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INTRODUCCION

El Canon Budista

El Sutta Nipata es uno de los textos que constituyen el Canon Budista
de la Secta de los Theravadins (en pali) o Sthaviravadins (en sanscrito), una
de las dos grandes ramas en que se dividid la comunidad budista unos cien
afios después de la muerte de Buda ocurrida alrededor del 486 antes de
Cristo," siendo los Mahasanghikas la otrarama.

Este Canon esta escrito en idioma pali, uno de los idiomas pracritos o
indio-medios de uso en la India entre el siglo III a.C. y el siglo XII d.C. en el
cual comienzan a hacer su aparicion las primeras formas de los idiomas
modernos de la India. Por esta razon se lo designa como el Canon Pali.

El Canon Pali, llamado también 7ipitaka (en pali). "Las Tres
Canastas', tal como lo conocemos hoy esta dividido en tres (ti) "Canastas'
(pitaka) 0 Secciones:

1. El Vinaya Pitaka 0 "Seccion de la disciplina monastica’; 2. el Sutta
Pitaka o "Seccion de los Suttas', textos (discursos, dialogos, narraciones,
poesias, €tc.) que contienen exposiciones de la doctrina budista y 3. €
Abhidhamma Pitaka o "Seccion del Abhidhamma'. Este Ultimo término es
dificil de ser traducido. El hecho es que & Abhidhamma Pitaka esta
conformado por textos que contienen la elaboracion y sistematizacion de las
doctrinas expuestas en el Sutta Pitaka.’

El Sutta Nipata es un texto que forma parte del Khuddaka Nikaya que
es a su vez una coleccion de textos incluida en el Sutta Pitaka. Al Khuddaka
Nikdya pertenecen también el Dhammapada’ el Udina® € ltivuttaka, los

Theragathay Therigatha (Poemas de Monjesy Monjas), etc.



Contenido del Sutta Nipata

Se puede pensar que el Sutta Nipata es una recopilacion de textos de
diferente procedencia y época y que algunas de sus composiciones en verso
constituyen parte de la poesia budista mas antigua.

El Sutta Nipata es una coleccion (nipata) de composiciones (suttas)
constituidas a veces por estrofas, a veces por estrofas acompafiadas por
pasajes en prosa. El total de las estrofas es de 1149 y estéan compuestas por
versos escritos en diferentes metros. Algunos pasajes en prosa son de caracter
introductorio para los versos que les siguen e indican la ocasion en que los
versos fueron pronunciados, otros pasgjes estan intercalados entre 1os versos
paraintroducirlos o comentarlos o constituyen una conclusién parad sutta.

La palabra pali sutta corresponde al sanscrito safra. En el contexto
brahmanico el término szfra indica un aforismo o formulacidon sumamente
sintética de contenido doctrinario. En el contexto budista, en una primera
etapa, el término sutfa designo, en forma especial, las composiciones de la
Segunda Canasta (Sutta Pitaka) en las cuales estd expresada la doctrina
ensefiada por Buda; y, de un modo general, el término sirvid para designar
indistintamente: didlogos, discursos, textos, capitulos, divisiones de una obra.
Cuando en el inicio de nuestra era surge el Mahayana éste aplico el término
sutra (en sanscrito) a las composiciones que segin el Mahayana contienen la
"palabra de Buda' y congdtituyen los textos basicos de esta nueva etapa del
Budismo.

El Sutta Nipata estad dividido en cinco Vaggas o Capitulos, cada uno de
los cuales contiene diverso nimero de suttas:

1. El Uragavagga o "Capitulo de la Serpiente” cuya traduccion a partir
del pali hoy presentamos en este libro. Su contenido es sobre todo de caracter
moral.

2. El Cullavagga o "Capitulo Menor" que contiene también



composiciones de inspiracion moral. El Sutta 1, que se [lama Ratanasutta
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"Sutta de las Joyas', menciona las Tres Joyas que caracterizan a Budismo
desde su creacion: Buda, la Doctrina 0 Dhamma y la Comunidad o Sargha,
expresando que solo através de ellas hay posibilidad de salvacion. En e Sutta
7 de este capitulo, llamado Brahmanadhammikasutta o "Sutta de las
Costumbres Brahménicas', se describe la decadencia y corrupcion que
invadieron a la casta de los brahmanes haciéndolos olvidar la pureza
originaria de costumbres.

3. El Mahavagga o " Capitulo Grande" consta de una serie de suttas que
describen episodios de la vida de Buda como la Tentacion de Mara en € Sutta
2, Padhanasutta, la Profesiade Asitaen € Sutta 11: Nalakasutta.

4. El Ahakavaggo o "Capitulo de Ochos'. Al lado de suttas que
recomiendan evitar los placeres sensuales, este capitulo contiene expresiones
de Buda que marcan su rechazo de la especulacion y controversias filosoficas
(Suttas 3, 4,5, 8,9, 11, 12, 13).

5. El Parayanavagga o "Capitulo de la Meta Final" contiene poemas en
gue Buda responde a preguntas que le hacen una serie de brahmanes acerca de

cuestiones de caracter moral o metafisico referentes ala salvacion.

La antigua poesia india

El término poesia en relacion a laliteratura de la antigua India designa
fundamentalmente composiciones escritas en lineas métricas, es decir
sometidas a normas que determinan € nimero de silabas que puede cada linea
contener y la disposicion en €elas de silabas largas o breves. Se tiene la
impresién de que € uso de estos versos tiene en muchos casos la funcién
primordial de constituir una ayuda mnemotécnica que facilite la conservacion

delostextosy su transmision oral.



El contenido volcado en este tipo de versos puede ser de muy
diversa naturaleza. Encontramos asi composi ciones harrativas como |os textos
épicos
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(Mahabharata, Ramayana) y los puranas de contenido mitico, legendario,
historico etc. En este tipo de composiciones € interés del autor se centraen la
transmision de la informacién sobre los hechos que le interesan a é y a su
auditorio. Si a veces recurre a procedimientos de estilo (figuras del lenguaje
como dliteraciones, o figuras del pensamiento como comparaciones) esto
constituye paraé una preocupacion secundaria.

Otras veces se utilizan los versos con fines didacticos para transmitir
una ensefianza de caracter moral o técnico, politico, legal, etc. A este tipo de
composiciones pertenecen por gemplo los Dharmashastras que congtituyen
verdaderos codigos legales escritos en verso. En esta segunda clase de
composiciones métricas la preocupacion del autor esta en € contenido a
transmitir, interesdndole incluso menos que en € primer caso mencionado la
forma de expresion.

El verso es utilizado también para la manifestacion de sentimientos o
emociones generamente de inspiracion religiosa o devocional. Ejemplo de
este tipo de composiciones lo congtituye la vastisma literatura de himnos y
canciones dirigidos alas diversas divinidades hinduistas. Aqui también |o que
interesa a poeta no es la forma como expresa sus sentimientos, SinoO
esenciamente la expreson mismade sentimiento.

Para estos tres casos de composiciones en verso se utilizan por 1o
general metros de esquemas sumamente sencillos.

Otro tipo de composicién métrica esta congtituido por aguellas obras
que en forma genera reciben & nombre de kavya. Es la poesia clasica
sanscrita, la poesia artistica de la antigua India, con caracteristicas propias que

la contraponen a la poesia narrativa y a la poesia didactica a que nos hemos



referido y que ofrece estrechos puntos de contacto con la poesia
algandrina en Grecia y con la poesia de los Parnasianos en la literatura
moderna occidental. Al kavya le interesa en sumo grado la forma como va a

expresar € tema
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elegido, sea éste de caracter narrativo, didactico, descriptivo, etc. El poeta en
este caso pone especial cuidado en la eleccion y en € empleo de todos los
recursos estilisticos que puedan contribuir a reazar la belleza forma de la
obra, y se esfuerza mediante esos recursos por suscitar en € lector la
admiracion por esta bellezaformal.

La antigua poesia budista, que conocemos fundamentalmente a través
de las numerosas composiciones en verso conservadas en e Canon Pali, dela
cual ofrecemos en este libro un espécimen, pertenece por su contenido y por
su forma a las tres primeras categorias mencionadas. narrativa, didactica,
emotiva. Al lado de este tipo de composiciones encontramos también dentro
de laliteratura budista composiciones escritas en estilo kavya, que desarrollan
temas budistas - como por gemplo la vida de Buda - adornados con todos los
recursos proporcionados por la técnica poética, como es € caso del

Buddhacarita de Ashvaghosha escrito en snscrito.

Importancia del Sutta Nipata

El Sutta Nipata es una obra valiosa de la literatura budista por su
antigliedad: las ideas que expone se remontan a los primeros tiempos del
Budismo y se puede pensar que muchos de sus versos contienen si no la
palabra al menos las ensefianzas auténticas del fundador del Budismo. Valiosa
es también por su contenido, ya que expone doctrinas éticas del Budismo,
sefiala la posicion de Buda frente a la casta de los brahmanes, nos da
informacion sobre diversos momentos de la vida de Buda, explicita la

posicion antiespeculativa y contraria a la controversia del fundador del



Budismo y contiene en si los gérmenes de teorias como la irrealidad de
todo que ulteriormente serian desarrolladas por las grandes escuelas
filosoficas del Mahayana. Ademas, aunque el Suffa Nipata pertenece a la
clase de composiciones métricas de caracter didactico, ya que su finalidad es
dar a
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conocer la ensefianza de Buda, sin embargo posee cualidades literarias que
dan realce a su contenido: el uso de hermosas imagenes, comparaciones y
metaforas; la simplicidad del estilo; la efectividad de su lenguaje para
transmitir; la vivacidad que le imprimen sus didlogos. Y se podria decir
también que contribuye en grado sumo a la belleza y valor de la obra la
nobleza y altura del modelo ético que propugna y del ideal de sabio que
presenta, caracterizado por la serenidad, el desapego, su firme busqueda de la

perfeccion espiritual, su soledad y su estoicismo.
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NOTASDE LA INTRODUCCION
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LA SERPIENTE

Sutta I: La Serpiente

El ideal del monje budista. Cualidades que deben adornarlo. Defectos que
debe erradicar de si. La meta a la que puede llegar: el fin de las

reencarnaciones.

Aquel bhikkhu

que expulsade si lacdleraen é surgida,

como se expulsa con hierbas

el veneno delaviboraen € cuerpo difundido,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,”

como la serpiente su piel gastada y vieja.

Aquel bhikkhu

que arranco de si por completo lapasion,

Como se arranca, sumergiéndose en € estanque,
e loto, raiz y flor,

aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.
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Aquel bhikkhu

gue arranco de si por completo e deseo,

haciendo que se seque el torrente de répida corriente,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

Aquel bhikkhu

que destruy6 en si por completo € orgullo,
como lagran correntada destruye

el muy fragil puente de bambu,

aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

Aquel bhikkhu

que no encontrd nada sustancial en laexistencia,”
Ccomo no se encuentra unaflor

buscandola en la higuera,

aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.
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Aquel bhikkhu
que no tiene odios en su mente,’
y que ha superado toda forma de existencia,’
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,
como la serpiente su piel gastada y vieja.

7
Aquel bhikkhu
cuyos pensamientos han sido sometidos,”®
han sido disciplinadamente ordenados,”
todos en su interior,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

Aquel bhikkhu

que no fue demasiado I€jos ni se qued? atrés, ™
y sobrepasd todos estos obstaculos, ™

aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

Aquel bhikkhu

que no fue demasiado lgos ni se quedo atras,
sabiendo que en este mundo todo esirreal,”
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.



20
10

Aquel bhikkhu

gue no fue demasiado Igos ni se quedo atrés,
liberado del deseo porque sabe que todo esirreal,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

11
Aquel bhikkhu
gue no fue demasiado Igos ni se quedo atrés,
liberado de la pasion porgue sabe que todo esirreal,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

12
Aquel bhikkhu
gue no fue demasiado Igos ni se quedo atrés,
liberado del odio porque sabe que todo esirreal,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

13
Aquel bhikkhu
gue no fue demasiado Igos ni se quedo atrés,
liberado del error porque sabe quetodo esirreal,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.
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Aquel bhikkhu

que no tiene ninguna proclividad,"

cuyas raices malas' han sido arrancadas,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

15
Aquel bhikkhu
para quien no existe ninguna causa,
nacida de la ansiedad, "
pararetornar aestaorilla,*’
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.

