo del contacto designativo donde los objetos son mentales.
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“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién del contacto, es decir, la mente y
materia”.

115. ViAdanapaccaya namaripan ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam
pariyayena veditabbam, yatha viAfianapaccaya namaripam. VifiAanaid ca hi Ananda
matukucchismim na okkamissatha, api nu kho namariapam matukucchismim samuccissatha ti. No h’
etam bhante. Vififianai ca hi Ananda matukucchismim okkamitva vokkamissatha, api nu kho
namariipam itthattaya abhinibbattissatha ti. No h’ etam bhante. Vifiiana# ca hi Ananda daharass’
eva sato vocchijjissatha kumarakassa va kumarikaya va, api nu kho namariapam vuddhim virilhim
vepullam apajjissathati. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa
samudayo esa paccayo namaripassa, yad idam viiiianam.

Mente y materia
115. “Esto se dijo: Debido a la condicién de la conciencia, existe mente y materia. Ananda, de
acuerdo a qué método se debe entender que debido a la condicién de la conciencia existe mente y

materia?”’

“Ananda, si la conciencia [de reconexién] no descendiera en el vientre de la madre, ;surgiria la
mente y materia simultdneamente con ésta en el vientre de la madre?”14

“No, Venerable Sefnor”.

“Ananda, si la conciencia, después de haber descendido en el vientre de la madre, cesara, ;se
generaria la mente y materia en ese estado del ser?”15

“No, Venerable Sefnor”.

“Ananda, si la conciencia de un joven, nifio o nifia, cesara, ;alcanzaria la mente y materia
crecimiento, desarrollo, madurez?”

“No, Venerable Sefor”.

“Por lo tanto, Ananda, esa es la causa, fuente, origen, la condicién de la mente y materia, es decir, la
conciencia”.

[54] 116. Namarapapaccaya viiiianan ti iti kho pan’ etam vuttam. Tad’ Ananda imina p’ etam
pariyayena veditabbam, yatha namaripapaccaya vifiianam. Vififianai ca hi Ananda namaripe

14 Si la conciencia de reconexion estd ausente, ¢ la restante mera (sin mezclar) mente y materia se uniria mezcldndose en
el vientre de la madre con materia embrionaria, etc.? Ref. D.A. ii 92.

15 En una existencia completa con cinco agregados. D.A. ii 92. Esto significa que si la conciencia cesa, no es posible
para la restante mente y materia continuar en esa existencia.
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patittham na labhissatha, api nu kho ayatim jatijaramaranam dukkhasamudayasambhavol6
pafifiayetha ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda es’ eva hetu etam nidanam esa samudayo esa
paccayo viifianassa yad idam namaripam. Ettavata kho Ananda jayetha va jiyetha!” va miyetha's
va cavetha va upapajjetha va. Ettavata adhivacanapatho, ettavata niruttipatho, ettavata
paffattipatho, ettavata pannidavacaram, ettavata vattam vattati itthattam paniiapandaya yad idam
namaripam saha vififianena anfiamanfiapaccayatda pavattati.

Conciencia

116. “Esto se dijo: Debido a la condicién de la mente y materia, existe conciencia. Ananda, ;de
acuerdo a qué método se debe entender que debido a la condicién de la mente y materia existe
conciencia?”’

“Ananda, si la conciencia no obtuviera soporte en la mente y materia, ;seria discernible el origen de
este conglomerado de sufrimiento junto con nacimiento, vejez y muerte en el futuro?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, solamente esta mente y materia es la causa, fuente, origen, la condicién de la
conciencia”.

“Ananda, es por esto, es decir, por la existencia de esta condicion de mutualidad entre la conciencia
y mente y materia, que uno nace, envejece, muere, fallece, reaparece. Es por esto que existe la ruta
de la designacidn; es por esto que existe la ruta del lenguaje; es por esto que existe la ruta de los
conceptos; es por esto que existe la esfera de la sabiduria; es por esto que el ciclo [de la existencia]
gira, y que esta existencia puede ser descrita.”

117. Kittavata ca Ananda attanam paifiapento pafifiapeti. Ripim va hi Ananda parittam attanam
paffiapento pafiiapeti “rigpt me paritto atta” ti. Riapim va hi Ananda anantam attanam paniiapento
paffiapeti “ript me ananto atta” ti. Aripim va hi Ananda parittam attanam pafifiapento pafiiiapeti
“ar@ipt me paritto atta” ti. Ariipim va hi Ananda anantam attanam paffiapento pafifiapeti “aript
me ananto atta’ ti.

Descripciones del ser
117. “Ananda, ;en qué formas, describiendo al ser, uno lo describe?”

(I) “Ananda, describiendo al ser como material y limitado, uno lo describe asi: ‘Mi ser es material y

9 9

limitado’.