16
Aquel bhikkhu
para quien no existe ninguna causa,®
nacidadel deseo,
para encadenarse alaexistencia,
aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.
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Aquel bhikkhu

que abandonando | os cinco obstaculos, ™
estalibre de rencores,

haido méas alla de las dudas,

y carece de penas,”

aquel bhikkhu abandona ésta y la otra orilla,

como la serpiente su piel gastada y vieja.
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NOTASDEL SUTTA |

1 Monje budista

2 Metafora por: esta existencia y cuaquier otra existencia futura en €
ciclo de las reencarnaciones. Cf. Bhagavad-Gita, |1, 22 para otra imagen

similar ala que aparece en lasegundalinea del estribillo.

3 Imagen referida al deseo.

4 Laafirmacion de lainsustancialidad de todo es una de las concepciones

fundamentales del Budismo.

5 En & origina bhavesu, literalmente "en las existencias', es decir en las

diversas formas de existencia que constituyen € ciclo de las reencarnaciones.

6 En € origina antarato, literalmente "en su fuero interno”.

7 En d origind itibhavabhavatam, que e CPD interpreta como "the state
of being reborn in such and such an existence” (el estado de haber renacido en
tal o cud [forma de] existencia). Se puede renacer como dios, hombre,

animal, ser infernal, difunto faméico. Son los diversos destinos (gati).
8 En € origind vidhapita: literalmente "dispersados’, y por consiguiente
"eliminados’, "destruidos’, "vencidos'. PJ I1, p.21, interpreta este término por

daddha. " quemados’.
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9 En d original suvikappita, que PJ 11, p.21, errbneamente interpreta

como chinna: "cortados’.

10 Es decir que supo ubicarse en € adecuado término medio, sin
exageraciones ni deficiencias, en su cumplimiento de las normas de la

disciplinamoral.

11  Mencionados en las estrofas anteriores. colera, pasion, deseo, orgullo,

las fal sas opiniones, odios etc.

12 Laideadequetodo esirred, faso, ilusorio, que aparece en esta estrofa
y en las siguientes, puede ser consderada como un antecedente de las
doctrinas idedistas del Mahayana que consideran que toda la redidad

empirica es unamera creacion mental.

13  Se hace presente aqui la idea budista de que la conducta mora esta

subordinada a conocimiento de laverdadera naturaleza de las cosas.

14 En d originad anusaya, tendencias latentes en uno, degadas por
experiencias vividas en existencias anteriores. El bhikkhu, gracias a la

disciplina budista, logra exterminarlas.

15 Elementos nocivos en la personalidad, como € deseo, € odio, €

orgullo etc., que dan origen a acciones moralmente reprobables.

16 PJ I, p.24, interpreta daratha del origina como kilesa: "impureza

mora".

25



17  Es decir: pararetornar a la existencia (reencarnarse), no logrando

llegar ala"otraorilla’, laliberacion, € nirvana.

18  Tomamos hetukappa con € vaor de hetu siguiendo aPJ 11, p.25.

19  Los cinco obstaculos son: € deseo, la agresividad, 1a pereza, la desidia

o dgadez y lainquietud, desasosiego y excitacion.

20 End origina visallo, literalmente "libre de aguijén, dardo o flecha" vy,
metaforicamente "libre de pena', es decir: libre de los sufrimientos

producidos por |as pasiones.






Dialogo entre el vaquero Dhaniya' y el Bhagavant, Buda. Contraposicion
entre las aspiraciones del hombre comdn, que lo mantienen aferrado a los
bienes de este mundo, y el desapego radical que caracteriza a Buda. Dialogo
final entre Mara, el Maligno, que exalta el apego como fuente de placer, y

Buda que exalta el desapego como medio de eliminar el sufrimiento

Sutta 11: Dhaniya

producido por el apego.
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El vaquero Dhaniya:

El Bhagavant:

"He cocinado mi arroz,

he ordefiado mis vacas,

vivo con los mios” en laorilladel Mahi,’
mi choza esta techada,

mi fuego esta encendido -

ahora, si los deseas, llueve dios".*

19

"Estoy libre de colera,

libre de aridez mental®,

paso solo una noche® en laorilladel Mahi
mi choza estéa descubierta,

mi fuego esta extinguido’ -

ahora, si lo deseas, llueve dios".



28
20

El vaquero Dhaniya:

El Bhagavant:

"No tengo ni tdbanos ni mosquitos,
mis vacas pacen en la pradera de crecidos pastos,
pueden soportar lalluvia que sobrevenga -

ahora, si lo deseas, llueve dios".
21

"He construido una balsa,

firmemente ensamblada,®

he cruzado,” he llegado alaotraorilla™
venciendo™ lacorriente,

yano tengo necesidad de balsa® -

ahora, si lo deseas, llueve dios". =

22

El vaquero Dhaniya:

"Mi pastora es docil, honesta,

hace mucho tiempo gue vive conmigo,
es agradable,

y nadamalo oigo acercade dla-

ahora, si lo deseas, llueve dios".



El Bhagavant:

29
23

"Mi mente es décil, liberada,

hace mucho tiempo que esta disciplinada,
gue esta bien controlada,

mal en verdad no existeen mi -

ahora, si lo deseas, llueve dios".

24

El vaquero Dhaniya:

El Bhagavant:

"Me sostengo con |o gque yo mismo gano,
mis hijos viven conmigo, son sanos,
y nadamalo oigo acercade ellos -

ahora, si lo deseas, llueve dios".
25

"No soy servidor de nadie,
con lo que he ganado™ voy por todo el mundo,
yano tengo necesidad de paga -

ahora, si lo deseas, llueve dios".
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El vaquero Dhaniya:
"Tengo vacas, tengo terneros,
tengo vagquillas prefiadas
y vaquillas para aparear;
tengo también un toro,
sefor del rebafio -

ahora, si lo deseas, llueve dios".

27
El Bhagavant:
"No tengo vacas, ho tengo terneros,
no tengo vaquillas prefiadas
ni vaquillas para aparear;
ni tampoco tengo aqui*® un toro,
sefior del rebario -

ahora, si lo deseas, llueve dios".*’

28
El vaquero Dhaniya:
"He clavado postes firmes,
|as cuerdas de cafiamo™ son nuevas
y estan bien trenzadas,
ni los terneros podrian romperlas -

ahora, si lo deseas, llueve dios".



El Bhagavant:

31
29

*Como un toro rompiendo sus ataduras,
como un elefante destruyendo las lianas, ™
YO NO regresaré mas a un seno materno® -

ahora, si lo deseas, llueve dios".

30
Y justo entonces
unagran nube comenzo allover
anegando vallesy colinas.
Oyendo d diosllover,

Dhaniyadijo esto:

31
"iNo ha sido pequefio € logro
de nosotros que hemos visto a Bhagavant!
Oh td, que sabes ver,
tomamos refugio enfti,

ioh gran muni,** sé t(i nuestro maestro!

32
Mi pastoray yo, dociles,
hemos de llevar una vida de pureza®™
bajo ladisciplinadel Bien Encaminado;”
yendo més al& del nacimiento y de lamuerte,**

hemos de poner fin a sufrimiento”.



Mara,® el Maligno:

El Bhagavant:

32
33

"Gozacon sus hijos €l quetiene hijos,
gozacon susvacas € quetiene vacas.
los apegos son los goces del hombre,

no goza &l que no tiene apegos’.

34

"Sufre por sus hijos € quetiene hijos,
sufre por susvacas € que tiene vacas.
los apegos son los sufrimientos del hombre,

no sufre el que no tiene apegos’'.



NOTASDEL SUTTAII

1 Dhaniya: literamente significa: "el que poseeriquezas’.

2 En € original samanavaso, que literdmente significa. "que vive con
susiguales'. Cf. Dhammapada 302, que expresa que constituye una desgracia

vivir con gente desigual a uno (dukkho "samanavaso).

3 Nombre de unrio.

4 En e original, deva (dios), paabra que también puede significar "cielo

lluvioso", "nube de lluvia®, "dios de lalluvia'. Pero la expresion pavassa deva

(llueve dios) puede significar ssimplemente: "que llueva'.

5 L os estados de animo de desgano, de improductividad, de sequedad de
la mente. En la primera linea de las estrofas 18 y 19 se da un juego de
palabras en pali: pakkodano (18) / akkodhano (19) y duddhakhiro (18) /

vigatakhilo (19). Adoptamos lavariante %khila en lugar de °k#ila.

6 Buda no permanece por largo tiempo en un solo lugar; como monje

errante y mendicante que es no se afinca en ningun lugar.

7 El vaguero Dhaniya representa la posicion mundana del hombre del
comun, preocupado por sus bienes, por su bienestar y por su familia; Buda
por e contrario es e asceta errante interesado solo en su perfeccionamiento
moral e intelectua, sin apego ni preocupacion por nada. No es fécil

determinar € valor smbdlico de la expreson "mi choza esta descubierta’.



Probablemente sea: "no
34
tengo nada de qué preservarme”, "no tengo nada que preservar”. "Mi fuego
esta extinguido (nibbuto)": probablemente sea una referencia a fuego de las
pasiones que El halogrado hacer cesar. Cf. Digha Nikayalll, p.217, linea 19.
Tal vez en el término pali nibbuto se encuentra una alusion al nibbana

(sanscrito nirvana) en este mundo.

8 El término "balsa' designa metaforicamente la disciplina mora e
intelectual "construida' por Buda para liberarse del ciclo doloroso de las

reexistenciasy alcanzar lametafinal del nirvana, laextincion.

9 Es decir: "he cruzado la corriente’. Con esta expreson debemos
entender que ha superado laignoranciay e deseo y ha acanzado la condicion
de arhant, € idea de sabio propio de esta etapa del Budismo, lo que implica
que se ha puesto més adla de océano del samsara o ciclo de las

reencarnaci ones.

10  Esdecir que haacanzado € nrbbana.

11 En € origina vineyya, que literamente significa. "eliminando”,

"abandonando”.

12 Unavez acanzadalameta (el nibbana), ladisciplinamora e intelectual
(la balsa) ya no es necesaria, ya cumplio sus fines. Es la idea de la

instrumentalidad de la moral.

13 Lacorrespondencia entre la estrofa 20 (Dhaniya) y esta estrofa (Buda)

radica en € hecho de que € vaquero exalta sus posesiones (vacas y praderas



fértiles) y expresa su tranquilidad frente a cudquier catéstrofe
(inundacion)
35
gue pueda sobrevenir. Buda a su vez proclamaque é posee @ gran bien dela
doctrina (la balsa) gracias a la cua ha llegado a su metay se ha puesto més
aladel sufrimiento.

14  Esdecir que no depende de nadie.

15 Con las cudidades que ha desarrollado y con los méritos que ha

acumulado.

16 El comentario, PJ Il, p.39, en su explicacion de estas estrofas,
sobreentiende idha: "aqui”, también en la estrofa anterior. Entiende que idha
en la estrofa 26, dicha por € vaquero Dhaniya, se refiere asu rebafio y en la

27, dichapor Buda, serefiere asu Disciplina

17 En la estrofa 26 & vaguero Dhaniya exata sus posesones y en la
estrofa 27 Buda responde que El carece de toda posesion. PJ 11, p.39, daalos
términos que serefieren a'vacas', "terneros’, "vaquillas prefiadas’, "vaguillas
para aparear” y “toro, sefior del rebafio”, valores metafdricos provenientes del

ambito moral en & caso de estrofa 27, dicha por Buda.

18  Que unen los postes formando un cerco para € terreno.

19  Queimpiden su marcha.

20  No se reencarnard nunca mas. Sobreentiéndase la segunda parte de la

comparacion: de la misma manera, con la misma fuerza (que € toro y €



elefante) yo, liberandome de todo lazo y superando todos |os obstécul os,

alcanzarélaLiberacion.

36
21  "Sabio", epiteto frecuente de Buda.

22 En € origina brahmacariya, término que designa una vida

caracterizada por la castidad y que por extension serefierealavidareligiosa
23 En d origina Sugata, epiteto de Buda, en locativo, que hemos
interpretado: "bagjo la disciplina de*; PJ 1l, p.43, interpreta sugate como
sugatassa santike: "en presenciadel Bien Encaminado”.

24  Esdecir mas allade las reencarnaciones.

25 El Sefior dela Sensuaidad y delaMuerte. La sensualidad es uno de los

extremos que Buda quiso evitar en su viday en su ensefianza.



Sutta I11: El cuerno del rinoceronte

Tomando como simbolo al cuerno del rinoceronte,1 este sutta exalta nobles
virtudes budistas, como la no-violencia, la soledad, la carencia de

vinculaciones y afectos, la libertad, el desapego, etc.

35
Degjando delado laviolencia
para con todos |os seres,
no haciendo dafio ni auno de dllos,
no desee un hijo, menos alin un compariero -

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

36
Para quien tiene relacion con otros
se produce € afecto,
tras el afecto surge € sufrimiento;
viendo € peligro que nace del afecto,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

37
Sintiendo compasion por amigosy companeros,
con su mente encadenada por € afecto,
descuida su propio bien;
viendo en laintimidad esta causa de temor,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.



38
Como un gran bambu enmarafiado con otros
asi es € afecto por esposas e hijos;
como € brote en el extremo del bambu,
no adherido anada,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

39
Como un animal savae,
libre, en e bosque,
va por donde quiere en busca de comida,
el hombre sabio apreciando lalibertad,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

40
Estando entre amigos se dan invitaciones
adescansar, aquedarse,
asdir, avigar,”
apreciando lalibertad que otros no desean,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

41
Estando entre amigos se daladiversion, € placer;
y esgrande el amor hacialos hijos;
detestando tener que separarse de |os seres queridos,”

esté solo como el cuerno del rinoceronte.



42
Perteneciendo atodo & mundo,’
no encontrando obstacul os en ninguna parte,
satisfecho con cualquier cosa,
soportando los peligros, sin temor,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

43

Algunos mendicantes son de dificil trato,

y también |os jefes de familia que viven en sus casas;

despreocupandose de los otros,”

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

44
Habiéndose despojado

delos atributos de jefe de familia,

como un arbol kovilara cuyas hojas han caido;
habiendo cortado, valeroso,

sus ataduras de jefe de familia,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

45
Si uno encuentra un amigo inteligente,
un compafiero sabio,’ de noble conducta,
vivaconé
contento, compenetrado de atencién,

superando todas | as dificultades.”

39



46
Si uno no encuentra un amigo inteligente,
un compariero sabio, de noble conducta,
COmMO un rey que abandona
e reino que le hasido arrebatado,®

esté solo como el cuerno del rinoceronte.®

47
Alabemos en verdad
la buena suerte de tener comparieros.
Hay que asociarse con compafierosiguales o mejores,
no encontrandol os,
gozando sblo de las cosas permitidas,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

48
Viendo como chocan en € brazo
dos pulseras'™ de oro,
brillantes, bien trabg adas por € orfebre,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

49
Y pensando:
"Asi, viviendo con un compariero,
yo tendria conversaciones vanas,
recibiria ofensas’ -
viendo este inminente peligro,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.



41
50

Y aque los variados placeres, dulces, deliciosos,
de muy feamanera™ perturban la mente,
viendo en los placeres sensuales este peligro,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

51
Pensando:
"Son parami una calamidad,
un abceso, una desdicha,
unaenfermedad, una espina,
un motivo de temor" -
viendo en los placeres sensuales
esta causa de temor,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

52
El frioy € calor, e hambrey lased,
el vientoy € ardor del sol,
losinsectosy las serpientes -
soportandolos atodos €l os,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.



53
Como un eefante
con sus miembros bien desarrollados,
excelente,”” noble,
abandonando las manadas,
vive asu gusto en € bosgue,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

54
"Esimposible, para uno que amala compahia,
alcanzar 1aliberacion a su debido tiempo"* -
escuchando estas palabras de Adiccabandhu,™

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

55
Ignorando |las confusas discusiones

de falsas teorias,

habiendo encontrado la via que conduce alameta,

habiendo alcanzado € camino,
pensando: "Surgio en mi e Conocimiento,
no tengo que ser dirigido por otro”,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

42



56
Sin codicia, sin falsedad,
sin deseos, sin hipocresia,
expulsando de sf los defectos™ y € error,
sin aspirar a nada en este mundo,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

57
Evited ma compariero
gue da perniciosos consgos,
gue seinclinahacialo malo;
Nno Se asocie con € que tiene apegos
y es negligente,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

58
Trate con € sabio,
gue conservala Doctrina en su memoria,
amigo noble, dotado deinteligencia;
conociendo lo que es beneficioso,
liberdndose de la duda,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.



59
No encontrando satisfaccion
ni enladiversion, ni en € placer,
ni enlafelicidad
gue produce & goce sensual en este mundo,
no preocupandose por dlos,
absteniéndose de adornos,
diciendo siempre laverdad,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

60
Abandonando asu hijoy asu mujer,
asu padrey a su madre,
SUS riquezas, sus granos, Sus parientes,
los placeres sensuales hasta e limite,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

61
Percibiendo Ileno de sabiduria:
"Esto es un apego,
escasafelicidad existeen d,
pequeiia satisfaccion;
en @ mayor es e sufrimiento,
esto esun anzuelo" -

esté solo como el cuerno del rinoceronte.



62
Habiendo destrozado sus ataduras, '
como € pez en e agua que rompe lared,
como € fuego que no retorna
alo yahaquemado,”’

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

63
Con los ojos bajos, sin inquietudes,™
con sus sentidos controlados,
con su mente custodiada,
libre de deseos e impurezas morales
y no consumido por € fuego de lapasion,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

64
Habiendo abandonado |os atributos de jefe de familia,
como € arbol del cora con sus hojas destruidas,
con su manto amarillo,
habiéndose retirado del mundo,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.



65
No sintiendo atraccion por los sabores, ™
no perturbado por ellos,
no teniendo a su cargo aotros,”
no haciendo elecciones cuando pide limosna,**
no ligado aunau otrafamilia,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

66

Abandonado los cinco obstéculos de la mente,”

expulsando todas |asimpurezas,”
no dependiendo de nadie,
destruyendo & defecto de lapasion,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

67
Degjando atras |o placentero y o doloroso,
y las degriasy tristezas de otro tiempo,
obteniendo laindiferencia, lacama pura,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

68
Desplegando gran energia
paralaobtencién del supremo bien,**
con mente que no se desanima,
con conductainfatigable,
con enérgico esfuerzo,
dotado de firmezay de fuerza,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.
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69
No abandonando la soledad ni la meditacion,
viviendo siempre, en relacién alas cosas,
de acuerdo con el Dhamma,”
viendo claramente peligro en la existencia,”®

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

70
Aspirando aladestruccion del deseo,
aerta, carente de insensatez,
instruido, lleno de autoconciencia,
conociendo afondo la Doctrina,
controlado, dotado de energia,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

71
Como € ledn que no se asustade los ruidos;
como € viento que no esretenido por lared;
como €l loto que no es manchado por € agua;

esté solo como el cuerno del rinoceronte.”’

72
Como € ledn, rey delasfieras,
gue se impone con el poder de sus dientes,
gue vaga Victorioso,
busque lecho y asiento solitarios,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

a7



73
Practicando a su debido tiempo la benevolencia,
laecuanimidad, la compasion,
laindependenciay la bondad,
no obstaculizado por nadaen € mundo,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

74
Abandonando pasion, odio y error,
habiendo roto las ataduras,
imperturbable ante la muerte,

esté solo como el cuerno del rinoceronte.

75
Se asocian y Se unen por su propio interés,
amigos desinteresados son dificiles de conseguir hoy,
los egoistas son hombres impuros -

esté solo como el cuerno del rinoceronte.
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NOTASDEL SUTTA IlI

1 El titulo de este poemaen € original es Khaggavisana, que literalmente
dgnifica "cuerno de rinoceronte'. Cf. PJ I, p.65, que lo glosa por
Khaggamigasingam. Max MiUller, Hare, Filippani-Ronconi, sin embargo lo

traducen por "rhinoceros’ (los dos primeros), "rinoceronte” (el dltimo).

2 Hemos entendido |os locativos del segundo verso pali con € valor de

dativos finales.

3 Una de las formas de sufrimiento, la primera Noble Verdad del
Budismo, esla separacion de lo que uno ama (Cf. Samyutta Nikaya V , p.420,
Dhammachakkappavattanasutta). Para evitar ese sufrimiento € texto exhorta
avivir solo, sin apegos. También podria entenderse este texto en € sentido de
que, aunque cueste separarse de los seres queridos, uno debe algarse de ellos

y vivir solo.

4 Literalmente. "dendo (un hombre) de las cuatro regiones (o

direcciones) del espacio”.

5 Literamente: "de los hijos de los otros', en e sentido de "los otros

hombres®, sean monjes o laicos, jefes de familia

6 Dhira en € origind que puede traducirse también por: "firme,

constante”.

7 Esta estrofa no tiene estribillo ni en laedicion PTS que seguimos ni en
50



|a edicion de Nalanda.

8 Entendemos que € texto se refiere a un rey que debe abandonar €

reino gque le hasido arrebatado por sus enemigos.

9 La edicion de Nalanda tiene en esta estrofa, en lugar del edtribillo
propio de todas |as otras estrofas, € siguiente: "viva solo como un elefante en
el bosque". Las estrofas 45 y 46 corresponden a las estrofas 328 y 329 déel
Dhammapada.

10 De acuerdo con € comentario debe sobreentenderse en d texto la

palabra valayani, " pulseras’.

11  End origind virdpardpena, que también puede significar, de acuerdo

con PJ 11, p.99: "de multiple manera’.

12 En € original padum, que hemos traducido por "excelente'. De
acuerdo con € PTS Dictionary su sentido general es. "having a lotus,
belonging to a lotus, lotus-like. N. of (the spotted) elephant”. En sanscrito
padmin (que corresponde a padumin del pali) significa ademéas, segin €l
diccionario de Monier Williams: "spotted (as an elephant)”. De acuerdo con
PJ I1, p.103, padum del original designaria a un elefante cuyos miembros son
semejantes a lotos 0 que pertenece a la especie Paduma de elefantes, siendo
éstala mgor especie. De acuerdo con € tratado de Nilakantha, Matangalilal,
31, d defante recibe también entre otros, @ nombre de padmin, "porgue le
gustan los lotos' (padma) (padmi padmaprasaktya). Desde luego esta Ultima

interpretacion es inadecuada para nuestro texto.
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13  Es decir, dentro de un tiempo razonable acorde con las practicas
llevadas a cabo. La paabra samayika, que hemos traducido "a su debido

tiempo", puede ser traducida por "temporarid’, "transitoria’. La liberacion
temporaria o transitoria seria € estado de la mente que se ha despojado de
apetencias y pasiones. Al que vive en compafiia de otros incluso esta
liberacion le estd negada. El Samyutta Nikaya |, pp.120-122, narra la historia
dd Venerable Godhika que seis veces consecutivas acanzo la samayika

cetovimuti, "1aliberacion temporaria de lamente" y decay6 de dlla.

14 Nombre de un paccekabuddha (persona que acanzé la Liberacién por

Siy solo parasi), segun e PJ 11, p.105.

15  Kasava en el original indica técnicamente las faltas fundamentales
constituidas por el deseo, el odio y el error (moha). Debido a la mencion del
error (moha) en el texto, pareceria que kasdva en este caso solo indica los

defectos morales en general.