16 Jatijaramaranadukkhasamudayasambhavo (S1, Sya, I).
17 Jiyyetha (Ka).
18 Miyyetha (Ka).
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(II) “Ananda, o describiendo al ser como material e infinito, uno lo describe asi: ‘Mi ser es material

%9

e infinito’.

(IIT) “Ananda, o describiendo al ser como inmaterial y limitado, uno lo describe asi: ‘Mi ser es

%9

inmaterial y limitado’.

(IV) “Ananda, o describiendo al ser como inmaterial e infinito, uno lo describe asi: ‘Mi ser es

bR A

inmaterial e infinito’.

118. Tatr’ Ananda yo so ripim parittam attanam pafifiapento pafiapeti, etarahi va so rapim
parittam attanam parinfiapento pafiiapeti, tatthabhavim va so ripim parittam attanam painiapento
pafniiapeti; “atatham va pana santam tathattaya upakappessami” ti iti va pan’ assa hoti. Evam
santam kho Ananda riipim! parittattanuditthi anusetT ti iccalam vacanaya.

118. “Ananda, aqui, ese que describe al ser como material y limitado, lo describe como material y
limitado solamente en esta existencia;2? o describiéndolo asi, lo describe como material y limitado
con respecto al futuro;2! o ponderarfa: ‘rectificaré lo falso como verdadero’.22 Ananda, siendo esto
asi, es apropiado decir que este [individuo] posee la disposicion hacia la concepcion errénea de un
ser material y limitado”.

Tatr’ Ananda yo so riipim anantam attanam paifapento paffiapeti, etarahi va so ripim anantam
attanam panfiiapento panfiapeti; tatthabhavim va so ripim anantam attanam paniiapento paniiiapeti,
“atatham va [55] pana santam tathattaya upakappessami” ti iti va pan’ assa hoti. Evam santam
kho Ananda riapim?3 anantattanuditthi anusett ti iccalam vacanaya.

“Ananda, aqui, ese que describe al ser como material e infinito, lo describe como material e infinito
solamente en esta existencia; o describiéndolo asi, lo describe como material e infinito con respecto
al futuro; o ponderaria: ‘rectificaré lo falso como verdadero’. Ananda, siendo esto asi, es apropiado
decir que este [individuo] posee la disposicién hacia la concepcion errénea de un ser material e
infinito™.

19 Raipt (Ka).

20 Este individuo sostiene la concepcién erronea de la aniquilacién (uccheda-ditthi), es decir que solamente existe la
presente existencia y no hay ninguna otra en el futuro. Ref. D.A.ii 95.

21 Este individuo sostiene la concepcion errénea del eternalismo (sassata-ditthi), es decir, que el ser es imperecedero.
Ref. D.A.ii 95.

22 La criptica frase atatham va pana santam tathattaya upakappessami se puede traducir como “convertiré eso que esta
siendo falso en verdadero”. El Comentario explica que esto se refiere a la disputa entre aquellos que sostienen
concepciones erroneas opuestas, nihilismo y eternalismo, y la intencién de hacer que el otro cambie su concepcién
errénea por la de uno.

2 Rapi (Ka).
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Tatr’ Ananda yo so ariipim parittam attanam paffiapento paifiapeti, etarahi va so aripim parittam
attanam panfdapento paiiapeti; tatthabhavim va so ardpim parittam attanam paiiapento
pafniiapeti, “atatham va pana santam tathattaya upakappessami” ti iti va pan’ assa hoti. Evam
santam kho Ananda ariapim?# parittattanuditthi anusett ti iccalam vacandya.

“Ananda, aqui, ese que describe al ser como inmaterial y limitado, lo describe como immaterial y
limitado solamente en esta existencia; o describiéndolo asi, lo describe como inmaterial y limitado
con respecto al futuro; o ponderaria: ‘rectificaré lo falso como verdadero’. Ananda, siendo esto asi,
es apropiado decir que este [individuo] posee la disposicidn hacia la concepcidn errénea de un ser
inmaterial y limitado”.

Tatr’ Ananda yo so ariipim anantam attanam paffiapento paifiapeti, etarahi va so ariipim anantam
attanam paniapento panfapeti; tatthabhavim va so ariapim anantam attanam paniapento
pafniiapeti, “atatham va pana santam tathattaya upakappessami” ti iti va pan’ assa hoti. Evam
santam kho Ananda ariapim?S anantattanuditthi anusett ti iccalam vacanaya. Ettavata kho Ananda
attanam paifiapento panfniapeti.

“Ananda, aqui, ese que describe al ser como inmaterial e infinito, lo describe como inmaterial e
infinito solamente en esta existencia; o describiéndolo asi, lo describe como inmaterial e infinito con
respecto al futuro; o ponderarfa: ‘rectificaré lo falso como verdadero’. Ananda, siendo esto asi, es
apropiado decir que este [individuo] posee la disposicion hacia la concepcion errénea de un ser
inmaterial e infinito. Ananda, considerando al ser en estas formas, uno lo describe”.