16  Las ataduras (samyojana) son técnicamente, segin diversos textos
palis, la creencia en un yo eterno, la duda, la creencia en la utilidad para la
liberacion de los ritos y ceremonias religiosos, el deseo de renacer en un
mundo de sensualidad, el odio, el orgullo, la excitacion, la ignorancia etc.
Pero de un modo general esta palabra quiz4 sea en este texto una simple
imagen para designar los lazos de cualquier naturaleza que unen al hombre al
mundo, le impiden la Liberacion y lo encadenan al ciclo de las

reencarnaciones.

17  PJII, p.115, aclaraque asi como & fuego no retornaalo que yahasido
quemado, asi e hombre, que ha logrado extinguir, con € fuego de

conocimiento, €l deseo por |os placeres sensuales, yano retornaaéellos.
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18  Na padalolo en € origina, que hemos traducido por "sin inquietudes’,
y gue literamente indica la ausencia del deseo de tradadarse de un lado al

otro, de moverse, de agitarse.

19 Deacuerdo con PJ 1, p.118, e sentido del primer verso de esta estrofa
significaria: "no ansiando (determinados) sabores, no perturbado por € deseo

de algun determinado aimento”.

20 Sedice de asceta errante y mendicante, que ha abandonado su casa,

gue yano mantiene a ningunafamilia.

21  Entendemos que € término sapadanacari del original expresalaideade
que e monje a pedir dimento como limosna debe pedirlo sucesivamente a
diversas familias. Lafinalidad es evitar la vinculacion con un solo donante o

laeleccion de lafamilia pudiente que le brinde mejor alimento.

22  Como en € caso de las ataduras (ver nota 16 de este mismo Sutta) los
obstaculos son @ mal, bgo diversas formas, que se interpone en € Noble
Octuple Camino e impide € avance hacia la meta deseada, la Liberacion (ver
nota 19 del Sutta I).

23 Lasimpurezas (upakkilesa) son los defectos o faltas fundamentales que
impiden & progreso hacia € nrbbana. € deseo, € odio, € error, € orgullo, la
especulacion, la duda, larigidez espiritual, € desasosiego, la desverglienza, la

inescrupul osidad etc.

24  LalLiberacion, € nibbana.



25  Equivaente pali del sanscrito dharma: La Doctrina budista

26 Ve notabdd Suttal.

27 La estrofa exdta las cudidades que debe poseer € monje budista

valor, independencia, € no estar expuesto a ser manchado por lasimpurezas.






Sutta IV:KaSIb]JéradV@lal

Dialogo entre un brahman granjero que cultiva su campo y Buda que
"cultiva” su ser interior para llegar a la perfeccion moral. En el curso del
dialogo Buda enuncia las virtudes y cualidades que conducen a la perfeccion

moral.

He agui lo que yo he oido decir. Ciertavez € Bhagavant se encontraba
en € pais de los magadhas, en € distrito de la montafia del Sur, en Ekanala,
aldea brahmana’ En aguella ocasion quinientos arados del brahmén
Kasibharadvaja fueron uncidos en € momento de lasiembra.

Y e Bhagavant por la mafiana, habiéndose vestido, tomando su manto
y su escudilla, se acerco al lugar en donde se redlizaba la labor del brahman
Kasibharadvaja. En aquella ocasion tenia lugar la distribucion de comida del
brahman Kasibharadvaja. Y el Bhagavant se acerco a donde se realizaba la
distribucion de comida y, habiéndose acercado, se quedo de pie a un lado.

Entonces el brahman Kasibharadvaja vio al Bhagavant, de pie en busca
de limosnay, habiéndolo visto, le dijo esto a Bhagavant; "Y o, oh samén,® aro
y siembro y, habiendo arado y sembrado, como; tu también, oh saman, aray
siembra, y habiendo arado y sembrado, come".

"Yo también, oh brahman, aro y siembro y, habiendo arado y
sembrado, como".

"Nosotros no vemos ni € yugo ni € arado ni lareja del arado ni
aguijon ni los bueyes del sefior Gotama, y sin embargo € sefior Gotama dijo
asi: "Y o también, oh brahman, aro y siembro, y, habiendo arado y sembrado;
como™.

Entonces €l brahman Kasibharadvaja se dirigi¢ a Bhagavant con esta



estrofa:

El Bhagavant:

76
"Ta afirmas ser labrador,
pero Nosotros no vemos tu labranza;
interrogado por nosotros, muéstranos tu labranza,

para que conozcamos tu labranza’.

77

"Lafeesmi semilla, e ascetismo mi lluvia,
el conocimiento mi yugo y mi arado,
laverglienzaeslalanzade mi arado,

la mente esla cuerda que ata el yugo de mi arado,

laautoconcienciaeslargade mi arado 'y mi aguijon.

78
Controlado en €l cuerpo, controlado en la palabra,
moderado en mi deseo de alimento,”
yo hago alaverdad mi siega,

alasuavidad mi quitar € yugo,

79
alaenergiami uncido buey
que mellevaa descanso del trabgjo’
- vasin retornar,

adonde habiendo ido ya no sufre.
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Asi mi labranza hasido redlizada,’
dlatiene como fruto lacarenciade muerte;7
habiendo realizado esta labranza,®

uno se liberade todo sufrimiento”.

Y el brahmén Kasibharadvaja, habiendo servido arroz hervido en leche
en una gran escudilla de bronce, se lo ofrecié a Bhagavant: "Que € sefior
Gotama coma este arroz hervido en leche, e sefior es un labrador, porque €

sefior Gotamaara el campo que tiene como fruto la carencia de muerte”.

81
El Bhagavant:
"Lo ganado con cantos’ no debe servirme de comida;
paralos que ven,™ oh brahmén, ésano eslanorma;
los buddhas rechazan o ganado con cantos,
oh brahmén, existiendo lanormamoral,™

ésa es su formade vida. ™2

82
Atiende con otra comida, con otrabebida,
al gran rishi®
que alcanzd su perfeccionamiento espiritual,
que destruyé susimpurezas,™
gue puso fin alamala conducta,
pues éste es el campo™

parae que buscamérito".™
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"Entonces, oh sefior Gotama ¢a quién puedo dar este arroz hervido con
leche?!

"Oh brahman, yo no veo en este mundo incluyendo a los dioses, a
Mara y a Brahma, en esta humanidad con sus samanes y brahmanes, sus
dioses y sus hombres, quién podria digerir bien este arroz hervido en leche
una vez que lo haya comido excepto e 7athigata” o un discipulo del
Tathagata. Por eso, oh brahman, tira este arroz hervido en leche en un lugar
con poco pasto o viértelo en agua que no contenga vida'.

Y e brahman Kasibharadvaja virtio aquel arroz hervido en leche en
agua que no teniavida. Y aquel arroz hervido en leche, arrojado en € agua,
produjo un fortismo silbido, provocd una densisima humareda. Justo como
un trozo de hierro calentado durante todo € dia, arrojado en € agua, produce
un fortismo silbido, provoca una densisima humareda, de la misma manera
aquel arroz hervido en leche, arrojado en € agua, produjo un fortismo
silbido, provocd una densisima humareda.

Y & brahmén Kasibharadvaja, aterrado, horripilado, se acerco a donde
estaba € Bhagavant y, habiéndose acercado, inclinando su cabeza ante los
pies del Bhagavant, le dijo esto d Bhagavant: "jQue extraordinario, sefior
Gotamal jQué extraordinario, sefior Gotamal: asi como, sefior Gotama, uno
pondria boca arriba algo que yace boca abgjo o descubriria dgo que esta
oculto o indicaria & camino a aguien que se ha perdido o sostendria una
l&mpara de aceite en la oscuridad pensando: "los que tienen ojos para ver
veran'; de la misma manera € sefior Gotama ha explicado la Doctrina bagjo
multiples formas. Y o tomo refugio en € sefior Gotama, en laDoctrinay en la
Congregacion de bhikkhus."® Ojala que yo pueda obtener en presencia del
sefior Gotama la admision en su Orden, ojada que yo pueda recibir la
ordenacion’.

Y e brahmén Kasibharadvaja obtuvo laadmision en la Orden, recibio
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la ordenacion.

Al poco tiempo de ordenado, € venerable Bharadvaja, permaneciendo
solo, apartado, aerta y vigilante, lleno de fervor, con firme voluntad, muy
pronto vivio habiendo conocido, habiendo realizado, habiendo alcanzado por
si mismo en este mundo aquella suprema perfeccién de la vida religiosa, por
cuya causa los hijos de familia abandonan su casa parallevar unavida errante
y mendicante. Y tuvo la intuicion: "El renacer ha sido destruido, la vida
religiosa ha sido realizada, se ha hecho 1o que se debia hacer; nada queda
después de laactua existencia'.

Y € venerable Bharadvaja se convirtié en un arhant.
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NOTASDEL SUTTA IV

1 Kasibharadvaja. "Bharadvaja, € brahman granjero”. Es € nombre de
un brahmén perteneciente a linge Bharadvaja. Kasi- indica que estaba
dedicado alaactividad de agricultor.

2 Es decir: "habitada por brahmanes®. Brahmanes son los miembros de la
casta mas ata en la antigua India. Los brahmanes estaban generamente

dedicados alaboresintelectualesy rituales.

3 Asceta

4 En pali ahare udare yato, literdmente: "restringido en mi estbmago en
relacion a alimento”. La moderacion en todas sus formas es una apreciada

virtud budista.

5 Yogakkhema, en e original. En sentido figurado es un frecuente epiteto

del nirvana.

6 Kattha, en @ original. Literalmente significa: "arada’".

7 Es decir: no estar sometido a las muertes que e ciclo de las

reencarnaciones trae consigo.

8 Etam kasim kasitvana, en € origina. Literalmente significa: "habiendo

arado esta labranza’'.
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9 L os cantos utilizados por |os brahmanes en sus ritos y ceremonias,
por los cuaes recibian dinero para su sustento. El PJ 11, p.151, entiende que &
sentido de este verso es que Buda no puede recibir aimento como pago por

haber impartido en |os versos anteriores una ensefianza.

10  Esdecir: paralos que han llegado a percibir laverdad. El PJ |1, pp.151-
152, entiende que esta expresion designa a los Budas, que cumplen siempre
con e precepto de "correcto modo de ganarse la vida', una de las ocho

normas que constituyen & Noble Octuple Camino.

11 PJII, p.152, tiene sati, en lugar de sati, y lo glosa por savijjamane.

12 En esta estrofa se hace presente claramente & rechazo de Buda por los
ritos y ceremonias que congtituian € elemento esencia en la vida de los
brahmanes y que para é son practicas externas de escaso valor. Dandose la
Doctrina de Buda, que pone énfasis en la conducta moral, lalegitimaformade
vida es la practica interna de las cuaidades enunciadas por Buda en las
estrofas de este sutta.

13  Sahio.

14 Impurezas (asava) en e sentido moral. Se trata de los defectos como la
sensualidad, € apego a la existencia, laignorancia, la especulacion. Cf. notas
11, 15y 19 del Sutta | y notas 15y 16 del Sutta I11, donde se hace referenciaa
los defectos morales.

15 Lapaabra"campo" (khetta) continla €l paralelismo entre € granjero,
su

mundo y sus actividades, y Buda, dedicado por entero ala busquedade su
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perfeccionamiento espiritua y moral. Hacerle € bien a un hombre que ha

llegado a su perfeccion es como plantar semillas en un campo fértil.

16  Estaedtrofadescribe a arhant, € ideal de sabio de la primera etapa del
Budismo.

17  Epiteto de Buda de valor incierto. Literalmente significa: “El asi ido” o

“El asi venido .

18 Formulade iniciacion paraingresar en la Comunidad budista, formada

por los monjesy monjas, laicosy laicas.






Sutta V: Cunda

Dialogo entre Cunda, el orfebre, y Buda, en el cual Buda, contestando una
pregunta de Cunda, le describe las cuatro clases de samanes o ascetas. La
cuarta clase corresponde a los falsos ascetas. EI conocimiento de estos tipos

de ascetas contribuye a que se mantenga la fe.