119. Kittavata ca Ananda attanam na paifiapento na pafifiapeti. Riapim va hi Ananda parittam
attanam na paffapento na paffiapeti “rapt me paritto atta” ti. Rapim va hi Ananda anantam
attanam na paifiapento na paifiapeti “ript me ananto atta” ti. Aripim va hi Ananda parittam
attanam na paffiapento na pafiapeti “arapt me paritto atta” ti. Aripim va hi Ananda anantam
attanam na pannapento na paiiiapeti “aripi me ananto atta” ti.

No descripcion del ser
119. “Ananda, ;en qué formas, no describiendo al ser, uno no lo describe?”

(I) “Ananda, no describiendo al ser como material y limitado, uno no lo describe asi: ‘Mi ser es

b A

material y limitado’.

(II) “Ananda, o no describiendo al ser como material e infinito, uno no lo describe asi: ‘Mi ser es

b A

material e infinito’.

24 Arapt (Ka).

25 Arapr (Ka).
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(IIT) “Ananda, o no describiendo al ser como inmaterial y limitado, uno no lo describe asi: ‘Mi ser

b A

es inmaterial y limitado’.

(IV) “Ananda, o no describiendo al ser como inmaterial e infinito, uno no lo describe asi: ‘Mi ser es

%9

inmaterial e infinito’.

120. Tatr’ Ananda yo so riapim parittam attanam na paiiapento na paifiapeti, etarahi va so rapim
parittam attanam na pafiiapento na paniapeti, tatthabhavim va so riapim parittam attanam na
pafniiapento na pafiiiapeti, “atatham va pana santam tathattaya upakappessami” ti iti va pan’ assa
na hoti. Evam santam kho Ananda riapim parittattanuditthi nanusett” ti iccalam vacandya.

120. “Ananda, aqui, ese que no describe al ser como material y limitado, no lo describe como
material y limitado solamente en esta existencia; o no describiéndolo asi, no lo describe como
material y limitado con respecto al futuro; o no ponderaria: ‘rectificaré lo falso como verdadero’.
Ananda, siendo esto asi, es apropiado decir que este [individuo] no posee la disposicion hacia la
concepcidn erronea de un ser material y limitado”.

[56] Tatr’ Ananda yo so riipim anantam attGnam na pafifiapento na paffiapeti, etarahi va so ripim
anantam attanam na panfapento na paniapeti; tattha bhavim va so ripim anantam attanam
napaniiapento na painfiapeti, “atatham va pana santam tathattaya upakappessami” ti iti va pan’
assa na hoti. Evam santam kho Ananda riipim anantattanuditthi nanuseti” ti iccalam vacanaya.

“Ananda, aqui, ese que no describe al ser como material e infinito, no lo describe como material e
infinito solamente en esta existencia; o no describiéndolo asi, no lo describe como material e
infinito con respecto al futuro; o no ponderaria: ‘rectificaré lo falso como verdadero’. Ananda,
siendo esto asi, es apropiado decir que este [individuo] no posee la disposicion hacia la concepcion
errénea de un ser material e infinito”.

Tatr’ Ananda yo so ariapim parittam attanam na paffiapento na paifapeti. Etarahi va so aripim
parittam attanam na panfiapento na painfiapeti; tatthabhavim va so aripim parittam attanam na
pafnifiapento na paniiapeti, “atatham va pana santam tathattaya upakappessami” ti iti va pan’ assa
na hoti. Evam santam kho Ananda ariipim parittattanuditthi nanusett ti iccalam vacandya.

“Ananda, aqui, ese que no describe al ser como inmaterial y limitado, no lo describe como
immaterial y limitado solamente en esta existencia; o no describiéndolo asi, no lo describe como
inmaterial y limitado con respecto al futuro; o no ponderaria: ‘rectificaré lo falso como verdadero’.
Ananda, siendo esto asi, es apropiado decir que este [individuo] no posee la disposicion hacia la
concepcidn erronea de un ser inmaterial y limitado”.

Tatr’ Ananda yo so ariipim anantam attanam na paffiapento na paffiapeti, etarahi va so ariapim

anantam attanam na pafiapento na paninapeti; tatthabhavim va so aripim anantam attanam na
pafniiapento na paniiapeti, “atatham va pana santam tathattaya upakappessami’” ti iti va pan’ assa
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na hoti. Evam santam kho Ananda ariapim anantattanudifthi nanusett ti iccalam vacanaya. Ettavata
kho Ananda attanam na pafifiapento na pafifiapeti.

“Ananda, aqui, ese que no describe al ser como inmaterial e infinito, no lo describe como inmaterial
e infinito solamente en esta existencia; o no describiéndolo asi, no lo describe como inmaterial e
infinito con respecto al futuro; o no ponderaria: ‘rectificaré lo falso como verdadero’. Ananda,
siendo esto asi, es apropiado decir que este [individuo] no posee la disposicidn hacia la concepcion
errénea de un ser inmaterial e infinito. Ananda, no considerando al ser en estas formas, uno no lo
describe”.

121. Kittavata ca Ananda attanam samanupassamano samanupassati. Vedanam va hi Ananda
attanam samanupassamano samanupassati “vedana me atta” ti. “Na h’ eva kho me vedana atta
appatisamvedano me atta” ti, iti va hi Ananda attanam samanupassamano samanupassati. “Na h’
eva kho me vedana atta, no pi appatisamvedano me atta, atta me vediyati, vedanadhammo hi me
atta” ti, iti va hi Ananda attanam samanupassamano samanupassati.

Consideraciones del ser
121. “Ananda, ;en qué formas, considerando al ser, uno lo considera?”
“Ananda, considerando la sensacién como ser, uno considera asi: ‘la sensacién es mi ser’.”

“Ananda, o considerando al ser, uno considera asi: ‘la sensacién no es mi ser; mi ser no
experimenta sensacion’.”

“Ananda, o considerando al ser, uno considera asi: ‘la sensacién no es mi ser; mi ser experimenta
sensacion; mi ser siente; mi ser tiene la naturaleza de sentir’.”

122. Tatr’ Ananda yo so evam aha “vedana me atta” ti. So evam assa vacaniyo “tisso kho ima
avuso vedana sukha vedana dukkha vedana adukkhamasukha vedana. Imdasam kho tvam [57]
tissannam vedananam katamam attato samanupassast” ti. Yasmim Ananda samaye sukham
vedanam vedeti, n’ eva tasmim samaye dukkham vedanam vedeti, na adukkhamasukham vedanam
vedeti, sukham yeva tasmim samaye vedanam vedeti. Yasmim Ananda samaye dukkham vedanam
vedeti, n’ eva tasmim samaye sukham vedanam vedeti, na adukkhamasukham vedanam vedeti,
dukkham yeva tasmim samaye vedanam vedeti. Yasmim Ananda samaye adukkhamasukham
vedanam vedeti, n’ eva tasmim samaye sukham vedanam vedeti, na dukkham vedanam vedeti,
adukkhamasukham yeva tasmim samaye vedanam vedeti.

122. “Ananda, aqui, a ese que dice, ‘la sensacién es mi ser’, se le deberia decir esto: amigo, hay

estas tres sensaciones, sensacion placentera, sensacion displacentera y sensacion ni placentera ni
displacentera. Con respecto a estas tres sensaciones, ;/cudl consideras ti como ser?”
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“Ananda, en ese momento, cuando uno experimenta una sensacién placentera, en ese mismo
momento uno no experimenta una sensacion displacentera, ni tampoco uno experimenta una
sensacion ni placentera ni displacentera; en ese momento uno experimenta solamente una sensacion
placentera”.

“Ananda, en ese momento, cuando uno experimenta una sensacién displacentera, en ese mismo
momento uno no experimienta una sensacion placentera, ni tampoco uno experimenta una
sensacion ni placentera ni displacentera; en ese momento uno experimenta solamente una sensacion
displacentera”.

“Ananda, en ese momento, cuando uno experimenta una sensacion ni placentera ni displacentera, en
ese mismo momento uno no experimenta una sensacion placentera, ni tampoco uno experimenta
una sensacion displacentera; en ese momento uno experimenta solamente una sensacidén ni
placentera ni displacentera”.

123. Sukha pi kho Ananda vedana anicca sankhata paticcasamuppanna khayadhamma
vayadhamma viragadhamma nirodhadhamma. Dukkha pi kho Ananda vedana anicca sankhata
paticcasamuppannd khayadhamma vayadhamma viragadhamma nirodhadhamma.
Adukkhamasukha pi kho Ananda vedana anicca sankhata paticcasamuppanna khayadhamma
vayadhamma viragadhamma nirodhadhamma. Tassa sukham vedanam vediyamanassa “eso me
atta” ti hoti. Tassa yeva sukhaya vedanaya nirodha “byaga?¢ me atta” ti hoti. Dukkham vedanam
vediyamanassa “eso me atta” ti hoti. Tassa yeva dukkhdaya vedanaya nirodha “byaga me atta” ti
hoti. Adukkhamasukham vedanam vediyamanassa “eso me atta” ti hoti. Tassa yeva
adukkhamasukhdaya vedanaya nirodha “byaga me atta” ti hoti. Iti so ditth’ evadhamme
aniccasukhadukkhavokinnam uppadavaya-dhammam attanam samanupassamano samanupassati,
yo so evam aha “vedana me atta” ti. Tasma tih’ Ananda etena p’ etam na kkhamati “vedana me
atta’ ti samanupassitum.