83
Cunda, el orfebre:*
"Y 0 pregunto a Sabio de gran conocimiento,
aBuda, Sefior de laDoctrina,
que ha superado & deseo,
a Megjor de los hombres,
e més excelente de los cocheros” -
¢cudntas clases de samanes hay en este mundo?

Telo ruego, dimelo”.

84
El Bhagavant:
"Hay cuatro clases de samanes, quintano hay.
Interrogado personal mente por ti,
te los doy a conocer:
*el vencedor del camino’
y € que ensefiael camino;
el queviveend camino

y € gue corrompe & camino™.



Cunda, el orfebre:

El Bhagavant:

66
85

"¢A quién llaman los Budas "vencedor ddl camino'?
:Como es el incomparable “queindicael camino'?*
Dime, interrogado por mi,

¢como es e que viveen e camino'?

y dame a conocer quién es e que corrompe el camino™.
86

"Aquel gue ha superado las dudas,

libre de sufrimiento,” gozéndose en e nibbana,’
libre de deseo,

conductor de este mundo incluyendo alos dioses -

auno tal los Budas|o [laman “vencedor del camino'.

87
A aguel que conociendo en este mundo
lo supremo como o supremo,
proclamay analiza en este mismo mundo la Doctrina,
aaguel Sabio que hadestruido las dudas
y estalibre de deseos,
ad - @ segundo de los bhikkhus -

lo llaman "d que ensefiael camino'.



67
88

A aquel quevive en & camino,

en e bien predicado sendero del Dhamma,’
autocontrolado y autoconsciente,
practicando | os preceptos correctos,®

ad - d tercero delos bhikkhus -

lo llaman "d queviveen & camino'.

89
Asumiendo lafalsaapariencia
de los que cumplen con las précticas,
jactancioso, desprestigiando a su familia,
desvergonzado, engarioso, descontrolado y charlatén,
viviendo en e engafio -

aguél es e que corrompe e camino'.

90
Y aqud laico que los conoce,
instruido e inteligente discipulo de los Nobles,”
sabiendo que todos ellos son asi,
al verlos, no pierdelafe™®
¢como podria pues confundir
al bueno con & malvado

al puro, con & impuro?'
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NOTASDEL SUTTA V

1 El texto tiene kammaraputto. literdmente "€l hijo del orfebre o del

herrero”, esdecir "el que es por nacimiento y oficio orfebre o herrero”.

2 Buda es frecuentemente considerado € Conductor o Guia de los

hombres.

3 PJ I, p.162, interpreta maggajina del original como "aguel que gracias

a camino (= la Ensefianza de Buda) supero lasimpurezas'.

4 Adoptamos lavariante: maggakkhayi.

5 Ver nota20 del Sutta I.

6 En este contexto debemos entender que la palabra nibbana se refiere d
estado de serenidad logrado en este mundo por la practica de las normas

budistas que llevan ala perfeccion espiritual.

7 El primer verso dd origind: ... dhammapade sudesite podria ser
traducido: "(en e camino) bien predicado en e Dhammapada”. Contendria

asi unareferencia aotro texto del mismo Canon Pali.

8 De acuerdo con PJ |1, p.164, los "preceptos correctos' serian los 37
factores de la lluminacion (sattatimsabodhapakkhiyadhamma), conjunto de

normas morales.
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9 Los budistas, a quienesladisciplinamoral budista*“ennoblece”.

10  Ya que sabe que, ademas de los malos ascetas, existen otros buenos,
pudiendo identificarlos por sus acciones y caracteristicas. PJ 1, p.166, glosa

na hapetipor na hayati na nassaA.



Sutta VI: Los que se pierden*

Interrogado por una divinidad, Buda enumera doce tipos de hombres
condenados a la perdicién o al fracaso, asi como las causas que los llevan a
esa situacion. Las causas no son siempre de orden moral; algunas tienen que

ver con la prudencia préctica.

He aqui lo que yo he oido decir. Cierta vez el Bhagavant vivia en la
ciudad de Savatthi, en el Bosque del Principe Jeta, en el parque de
Anathapindika. Y cierta divinidad de extraordinaria belleza, entrada la noche,
iluminando casi todo el Bosque del Principe Jeta, se acercd a donde estaba el
Bhagavant, y, habiéndosele acercado, saludando al Bhagavant, se pard a un
lado. Parada a un lado aquella divinidad se dirigi6 al Bhagavant con estos

VErsos:

91
La divinidad:
"Nosotros |e preguntamos a Gotama
acercadel hombre que se pierde,
habiendo venido para preguntarle a Bhagavant

¢ccual es la causa de perdicion del que se pierde?



El Bhagavant:

La divinidad:

El Bhagavant :

La divinidad:

92

"Facil de conocer es e quetriunfa,
f&cil de conocer es el que se pierde:
el queamalaDoctrinaese quetriunfa,

el que odialaDoctrinaese que se pierde”.

93

"Puesto que ya sabemos esto,
que éste es € primero que se pierde,

dinos, oh Bhagavant, acerca del segundo

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"

94

"Los malosle son queridos,
alosbuenosno los quiere,
le agrada la doctrina de los malos:

esto es la causa de perdicion del que se pierde".

95

"Puesto que ya sabemos esto,

gue éste es & segundo que se pierde,

dinos, oh Bhagavant, acerca del tercero

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"
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El Bhagavant:

La divinidad:

El Bhagavant:

La divinidad:

73
96

"Aquel hombre a que le gusta dormir en exceso,
a quele gusta estar siempre en compafiia
y que esindolente, perezoso eirascible -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".

97

"Puesto que ya sabemos esto,
que éste es € tercero que se pierde,
dinos, oh Bhagavant, acercadel cuarto

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"

98

"Aquel gue pudiendo,
no sostiene a su madre ni asu padre,
vigos, de avanzada edad -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".

99

"Puesto que ya sabemos esto,
que éste es €l cuarto que se pierde,
dinos, oh Bhagavant, acerca del quinto

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"



El Bhagavant:

La divinidad:

El Bhagavant:

La divinidad:

74
100

"Aquel que engaa con mentira
aun brahmén o aun samén,
o también aagun otro mendicante -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".

101

"Puesto que ya sabemos esto,
que éste es & quinto que se pierde,
dinos, oh Bhagavant, acerca dgl sexto

¢ccual es la causa de perdicion del que se pierde?"

102

"El hombre que poseyendo abundantes riquezas,
teniendo oro, teniendo alimentos,
come solo deliciosas comidas -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".

103

"Puesto que ya sabemos esto,
que éste es &l sexto que se pierde,
dinos, oh Bhagavant, acerca del septimo

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"



El Bhagavant:

La divinidad:

El Bhagavant:

La divinidad:

75
104

"Aquel hombre gque orgulloso de su nacimiento,
orgulloso de su riqueza

y orgulloso de su familia,

desprecia a sus parientes -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".

105

"Puesto que ya sabemos esto,
que éste es & séptimo que se pierde,
dinos, oh Bhagavant, acerca del octavo

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"

106

"Aquel hombre,
mujeriego, bebedor y jugador,
que despilfarra cualquier cosa que recibe -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".

107

"Puesto que ya sabemos esto,

que éste es €l octavo que se pierde,

dinos, oh Bhagavant, acerca del noveno



El Bhagavant:

La divinidad:

El Bhagavant:

La divinidad:

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"

108

"No contento con sus mujeres;”
€s Visto con prostitutas,
es Vvisto con las mujeres de otros -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".
109

"Puesto que ya sabemos esto,
que éste es €l noveno que se pierde,
dinos, oh Bhagavant, acerca del décimo

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"
110

"Un hombre, cuya juventud ha pasado,
llevaa su casaa unamujer

de senos como frutos de timbaru,

por celos de ellano duerme -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".
111
"Puesto que ya sabemos esto,

gue éste es € décimo que se pierde,

dinos, oh Bhagavant, acerca del undécimo
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El Bhagavant:

La divinidad:

El Bhagavant:

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"

112

"Instalaen e poder aunamujer’
adictaalabebida, que despilfarra,
0 aun hombre de igual naturaeza -

esto es la causa de perdicién del que se pierde".
113

"Puesto que ya sabemos esto,
que éste es € undécimo que se pierde,
dinos, oh Bhagavant, acerca del duodécimo

¢cual es la causa de perdicion del que se pierde?"
114

"Un hombre pobre, de grandes ambiciones,
nace en familia kshatriya,’
él aspiraa poder real en este mundo’® -

esto es la causa de perdicion del que se pierde".

115
El sabio, noble,” dotado de intuicion,
gue ve que en e mundo
éstas son causas de perdicion’

llevaunavidafdiz.®
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NOTASDEL SUTTA VI

1 El titulo del presente sutta es parabhavasutta. Parabhava significa

literalmente "perdicién”, "ruind’, "fracaso". Ademés dd titulo, este término
aparece en las estrofas que siguen. Apoyandonos en e PJ 11, p.166-173
passim, y por razones de claridad, hemos traducido parabhava en todos los
casos, con excepcion de la dltima estrofa, por "el (sobreentendido: hombre)

que se pierde”.

2 La poligamia era bastante comun en época de Buda. Cf. 1.B. Horner,
Women under Primitive Buddhism, Delhi: Motila Banarsidass, 1975 y
Narendra Wagle, Society at the Time of the Buddha, Bombay: Popular
Prakashan, 1966, pp. 88y ss.

3 Nombre de un &bol, a cuyos frutos son comparados los senos

opulentos de lamujer de acuerdo con & canon estético delalndia

4 Seguimos la variante rtthim sondim. La edicion de la PTS tiene

1tthisondim.

5 Miembro de la castaguerrera.

6 A pesar de que su condicidn de kshatriya lo habilita para detentar €

poder su pobreza torna absurda su ambicion.

7 Ariya, en € original, designa a que esta en posesion de la Doctrina
budistaVVer nota9 del Sutta V.
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8 Parabhave, en € original, que en este caso hemos traducido por
"causas de perdicion”. Ver nota 1 de este mismo Sutta.

9 El sabio budista, que tiene conciencia de que las conductas descritas en
las estrofas anteriores son causa de perdicion, se abstiene de ellas y consigue
asl lafelicidad. El texto dice sa lokam bhajate sivam:. literamente "é participa
de un mundo feiz". El PJ Il, p.173, interpreta sivam lokam, "'mundo feliz",
por khemam uttamam anupaddavam devalokam. "felicidad suprema, mundo
de los dioses carente de sufrimiento”.



Sutta VII: El hombre de casta vil*

Buda define lo que es un "hombre de casta vil" adoptando como criterio el
valor moral de las acciones. Rechazo del concepto tradicional de casta.La
moral budista.

He aqui lo que yo he oido decir. Cierta vez el Bhagavant se encontraba
en la ciudad de Savatthi, en el Bosque del Principe Jeta, en el parque de
Anathapindika. Y el Bhagavant por la mafiana, después de vestirse, tomando
su manto y su escudilla, entr6 en Savatthi en busca de limosna. En aquella
ocasién en la casa del brahmén Aggikabharadvaja® el fuego estaba encendido,
la ofrenda, presentada. Y el Bhagavant, mientras recorria Savatthi, sin
detenerse, en busca de limosna, se acercd a donde se encontraba la casa del
brahman Aggikabharadvaja.

Entonces el brahman Aggikabharadvaja vio a Bhagavant viniendo
desde lgos y, habiéndolo visto, le dijo esto a Bhagavant: j"Detente ahi,
rapado! jDetente ahi, despreciable saman! jDetente ahi, hombre despreciable
de castavil!" °

Cuando € brahman Aggikabharadvaja habl6 asi, e Bhagavant le dijo
esto: " ¢Sabes tu, oh braman, lo que es un hombre de casta vil o las cuaidades
gue hacen aun hombre de casta vil ?'