123. “Ananda, la sensacion placentera es impermanente, condicionada, originada condicionalmente,
sujeta a la extincion, sujeta a desaparecer, sujeta al desvanecimiento, sujeta a la cesacion. Ananda,
también la sensaciéon displacentera es impermanente, condicionada, originada condicionalmente,
sujeta a la extincion, sujeta a desaparecer, sujeta al desvanecimiento, sujeta a la cesacion. Ananda,
también la sensacion ni placentera ni displacentera es impermanente, condicionada, originada
condicionalmente, sujeta a la extincion, sujeta a desaparecer, sujeta al desvanecimiento, sujeta a la
cesacion”.

“Si cuando se experimenta una sensacion placentera, uno considera, ‘ésta es mi ser’, entonces,

9 9

cuando esa misma sensacion placentera cesa, uno deberia considerar: ‘mi ser ha perecido’.

“Si cuando se experimenta una sensacion displacentera, uno considera, ‘ésta es mi ser’, entonces,

b A

cuando esa misma sensacion displacentera cesa, uno deberia considerar: ‘mi ser ha perecido’.

26 Byagga (ST, Ka).
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“Si cuando se experimenta una sensacion ni placentera ni displacentera, uno considera, ‘ésta es mi
ser’, entonces, cuando esa misma sensacion ni placentera ni displacentera cesa, uno deberia

9 9

considerar: ‘mi ser ha perecido’.

“Asi, ese que dice, ‘la sensacidén es mi ser’, ese considera que el ser en esta misma existencia es
impermanente, una mezcla de placer y dolor, y sujeto al surgir y cesar”.

“Por lo tanto, Ananda, debido a esto, no es aceptable considerar: ‘la sensacién es mi ser’.”

124. Tatr’ Ananda yo so evam aha “na h’ eva kho me vedana atta, appatisamvedano me atta” ti. So
evam assa vacaniyo “yattha pan’ avuso sabbaso vedayitam natthi, api nu kho tattha ‘ayam aham
asmi’ ti siya” ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda etena p’ etam na kkhamati “na h’ eva kho
me vedana atta, appatisamvedano me atta’” ti samanupassitum.

124. “Ananda, aqui, a ese que dice, ‘la sensacién no es mi ser; mi ser no experimenta sensacion’, se
le deberia decir esto: amigo, donde no existe ninguna experiencia, ;es posible decir alli, ‘este soy
yo’ ?”

“No, Venerable Sefor”.

“Por lo tanto, Ananda, debido a esto, no es aceptable considerar: ‘la sensacién no es mi ser; mi ser
no experimenta sensacion’.”

[58] 125. Tatr’ Ananda yo so evam aha “na h’ eva kho me vedana atta, no pi appatisamvedano me
atta, atta me vediyati, vedanadhammo hi me atta” ti. So evam assa vacaniyo “vedana ca hi avuso
sabbenasabbam sabbathasabbam aparisesa nirujjheyyum. Sabbaso vedanaya asati vedananirodha
api nu kho tattha ‘ayam aham asmi’ ti siya” ti. No h’ etam bhante. Tasma tih’ Ananda etena p’ etam
na kkhamati “na h’ eva kho me vedana atta, no pi appatisamvedano me attda, atta me vediyati,
vedandadhammo hi me atta” ti samanupassitum.

125. “Ananda, aqui, a ese que dice, ‘la sensacion no es mi ser; mi ser experimenta sensacion; mi ser
siente; mi ser tiene la naturaleza de sentir’, se le deberia decir esto: amigo, si la sensacion fuera a
cesar completamente, absolutamente, sin dejar nada, entonces, con la completa ausencia de la
sensacion, con la cesacion de la sensacion, ;es posible decir alli, ‘este soy yo’?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Por lo tanto, Ananda, debido a esto, no es aceptable considerar: ‘la sensacién no es mi ser; mi ser
experimenta sensacion; mi ser siente; mi ser tiene la naturaleza de sentir’.”

126. Yato kho Ananda bhikkhu n’ eva vedanam attanam samanupassati, no pi appatisamvedanam
attanam samanupassati, no pi “atta me vediyati, vedanadhammo hi me atta” ti samanupassati. So
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evam na samanupassanto na ca kiiici loke upadiyati, anupadiyam na paritassati, aparitassam?’
paccattaii fieva parinibbayati, “khina jati, vusitam brahmacariyam, katam karantyam, naparam
itthattaya” ti pajanati. Evam vimuttacittam kho Ananda bhikkhum yo evam vadeyya “hoti
Tathagato param marand iti ’ssa?s dittht” ti, tadakallam. “Na hoti Tathdagato param marand iti ’ssa
dittht” ti, tadakallam. “Hoti ca na ca hoti Tathagato param maranad iti ‘ssa dittht” ti, tadakallam.
“N’ eva hoti na na hoti Tathagato param marand iti ‘ssa ditthi” ti, tadakallam. Tam kissa hetu.
Yavata Ananda adhivacanam yavata adhivacanapatho, yavata nirutti yavata niruttipatho, yavata
paffatti yavata panfiattipatho, yavata paiid yavata panidavacaram, yavata vattam yavata vattati,?®
tadabhiniiavimutto bhikkhu, tadabhiiifiavimuttam bhikkhum “na jandti na passati iti ’ssa dittht” ti,
tadakallam.

126. “Ananda, cuando uno no considera la sensacién como ser, ni considera que el ser no
experimenta sensacion, ni considera, ‘mi ser experimenta sensacion, mi ser tiene la naturaleza de
sentir’, entonces, no considerando asi, no se adhiere a nada en el mundo. No adhiriéndose, no ansia.
No ansiando, alcanza el Nibbana en si mismo. Comprende: ‘El nacimiento ha sido extinguido, la

9 9

vida santa ha sido vivida, ha sido hecho lo que debia ser hecho, no hay mas de este estado’.

“Ananda, si alguien dijese de un bhikkhu, cuya mente se ha liberado, que €l sostiene la concepcién
de que un ser sintiente existe después de la muerte, eso seria inapropiado; o que él sostiene la
concepcidn de que un ser sintiente no existe después de la muerte, eso seria inapropiado; o que €l
sostiene la concepcion de que un ser sintiente existe y no existe después de la muerte, eso seria
inapropiado; o que él sostiene la concepcion de que un ser sintiente no existe ni no existe después
de la muerte, eso seria inapropiado”.

“Por qué razén? Ananda, porque un bhikkhu que se ha liberado por medio del conocimiento
directo comprende el alcance de la designacion y el alcance de la ruta de la designacion, el alcance
del lenguaje y el alcance de la ruta del lenguaje, el alcance de los conceptos y el alcance de la ruta
de los conceptos, el alcance de la sabiduria y el alcance de la esfera de la sabiduria, el alcance del
ciclo y el alcance del giro [del ciclo]. Para un bhikkhu que se ha liberado por medio del
conocimiento directo comprendiendo de esta manera no es apropiado decir que él sostiene la

9 9

concepcion: ‘no comprendo, no veo’.
127. Satta kho Ananda’® vififianatthitiyo, dve ayatanani. Katama satta. Sant’ Ananda satta
nanattakdaya nanattasaiiino, seyyathapi [59] manussa ekacce ca deva ekacce ca vinipatika, ayam
pathama viAdanatthiti. Sant’ Ananda satta nanattakaya ekattasaiifiino, seyyathapi deva
brahmakayika pathamabhinibbatta, ayam dutiya viAfianatthiti. Sant’ Ananda satta ekattakaya

nanattasaifiino, seyyathapi deva Abhassara, ayam tatiya viidanatthiti. Sant’ Ananda satta
ekattakaya ekattasaiifiino, seyyathapi deva Subhakinha, ayam catuttht vifiianatthiti. Sant’ Ananda

27 Aparitassanam (Ka).
28 Iti sa (Atthakathayam pathantaram).
29 3-3. Yavata vattam vattati (Ka-S1).

30 Satta kho ima Ananda (Ka-S1, Sya).
21



satta sabbaso riapasaniianam samatikkama patighasanifianam atthangama nanattasannanam
amanasikara “ananto akdaso” ti Akdsanaficayataniipagda, ayam paficami vifiAanatthiti. Sant’
Ananda satta sabbaso akasanaficayatanam samatikkamma “anantam vififianan” ti
Viifianaficayatanipaga, ayam chattht viidanatthiti. Sant’ Ananda satta sabbaso
vifiianaficayatanam samatikkamma “natthi kifict” ti Akificafiidayataniipagda, ayam sattami
vifianatthiti. Asanifiasattayatanam nevasannandsaniayatanam eva dutiyam.

Las siete estaciones de la conciencia
127. “Ananda, hay siete3! estaciones de la conciencia y dos bases. ;Cudles siete?”

(I) “Ananda, hay seres con diversidad corporal y diversidad en percepcién,3? a saber, humanos,
algunos devas, algunos en los estados inferiores. Esta es la primera estacion de la conciencia”.

(I) “Ananda, hay seres con diversidad corporal e identidad en percepcion,33 a saber, devas del
plano de los Brahmas generados por medio de la primera (jhana). Esta es la segunda estacién de la
conciencia”.

(TIT) “Ananda, hay seres con identidad corporal y diversidad en percepcion, a saber, devas radiantes
(Abhassara). Esta es la tercera estacién de la conciencia”.

(IV) “Ananda, hay seres con identidad corporal e identidad en percepcidn, a saber, devas de belleza
radiante (Subhakinha). Esta es la cuarta estacién de la conciencia”.

(V) “Ananda, hay seres que, habiendo trascendido completamente la percepcién de la forma
material, con la cesacion de la percepcion del impacto sensorial, no atendiendo a la percepcion de
diversidad, [contemplando] ‘el espacio es infinito’, alcanzan la base del espacio infinito. Esta es la
quinta estacion de la conciencia”.