"Yo no 8, oh Gotama, o que es un hombre de casta vil ni las
cualidades que hacen a un hombre de casta vil; por favor, que € sefior
Gotama me ensefie la Doctrina, de modo que entonces yo sepa lo que es un
hombre de castavil o |as cuaidades que hacen aun hombre de castavil".*

"Entonces, brahman, escucha, presta bien atencién, hablaré'.

Diciendo: "Si, sefior”, € brahman Aggikabharadvaja obedeci6 a
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Bhagavant. El Bhagavant dijo esto:”

116
"Aquel hombre que es colérico y agresivo,
malo e hipdcrita,
de equivocados puntos de vista
y querecurre a engano -
a él ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.

117
Aquel que en este mundo hace dafio a seres vivos,
sea una vez nacido, sea dos veces nacido,’
gue no tiene compasion por ningun ser vivo -
a él ha de conocersele

como “un hombre de casta vil'.

118
Aquel que destruye, sitiaadeasy ciudades,
famoso como opresor -
a el ha de conocérsele

como “un hombre de casta vil'.



119
Tomaparasi mediante €l robo,
en laadeao en e bosgue,
lo que es valioso paraotros’ y no le es dado -
a el ha de conocérsele

como “un hombre de casta vil'.

120
Aquel que habiendo contraido una deuda,
siendo urgido para el pago, se escapa, diciendo:
"no tengo deuda contigo' -
a el ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.

121
Aquel que por € deseo dealgo sin valor,
habiendo matado® a un hombre que va por un camino,
tomaesacosasinvalor -
a él ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil”.

122
Aquel hombre que, interrogado como testigo,
miente, por su propio interés,
por €l interés de otro o por dinero -
a ¢l ha de concérsele

como "un hombre de casta vil'.



123
Aquel que esvisto’
con las mujeres de parientes 0 amigos,
contralavoluntad de ellas 0 con su consentimiento -
a él ha de conocérsele

como “un hombre de casta vil'.

124
Aquél que, estando en buena situacion,
no sostiene a su madre ni asu padre,
vigjos, de avanzada edad™ -
a el ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.

125
Aquel quelastima, irritacon su palaora
alamadre, a padre,
a hermano, alahermanao alasuegra-
a él ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.

126
Aquel que siendo preguntado
acerca de algo bueno,
ensefiaalgo malo
0 Se expresa oscuramente’ -
a él ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.
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Aquel que habiendo hecho unamalaaccion
desea: "jOjala que no me descubran!’,
aguél que oculta sus acciones -
a el ha de conocérsele

como “un hombre de casta vil'.

128
Aquel que habiendo ido ala casade otro,
y habiendo comido su comida agradable,
no lo honraasu vez
cuando € otro viene asu casa-
a el ha de conocérsele

como “un hombre de casta vil'.

129
Aquel que engafia con mentira,
aun brahman, aun saman,
o también aagun otro mendicante -
a el ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.

130
Aquel que aun brahmén o aun samén,
llegado € momento de lacomida,
lo mortifica con su paladray nadale da-
a él ha de conocérsele

como “un hombre de casta vil'.



86
131

Aquel que en este mundo afirmaalgo faso,
enredado en € engafio,

deseando ardientemente algo sin valor -

a el ha de conocérsele

como “un hombre de casta vil'.

132
Y aqud que seexataasi mismo
y despreciaaotros,
rebajado por su propio orgullo™ -
a el ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.

133
El queirrita, es egoistay maévolo,
avaro, fraudulento, desvergonzado, inescrupul 0o -
a él ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.

134
Aquel queinsultaaun Buda™ o asu discipulo,
mendicante o laico™ -
a él ha de conocérsele

como "un hombre de casta vil'.
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135
Aquel que no siendo en verdad arhant,
pretende ser un arhant,
ladrén en este mundo y en el de Brahma, ™
aquél es el peor delos hombres de castavil.
Los que yo os he sefialado,

alos son llamados "hombres de castavil'.

136
No por & nacimiento uno es hombre de casta vil,
no por & nacimiento uno es brahman;
por su conducta uno es hombre de castavvil,

por su conducta uno es brahman.*®

137
Sabedl o también por esto,
como |o muestra este g emplo mio:
Habiaun hijo de chandila,"
hombre de castamuy baja,

famoso bajo el nombre de Matanga.™

138
Este Matanga acanz6 lamés grande fama,
aquélla que es sumamente dificil de obtener;
muchos kshatriyas y brahmanes

venian asarvirlo.



139
Subiéndose a carro de los dioses™
é, por e gran camino inmaculado,”
eliminando de si € deseoy lapasion,
acanzo € mundo de Brahma.
El nacimiento no le impidio

renacer en  mundo de Brahma.

140
Existen brahmanes,
nacidos en unafamilia de maestros,
familiarizados con los mantras,”
y ellos son vistos frecuentemente

comprometidos en acciones malas.”

141
Dignos de reproche en este mundo
y en € otro mundo, un destino miserable;
el nacimiento no loslibra

ni del destino miserable ni del reproche.”

142
No por e nacimiento uno es hombre de castavvil,
no por & nacimiento uno es brahman;
por su conducta uno es hombre de casta vil,

por su conducta uno es brahman.

Cuando € Bhagavant hablo asi, € brahman Aggikabharadvaja le dijo
89



esto: "jQué extraordinario, sefior Gotamal jQué extraordinario, sefior
Gotamal: asi como, sefior Gotama, uno pondria boca arriba algo que yace
boca abajo o descubriria algo que esta oculto o indicaria el camino a aguien
que se ha perdido o sostendria una lampara de aceite en la oscuridad
pensando: “los que tienen ojos para ver veran'; de la misma manera € sefior
Gotama ha explicado la Doctrina bgjo multiples formas. Y o tomo refugio en
el sefior Gotama, en la Doctrinay en la Congregacion de bhikkhus. Ojaa que
el sefior Gotama desde hoy me reciba como updsaka® ami, que en vida, he
tomado refugioen &".
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NOTASDEL SUTTA VIl

1 PJ Il, p.174, indica que este sutta recibe también & nombre de

Aggikabharadvaja, nombre del brahman que interviene en la historia.

2 En d origind sapadanam que PJ 1, p.175, glosa por anugharam que
significa. "de casa en casa'. La idea de esta expresidon es que Buda fue
repetidas veces a la ciudad en busca de limosna y que cada vez acudia a una
casadiferente, con € fin de que més personas se beneficiaran con € mérito de
dar limosna, y de no caer en € héabito de pedirla siempre en un mismo lugar

por larazon que fuera.

3 Obsérvese la dtaneria dd brahmén. Cf. Udana 111, 6 (pp.100-101,
traduccion C. Dragonetti).

4 La soberbia inicia del brahméan contrasta con su actitud posterior de
humildad.

5 En las estrofas que siguen, que congtituyen la respuesta de Buda d
brahman, Buda fija su posiciéon frente a la nocion de casta, tomando como
referencia a "hombre de casta vil 0 bga'. De acuerdo con su inspiracion
moralizante, Buda afirma reiteradamente que "hombre de casta vil o bga" es
el que no posee cuaidades moraes, oponiéndose con esto a la concepcion
hindu tradicional de que la pertenencia a una casta (vil o bgja en € presente
caso) esta determinada por € nacimiento. En numerosos textos Buda afirma
igual mente que se es brahman, 0 sea miembro de la casta jerarquicamente mas

dta en d dstema de castas hindl, no por nacimiento sSino por poseer



cualidades morales.
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Cf. Udanal, 4,5y 6 (pp.45-46, 48 y 50) estrofasfinales, I11, 6 (p.101) estrofa
final; Dhammapada, Capitulo XXVI (pp.242-251, traduccion C. Dragonetti)
y estrofa 136 entre otras.

6 "Una vez nacido” se refiere tanto a los seres que son dados a luz
directamente por la madre como a miembros de la cuarta y Ultima casta, los
shiidras, dedicados a ocupaciones serviles o despreciables. "Dos veces
nacido” se refiere por igual a los animales oviparos y a los miembros de las
tres primeras castas (brahmanes, kshatriyas y vaishyas), que tienen dos

"nacimientos’: e bioldgico y € constituido por su respectivainiciacion.

7 En € original mamayitam que literamente significa: "que es querido
(por otros)". PJ I, p.179, lo glosa por parasattanam pariggahitam
apariccattam, 0 Sea. "'lo que otros poseen y no han abandonado”.

8 O bien: "golpeado”.

9 Sobreentiendase "propasandose”’ o "cometiendo adulterio”. Cf. PJ I,
p.179.

10  Gatayobbanam en e origind, que literamente dgnificas "cuya

juventud se haido".

11 La idea es que, s dijera la verdad 0 se expresara claramente,

beneficiariaa otros; al no hacerlo los perjudica.

12 Susentimiento de orgullo lo desvaloriza.
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13 La paabra Buda podria referirse a Shakyamuni 0 a cualquiera que,
como é, haya acanzado la lluminacion (Buda = buddha, en pali o en

sanscrito: “iluminado”).

14  Este verso se refiere a los monjes que llevan una vida mendicante y

errante y alos devotos laicos que llevan unavida de familia

15 Dioscreador del Hinduismo, mantenido por € Budismo, pero relegado,
como todos los otros Dioses, a un nivel secundario y deslucido. El Budismo
no acepta que Brahma haya creado realmente e mundo; la creacion del
mundo se debe a mecanismo de los dharmas o factores de la existenciay del
karman o retribucion mora de los actos. Cf. "La Doctrina de los dharmas en
el Budismo", en F. Tolay C. Dragonetti, Yoga y mistica de la India, Buenos
Aires: Kier, 1978, pp.91-121.

16  Esta estrofa indica claramente la actitud del Budismo frente a las
castas. esla calidad moral de la accion la que determina que uno sea "hombre
de casta vil" o0 "brahman" o miembro de cualquier otra casta. Esta actitud
moralizante del Budismo ataca la esencia misma del principio de las castas
basado en ago completamente externo y a margen de la voluntad como son

el nacimiento y la pertenencia a una determinada familia

17  Miembro de la casta mixta més bga y despreciada, nacido de padre
shiidra (ver nota 6 de este Sutta) y de madre brahménica.

18 La historia de Matanga esta narrada en el Jataka 497, en & que se

aclara que Shakyamuni Buda fue Matanga en una vida anterior. Ver también



PJ Il, pp.184-191 y Ledie Grey, A Concordance of Buddhist Birth

Stories, Oxford:

The Pali Text Society, 1994, sub "Matanga".

19 La expreson "e caro de los dioses' designa metaféricamente al

"Noble Octuple Camino" que esladoctrinamoral del Budismo.

20  El mé&odo budista mediante € cua se eliminan las impurezas morales.
Cf. PJ I, p.184.

21  Aunque el nacimiento en el mundo celestial de Brahma constituia para
el chandala Matanga un progreso notable, su permanencia en ese mundo era
solo una etapa en su marcha hacia el nirvana.

22  Foérmulas sagradas, rituales 0 méagicas.

23 El nacimiento en una familia de maestros y la versacion en latradicion

religiosano le impiden a brahman comportarse contrariamente alamoral.

24 Al brahman que comete una mala accion € nacimiento como tal no lo

libera en este mundo de lacriticay, en € otro de un destino infernal.

25 Devotolaico.



Sutta VIII: La benevolencia

La moderacion y la generosidad como cualidades propias del sabio.
Valoracion de la felicidad. Aspectos diversos de la benevolencia para con

todos los seres vivos, uno de los sentimientos mas exaltados por el Budismo.

143
El hombre conocedor de lo que es bueno
ha de actuar en modo tal
que, acanzando aquel estado de paz,”
Sea capaz, honesto, sumamente honesto,

de afable palabra, suave, sin orgullo,”

144
alegre, facilmente satisfecho,
de pocos quehaceres, de frugales habitos,
de sentidos calmos, prudente, modesto,

libre de codicia entre lagente,

145
y que no haga algo mezquino
por o cual otros sabios o reprobarian.
i Que sean dichosos, que disfruten de seguridad,

que todos | os seres sean felices!®



146
iQue los seres vivos que existan,
todos ellos sin excepcion,

moviles o inmoviles, largos o grandes,

medianos o pequefios, diminutos o enormes,”

147
visblesoinvisibles,
y los que habitan lgjos o cerca,
los nacidos o por nacer,

gue todos los seres sean felices!

148
iQue uno no humille aotro,”
gue no lo desprecie
en donde sea, quienquiera que seal
iPor colera o por una sensacion de antipatia,

que uno no desee & mal del otro!®

149
Como una madre protegeria con su vida,
asu propio hijo, asu tnico hijo,”
asi también debe uno cultivar
para con todos los seres

un corazén que no tenga limites.®
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150
Para con todos | os seres cultive la benevolencia,
un corazén gue no tenga limites,
hacia arriba, hacia abajo, hacia todos lados,
sin que nada se interponga,
libre de odio, libre de rivalidad.

151
Que de pie, caminando, o sentado o yaciendo,
concentre su atencion’
hasta liberarse de su desidia
Dicen que en este mundo

éste es el mejor'® modo de vida

152
Y, no adoptando un punto de vista erroneo,
con disciplinamoral,
dotado de lucidez intelectual,
alegjando de sf laavidez por los placeres,™

jamés entrara de nuevo en seno materno.™
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NOTASDEL SUTTA VIlI

1 El estado de absoluta paz, serenidad y cama interior, que, para €

Budismo, congtituye € nirvana en este mundo.

2 Hemos traducido esta estrofa dandole a relativo yan un vaor

consecutivo con € potencia assa.

3 En los dos Ultimos versos de esta estrofa 'y en las dos estrofas siguientes
Se expone un aspecto de la benevolencia: desear € bien y lafelicidad de todos

|os seres vivos.

4 El comentador, PJ |, pp.245-246, da ejemplos de las diversas clases de

Seres vivos.

5 O bien: no engare aotro.

6 En la presente estrofa encontramos otros aspectos de la benevolencia:

no humillar, no despreciar, no desear el mal de los otros seres.

7 La imagen de los dos primeros versos indica la importancia concedida

por el Budismo a sentimiento de benevolencia.

8 Hemos traducido manasa del original, que primariamente significa
"mente”’, por "corazon”, como la sede de los sentimientos. "Un corazon que
no tiene limites' es un sentimiento de benevolencia abierto a todo y a todos,

gue se prodiga generosamente.
100



9 Laatencion, la concentracion de la mente, la auto-conciencia (sati),
consderada por € Budismo como un elemento fundamental de la moral,
implica la plena conciencia de todas las manifestaciones de la vida que tienen
lugar en uno, tanto en & cuerpo como en la mente. Constituye una norma
moral reducir e campo de lo inconsciente en beneficio de lo consciente con €
fin de obtener un mayor auto-conocimiento que conduce a un mayor auto-

control.

10 Brahman en € origina, que literamente significa "sagrado”,
"piadoso”, "brahmanico”. Cf. PJ |, pp.250-251, que lo glosa por settha:

Ilmq' Or.Il .

11 La edrofa se refiere a lementos esenciadles de la via salvifica que
ofrece & Budismo: & conocimiento de |a verdadera naturaleza de las cosss, la
disciplina moral (si/a), la lucidez mental con la cua se llega a la "vision',
vivencia o conocimiento de las verdades descubiertas por Buda, y € desapego
que no es otra cosa que liberarse de todas las manifestaciones de la
sensualidad.

12  Esdecir: no sereencarnaramas, pondrafin ala serie de sus existencias,

lo que congtituye lametafina del Budismo.



Sutta 1X: El yakkha Hemavata

Dos yakkhas' dialogando sefialan algunas cualidades de Buda que
constituyen la Disciplina moral budista. Luego el propio Buda, respondiendo
a preguntas de los yakkhas, expone su doctrina acerca del apego como causa
del sufrimiento humano y del camino que es necesario seguir para alcanzar

la Liberacion. Los yakkhas elogian a Buda y se acogen a su Doctrina.

153
El yakkha Satagira:
"Hoy es diaquince, Uposatha,’
es unanoche divina,®
veremos ahoraa Gotama,
el Maestro de nombre perfecto”.*

154
El yakkha Hemavata:
"¢Lamente de un hombre asi
esta bien dispuesta para con todos | os seres?
¢Frente alo agradable y alo desagradable

tiene El bajo control sus pensamientos?’



155
El yakkha Satagira:
"Lamente de un hombre asi
esta bien dispuesta para con todos | os seres.
Frente alo agradable y alo desagradable

El tiene bajo control sus pensamientos’.

156
El yakkha Hemavata:
" ¢Fl no tomalo que no le hasido dado?
¢Es El autocontrolado frente alos seres vivos?
¢EStAEl algado deladesidia?

¢No descuida El la concentracion de lamente?”!

157
El yakkha Satagira:
"El no tomalo que no e hasido dado.
El es autocontrolado frente a los seres vivos.
El estaaejado de ladesidia
El, iluminado,’

no descuida la concentracion de lamente'.

158
El yakkha Hemavata:
" ¢El no hablafasamente?
¢No tiene El un modo rudo de hablar?
¢No dice El palabras calumniosas?

¢No habla El frivolamente?"
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159
El yakkha Satagira:
"El no hablafalsamente.
El no tiene un modo rudo de hablar.
El no dice palabras calumniosas.
El, sabio, dice laverdad".

160
El yakkha Hemavata:
" ¢El no goza con los placeres sensual es?
¢Esimperturbable su mente?
¢Hasuperado El € error?

;Tiene El unaclaravision delas cosas?"’

161
El yakkha Satagira:
"El no goza con |os placeres sensuales.
Su mente esimperturbable.
El ha superado todo error.

El, iluminado, tiene unaclaravision de las cosas'.

162
El yakkha Hemavata:
" ¢El esté dotado de sabiduria?
¢Es El de conducta pura?
¢Susimpurezas® han sido destruidas?

¢No existe renacer para El?"
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El yakkha Satagira:

Los yakkhas:

104
163

"El esti dotado de sabiduria.
El es de conducta pura.
Todas susimpurezas han sido destruidas.

No existe renacer paraEl".

163 A°
"Lamente del Muni® es perfecta™
enlaacciony en lapaabra;
lo dabas con justicia

aEl que esta dotado de sabiduriay buena conducta.™

163 B
Lamente del Muni es perfecta
enlaacciony en lapaabra;
lo aprecias con justicia
aEl que esta dotado de sabiduriay buena conducta.

164
Lamente del Muni es perfecta
enlaacciony en lapaabra;
pues bien, veamos a Gotama,

dotado de sabiduriay buena conducta.
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165
iVen, veamos a Gotama,
de piernas como las del antilope,™
delgado, firme,
frugdl, carente de avidez,

el Muni que meditaen € bosgue!

166
Habiéndonos acercado a Leon
gue vaga solitario,
a elefante,™
a indiferente alos placeres,
preguntémosl e sobre la Liberacion

deloslazos de la muerte.

167
Nosotros preguntémosle a Gotama,
el que predicalaDoctrina, e Maestro,
el quellegd a extremo limite de todas las cosas, ™

el lluminado, que estamésaladel odioy del temor”.

168
El yakkha Hemavata:
" ¢En qué se ha originado e mundo?
¢con qué entraen relacion?
¢Apegandose a qué e mundo,

en qué e mundo es afligido?



El Bhagavant:

169

"Oh Hemavata:

En seis cosas ' se ha originado € mundo;
con seis'’ entraen relacion;

apegdndose a sais, ™

en seis” & mundo es afligido”.

170

El yakkha Hemavata:

El Bhagavant:

"¢Cud esaqud apego
en el cua & mundo es afligido?
Interrogado acerca de |a salida™

di como seliberauno del sufrimiento”.
171

"Se dice que en e mundo

existen cinco placeres sensuales,
siendo el sexto € propio de lamente.
Abandonando € deseo por dlos,

asi seliberauno ddl sufrimiento”.

172
Os he explicado de acuerdo con laverdad
estasalida del mundo;
Y o0 osdigo esto:

asi seliberauno dal sufrimiento”.
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173

El yakkha Hemavata:

El Bhagavant:

" ;QUién en este mundo atraviesa bien la corriente?”
¢Quién en este mundo atraviesa el océano?”
¢Quién no se hunde en lo profundo

sin fondo, sin asidero?'*
174

"El que estd slempre dotado de disciplinamoral,
sabio, perfectamente concentrado,

con su mente interiorizada,”

autoconsciente,

atraviesala corriente dificil de atravesar.

175
Absteniéndose de pensamientos sensuales,
libre de todo lazo,
habiendo al canzado la extincion del placer
y delaexistencia,

é no se hunde en lo profundo”.



176

El yakkha Hemavata:

Los yakkhas:

"Al de profunda sabiduria,

inteligente buscador del bien,

gue no tiene nada,

no apegado a una existencia de placer,

miradlo aél completamente liberado,

al Gran Sabio,” que avanza por e camino divino.

177
Al de nombre perfecto,
inteligente buscador del bien,
gue imparte e conocimiento,
no apegado a dominio del placer,
miradlo aé conocedor de todo,
extremadamente inteligente,
a Gran Sahio,

n 27

que avanza por € Noble Camino”.
178

"Unabuena vision hemos tenido hoy,
un buen amanecer, un bueninicio,
ya que nosotros hemos visto

a Perfectamente |luminado,

que haatravesado la corriente,

que estalibre de pasiones’.
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179
El yakkha Hemavata:
"Estos mil yakkhas,
poseedores de poderes extraordinarios,
poseedores de fama,
todos ellos toman refugio en ti,”

T eres nuestro supremo Maestro'.

180
Los yakkhas:
"Nosotros iremos
de aldea en aldea, de montafia en montaria,
honrando al Perfectamente [luminado
y labondad de la Doctrina".
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NOTASDEL SUTTA IX

1 Yakkha en pali (yaksha en sanscrito): ser sobrenatural.

2 Los dias Uposatha son los dias que preceden a cada una de las fases de
laluna. En uno de esos dias se recitaba e Patimokkha (texto utilizado parala
confesion de los monjes budistas) en las congregaciones budistas y 1os monjes
confesaban sus faltas y ademéas se exponia la doctrina. Se da é nombre de

Uposatha alas ceremonias que se realizaban en esos dias.

3 End origina divya: diving, en € sentido de "sumamente hermosa’.

4 Los nombres y epitetos que se asignan a Buda son perfectos en €
sentido de que sefidan cualidades reales y excelsas de Buda, como Buddha
(Buda): "que alcanzo la lluminacion”, Sugata: "el Bien Encaminado”, etc. En
las estrofas que siguen € yakkha pregunta s Buda (designado en las estrofas
154 y 155 con la expresion “un hombre asi”) posee las cudidades que
preconiza el Budismo.

5 Se abstiene de quitar la vida o hacer dafio a seres vivos, 1o que
constituye una forma de la no-violencia (ahimsa), vaor fundamenta en €

Budismo alo largo de toda su historia.

6 Buddha en € original, cuyo primer valor es "despierto”, "despertado (a
la verdad)", y por extension: "iluminado". La traduccion también podria ser:

"El iluminado no descuida la concentracion de la mente'”.
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7 Dhammesu en € original. Entre los multiples vaores de dhamma
(dharma en sanscrito) hemos preferido en este caso € de "cosas'. También
podria adoptarse la traduccién: "factores de existencid'. Buda conoce la
verdadera naturaleza de las cosas - es decir, que son insustanciales,

Impermanentes y dolorosas.

8 Ver notald dd Sutta lV.

9 Estaestrofay la siguiente sdlo aparecen en a gunos manuscritos.

10  Sabio.

11  Sampanna, en € original, significa: "perfecto” y "dotado de".

12  "Dotado de sabiduria y buena conducta’ es uno de los diez epitetos

candnicos de Buda.

13  Gréciles, delgadas, finas.

14 "LeOn", "elefante": comparaciones usuales para referirse a Buda que

exaltan su personalidad.