(VI) “Ananda, hay seres que, habiendo trascendido completamente la base del espacio infinito,
[contemplando] ‘la conciencia es infinita’, alcanzan la base de la conciencia infinita. Esta es la sexta
estacion de la conciencia”.

(VII) “Ananda, hay seres que, habiendo trascendido completamente la base de la conciencia
infinita, [contemplando] ‘no hay nada’, alcanzan la base de la nada. Esta es la séptima estacién de la
conciencia”.

31 El Comentario explica que hay siete debido a las conciencias de reconexién. Pero de acuerdo a los objetos, en el
Sangiti Sutta se mencionan cuatro: materia, sensacion, percepcion y formaciones mentales. D.A. ii 99.

32 Diversidad en la percepcion se refiere a diferentes conciencias de reconexiodn, a saber, sin raiz, con dos raices o con
tres raices. Ref. D.A. ii 100. Esto aplica también para las siguientes estaciones de la conciencia.

33 Identidad en percepcidn significa que la conciencia de reconexion es la misma para todos estos seres.
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La base de seres sin percepcion y la segunda, la base de ni percepcidn ni no percepcion [éstas son
las dos bases].

128. Tatr’ Ananda ya ’yam pathama viiiianatthiti nanattakaya nanattasaiiino, seyyathapi manussa
ekacce ca deva ekacce ca vinipatika. Yo nu kho Ananda taii ca pajanati, tassa ca samudayam
pajanati, tassa ca atthangamam pajandti, tassa ca assadam pajandti, tassa ca adinavam pajanati,
tassa ca nissaranam pajandti, kallam nu tena tadabhinanditun ti. No h’ etam bhante -pa-. Tatr’
Ananda yam idam asaffiasattayatanam. Yo nu kho Ananda taii ca pajanati, tassa ca samudayam
pajanati, tassa ca atthangamam pajandti, tassa ca assadam pajandti, tassa ca adinavam pajanati,
tassa ca nissaranam pajandti, kallam nu tena tadabhinanditun ti. No h’ etam bhante. Tatr’ Ananda
yam idam nevasaifiianasaiiayatanam. Yo nu kho Ananda tafi ca pajanati, tassa ca samudayam
pajanati, tassa ca atthangamam pajandti, tassa ca assadam pajandti, tassa ca adinavam pajanati,
tassa ca nissaranam pajandti, kallam nu tena tadabhinanditun ti. No h’ etam bhante. Yato kho
Ananda bhikkhu imasai ca sattannam viARanatthitinam imesaii ca dvinnam dayatananam
samudayaii ca atthangamani ca assadai ca dadinavaii ca nissaranaii ca yathabhiitam viditva
anupada vimutto hoti. Ayam vuccat’ Ananda bhikkhu paffiavimutto.

128. “Ananda, aqui, ésta es la primera estacion de la conciencia, [seres] con diversidad corporal y
diversidad en percepcién, a saber, humanos, algunos devas, algunos en los estados inferiores.
Ananda, para uno que comprende esta [primera estacién de la conciencia], que comprende su
origen, que comprende su cesacion, que comprende su satisfaccion, que comprende sus desventajas,
que comprende su escape, ;es apropiado regocijarse en ésta?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Ananda, ésta es la base de los seres sin percepcion. Ananda, para uno que comprende esta [base],
que comprende su origen, que comprende su cesacion, que comprende su satisfaccidon, que
comprende sus desventajas, que comprende su escape, ;es apropiado regocijarse en ésta?”’

“No, Venerable Sefor”.

“Ananda, ésta es la base de la ni percepcion ni no percepcién. Ananda, para uno que comprende
esta [base], que comprende su origen, que comprende su cesacion, que comprende su satisfaccion,
que comprende sus desventajas, que comprende su escape, jes apropiado regocijarse en ésta?”

“No, Venerable Sefnor”.

“Ananda, cuando un bhikkhu, habiendo comprendido, de acuerdo con la realidad, estas siete
estaciones de la conciencia y estas dos bases de acuerdo a su origen, su cesacion, su satisfaccion,
sus desventajas y su escape, se libera por medio de la no adherencia; entonces, Ananda, este
bhikkhu se denomina “liberado por la sabiduria”.
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Atthavimokkha

[60] 129. Aftha kho ime Ananda vimokkha. Katame attha. Ript ripani passati, ayam pathamo
vimokkho. Ajjhattam ariipasaiiit bahiddha riapani passati, ayam dutiyo vimokkho. Subhan t’ eva
adhimutto hoti, ayam tatiyo vimokkho. Sabbaso ripasaniianam samatikkama patighasanianam
atthangama nanattasaifianam amanasikara “ananto akaso” ti Akasanaficayatanam upasampajja
viharati, ayam catuttho vimokkho. Sabbaso Akasanaficayatanam samatikkamma “anantam
vinianan” ti Viinanancayatanam upasampajja viharati, ayam paiicamo vimokkho. Sabbaso
Vififianaricayatanam samatikkamma “natthi kifict” ti akificaniiayatanam upasampajja viharati,
ayam chattho vimokkho. Sabbaso akiiicanfiayatanam samatikkamma Nevasannandasanidayatanam
upasampajja viharati, ayam sattamo vimokkho. Sabbaso nevasanifiandsaniiiayatanam
samatikkamma safiiiavedayitanirodham upasampajja viharati, ayam atthamo vimokkho. Ime kho
Ananda attha vimokkha.

Las ocho emancipaciones
129. “Ananda, hay estas ocho emancipaciones. ;Cudles ocho?”
(I) “Uno ve formas materiales en la materia propia.34 Esta es la primera emancipacién”.

(II) “No percibiendo formas materiales internamente, ve formas materiales externas.’> Esta es la
segunda emancipacion”.

(IIT) “Uno se libera contemplando en lo bello.36 Esta es la tercera emancipacién”.

(IV) “Trascendiendo completamente la percepcion de la materia, con la cesacion de la percepcion
del impacto sensorial, no atendiendo a la percepcion de diversidad, [contemplando] ‘el espacio es
infinito’, mora habiendo alcanzado la base del espacio infinito. Esta es la cuarta emancipacién”.

(V) “Trascendiendo completamente la base del espacio infinito, [contemplando] ‘la conciencia es
infinita’, mora habiendo alcanzado la base de la conciencia infinita. Esta es la quinta
emancipacion”.

(VI) “Trascendiendo completamente la base de la conciencia infinita, [contemplando] ‘no hay
nada’, mora habiendo alcanzado la base de la nada. Esta es la sexta emancipacién”.

34 En esta emancipacion el practicante observa la propia materia como cabellos, etc., y desarrolla las absorciones (jhana)
de la materia sutil. Ve (passati) por medio del ojo de jhana (jhanacakkhuna). Ref. D.A. ii 103.

35 Esta emancipacion se refiere a objectos externos como los discos (kasina) externos por medio de los cuales el
practicante alcanza las cuatro o cinco jhanas de la materia sutil. Ref. D.A.ii 103.

36 Se refiere a la contemplacién en el mero color de los discos. Pero de acuerdo con el Patisambhidamagga, se refiere a
las absorciones obtenidas mediante las moradas sublimes. Ref. D.A. ii 103.
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(VII) “Trascendiendo completamente la base de la nada, mora habiendo alcanzado la base de la ni
percepcién ni no percepcién. Esta es la séptima emancipacién”.

(VII) “Trascendiendo completamente la base de la ni percepcion ni no percepcidén, mora habiendo
alcanzado la cesacion de la percepcion y sensacion. Esta es la octava emancipacion”.

“Ananda, éstas son las ocho emancipaciones”.

130. Yato kho Ananda bhikkhu ime attha vimokkhe anulomam pi samapajjati, patilomam pi
samapajjati, anulomapatilomam pi samapajjati, yatthicchakam yadicchakam yavaticchakam
samapajjati pi vutthati pi, asavanaii ca khaya anasavam cetovimuttim pafifavimuttim ditth’
evadhamme sayam abhififia sacchikatva upasampajja viharati. Ayam vuccat’ Ananda bhikkhu
ubhatobhagavimutto. Imaya ca Ananda ubhatobhagavimuttiya afifia ubhatobhagavimutti uttaritara
va panitatara va nattht ti. Idam avoca Bhagava. Attamano ayasma Anando Bhagavato bhasitam
abhinandr ti

Mahanidanasuttam nitthitam dutiyam

130. “Ananda, cuando un bhikkhu alcanza estas ocho emancipaciones en orden directo, en orden
inverso, o en orden directo e inverso; cuando las alcanza y emerge de éstas cuando desea, en la
forma que desea y por el tiempo que desea, debido a la destruccién de los contaminantes, en esta
misma existencia, aqui y ahora, habiendo realizado, por medio de su propio conocimiento directo,
entra y mora en la liberacion de la mente de los contaminantes, en la liberacién por medio de la
sabiduria. Ananda, este bhikkhu se denomina “liberado en ambas formas”.37 Ananda, no existe
liberacién en ambas formas superior y mds excelsa que esta liberacion”.
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“Asi habl6 el Sublime. El Venerable Ananda se regocijo y deleit6 de la exposicion del Sublime™.

Fin del segundo, el gran discurso del origen
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37 “Liberado en ambas formas” (ubhatobhagavimutta) significa liberado del cuerpo material por medio de las
meditaciones inmateriales y del cuerpo mental por medio del sendero [ultramundano]. Ref. D.A. ii 104.
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