15 Conocié la redidad Ultima de todo, comprendio su verdadera
naturaleza, que no es otra cosa que la insustancialidad, la contingencia, la
Vaciedad.

16  Enlos sais organos de los sentidos (incluyendo ala mente como sexto).
Son considerados como € origen del mundo. Podria pensarse que en estos

versos se hace presente un atisho de concepcion idedista, que pone a la



mente,
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a la subjetividad como la generadora o creadora de la realidad empirica, del
mundo exterior.
17 Las sais clases de objetos de los sentidos (sendo € sexto las ideas,
objeto del sentido mente) con los cuales e hombre se conecta a través de sus
Organos sensoriales.

18  Por sentir atraccion por esas sais clases de objetos de |os sentidos.

19 En € ambito o dominio de los sais sentidos y de sus objetos, se

produce & sufrimiento humano.

20  Salida, metafora por liberacion.

21  Ladestruccion dd deseo o apego significae fin del sufrimiento.

22 Ve nota9dd Sutta ll.

23  El océano de las existencias sucesivas e infinitas.

24 PJ I, p.214, sobreentiende la palabra "océano" y considera que

"profundo, sin fondo, sin asidero” son tres epitetos del mismo.

25 Que se ha gpartado del mundo exterior y se ha replegado sobre si

misma.

26 Todalaestrofal76 serefiere aBuda
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27  El Noble Camino ensefiado por Buda, es decir la Doctrina Budista.

28  Laformula completa de ingreso en @ Budismo es. "Tomo refugio en
Buda, tomo refugio en la Doctrina, tomo refugio en la Comunidad"
(Buddham saranam gacchami, dhammam saranam gacchami, sangham

saranam gacchami), que yahasido referidaen los Suttas IV y VII.



Sutta X: El yakkha A/avaka

Dialogo entre Buda y un yakkha," que inicialmente lo trata en forma insolente
y agresiva. En las respuestas de Buda van apareciendo los valores y virtudes
morales exaltados por el Budismo, que son los medios para superar el

sufrimiento.

He aqui lo que yo he oido decir. Cierta vez el Bhagavant vivia en
Alavi, donde residia el yakkha Alavaka. Y el yakkha Alavaka se acerco a
donde se encontraba el Bhagavanty una vez ahi, le dijo esto al Bhagavant.

"iSa de agui, saman!" Diciendo: "Esta bien, amigo”, € Bhagavant
sadio. El yakkha dijo: "jEntra, samdn!" Diciendo: "Esta bien, amigo”, €
Bhagavant entro.

Por segunda vez entonces & yakkha Alavaka le dijo esto a Bhagavant:
"iSal de agui, saman!" Diciendo: "Esta bien, amigo”, € Bhagavant salio. El
yakkha dijo: "jEntra, saman!" Diciendo: "Esta bien, amigo”, e Bhagavant
entro.

Por tercera vez entonces e yakkha Alavaka le dijo esto al Bhagavant:
"iSal de agqui, saman!" Diciendo: "Esta bien, amigo”, € Bhagavant saio. El
yakkha dijo: "jEntra, saman!" Diciendo: "Esta bien, amigo”, e Bhagavant
entro.

Por cuarta vez entonces € yakkha Alavaka le dijo esto al Bhagavant:
"iSal de aqui, saman!" El Bhagavant dijo: "Amigo, esta vez yo no saldré;
entonces |o que tu debas hacer, hazlo”.

"Y o te haré una pregunta, saman; S no me contestaras, te trastornareé la
mente o te romperé e corazén o, tomandote por los pies, te arrojaré a otro
lado del Ganges'.
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"Amigo, Yo no veo en este mundo, incluyendo a los dioses, a Mara,” a

Brahma,” ni entre |0s seres con sus samanes y brahmanes, con sus diosesy sus

hombres, quién podria trastornar mi mente o romperme € corazén o,

tomandome por los pies, arrojarme a otro lado del Ganges. Y sin embargo,
amigo, preguntat lo que desees’.*

Y entonces € yakkha Alavaka se dirigio a Bhagavant con estos versos:

181
"¢Cud en este mundo eslamejor riquezadel hombre?
¢Queé cosa, bien realizada, aporta felicidad?
¢Cud es ciertamente € mas dulce de los sabores?

¢Vivida como dicen que lavidaes mgor?'

182
El Bhagavant:
"En este mundo lafe eslamegor riqgueza del hombre.
LaDoctrina, bien realizada, aportafelicidad.
Laverdad es ciertamente € més dulce de los sabores.

Vivida con sabiduria dicen que lavidaes mejor".

183
El yakkha:
"¢CoOmo atraviesa uno la corriente?
;Como atraviesauno € océano?
¢Como superauno & sufrimiento?

¢Como se purificauno?’
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El Bhagavant:

El yakkha:

El Bhagavant:

184

"Con lafe uno atraviesala corriente,

con € estado de alertay vigilanciae océano.

Con laenergia uno supera e sufrimiento.

Con e conocimiento uno se purifica’.

185

" ¢COmo obtiene uno € conocimiento?
;Cémo encuentrauno € tesoro?
¢COmo adcanzauno € renombre?
¢Como retiene uno a sus amigos?
¢C6émo no sufre uno

a irse de este mundo a otro mundo?’

186

"El quetienefe en laDoctrina de los arhants
como medio paraganar € nibbana,

por su deseo de escucharla,

alertay vigilantey lleno de atencién,

obtiene & conocimiento.
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El yakkha:

187
El gque hace lo apropiado,
espacientey selevantaasi mismo,’
encuentra el tesoro;
con laverdad uno acanza e renombre;

siendo generoso,” uno retiene alos amigos.

188
Aquel jefe de familialleno defe,
gue posee estas cuatro cualidades:
verdad, moralidad, firmezay generosidad,

ése en verdad no sufre después de la muerte.

189
V€, pregunta también
amuchos otros samanes y brahmanes,
S existe en este mundo algo mejor
gue laverdad, & autodominio,

lagenerosidad y lapaciencia’.
190

" ¢COmMo podria preguntar ahora
amés samanesy brahmanes?
Y o gque ahora sé qué es lo bueno

en relacion con lavidafutura.
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191
Para mi bien, en verdad,
Buda vino a residir en Alavi:
Yo ahora sé
cuando lo que uno da

produce un gran fruto.”

192
Yoirédeadeaen aldes,
de ciudad en ciudad,
honrando a Perfectamente Iluminado
y labondad dela Doctrina".
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NOTASDEL SUTTA X

1 Ser sobrenatural. Ver nota 1 del Sutta IX.
2 Sefior dela Sensualidad y delaMuerte. Ver nota 25 del Sutta I1.
3 Diosdel Hinduismo. Ver nota 15 del Sutta VII.
4 Obsérvese, por un lado, la confianzaen si mismo propia de Buday, por
otro, su afabilidad frente ala agresividad con que es tratado por € yakkha, que
depondra su actitud hostil, impresionado por la sabiduria 'y € gran sentido
moral manifestados en |as respuestas de Buda.
5 Ver nota9 del Sutta Il.
6 El término "tesoro”, que corresponde al pali dhana, designa en este
caso metaforicamente las buenas cuaidades o virtudes propias de un budista,
como son lafe, lagenerosidad, laveracidad, etc.
7 Es decir, que actlia con energia propia
8 Literalmente: "dando".
9 La donacién, que revela generosidad y solidaridad - ambas importantes
virtudes budistas - produce como toda accion humana un resultado (llamado

muchas veces en |os textos "fruto") que es en este caso positivo y por |o tanto

contribuye amejorar & karman, laacumulacién de los méritosy deméritos
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producidos por las acciones redlizadas y que, con efecto diferido, condicionan

el destino del hombre en sus siguientes reencarnaciones.



Sutta XI: El triunfo sobre el cuerpo®

Descripcion de la verdadera naturaleza del cuerpo humano, sujeto a
corrupcion. EI monje budista, por estar dotado de sabiduria, lo ve como es en
realidad y por ello se libera del deseo y alcanza el nibbana, el estado

inalterable.

193
Si caminando o parado,
sentado o yaciendo,
uno encoge o extiende sus miembros

- ése esmovimiento del cuerpo.

194
Armado por huesos y musculos,
revestido de cuero y carne,
cubierto con piel,®

el cuerpo no esvisto como es en realidad.

195
Rellenado por los intestinos,
rellenado por e estdmago,
por lamasade higado, por laveiga,
por el corazén, por los pulmones,

por losrifionesy por e bazo;
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196
por lamucosidad nasal, por lasaiva,
por €l sudor y por lagrasa,
por lasangre, por € fluido sinovidl,

por labilisy por & sebo.

197
Y por sus nueve aberturas
fluyen slempre secreciones impuras:
lasecrecion del 0jo, del gjo,

|a secrecion ddl oido, del oido;

198
y lamucosidad, dela nariz;
aveces por labocavomitabilis
y vomitaflema,

gotas de sudor, del cuerpo.

199
Y su cabeza, hueca,
esta llenada por € cerebro.
El necio, favorecido® por laignorancia,

lo considera como algo hermoso.
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200

Y cuando é yace muerto,
hinchado, amoratado,”
arrojado en e cementerio,”

Sus parientes no se preocupan mas de €.

201
Lo devoran perros, chacales,
lobosy gusanos;
lo devoran cuervosy buitres

y también otros animales.

202
Habiendo escuchado la palabra de Buda,
el bhikkhu en este mundo
esta en posesion de la Sabiduria,
é entonceslo conoce a cuerpo,

pues |o ve como es en realidad.

203
"Como es este cuerpo Vivo,
asi esaguel cuerpo muerto;
como es aquel cuerpo muerto,
asi es este cuerpo vivo
por dentro y por afuera’ -
pensando asi,

arroje de si todo deseo por € cuerpo.
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204
Liberado del deseo y delapasion,
el bhikkhu en este mundo,
en posesion de la Sabiduria,
acanzo lapaz més alla de lamuerte,
el estado indterable del nibbana.

205
Este bipedo impuro y maloliente,
sin embargo es objeto de cuidados,
[leno de muiltiples podredumbres,

manando inmundicias de agui y de adla.

206
Con un cuerpo tal, verdaderamente,
el que piense en enorgullecerse de si
0 desprecie aotro -

¢qué es s no es ceguera?
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NOTASDEL SUTTA XiI

1 Literalmente € titulo de este Sutta es solo "d triunfo" o "la victoria'
(vijaya en pali). Otro titulo seria segun PJ 1, p.241, Kayavicchandanikasutta,
"El sutta referente ala desvalorizacion del cuerpo”. Descripciones del cuerpo
como la contenida en este sutta, que hacen resaltar |os aspectos negativos del
mismo, son frecuentes en los textos palis. Formaban parte de la practica
denominada asubhabhavana o "meditacion sobre las impurezas (del cuerpo)”,
gue se readlizaba generalmente en los cementerios y tenia por fin diminar €
deseo por € cuerpo y por todo lo que estaba relacionado con é. Cf. C.
Dragonetti, Dhammapada, pp.112-113. Ver nota 3 de la Introduccion.

2 El texto distingue entre taca y chavi, que designan respectivamente la

epidermis exterior més dura que recubre € cuerpo y laepidermisinterior.

3 Purakkhato, en € original, glosado por PJ I1, p.249, codito, pavattito:
"Incitado”, "impulsado”.

4 Vinlako, en € original, que también significa"sin color".

5 Referencia a la practica de arrojar 1os cadaveres en € cementerio para
que ahi se descompongan y desaparezcan. Ya en € Atharva Veda 18, 2, 34,
hay unareferencia a estaformade disponer del cadaver. Cf. H. Odenberg, Die
Religion des Veda, Berlin: Verlag von W. Hertz, 1894, p.570.






Sutta XII: El muni

Descripcion del muni,* el sabio budista, y de las cualidades éticas que le son
propias y que configuran una moral diferente de aquella del "jefe de familia™,
es decir del budista laico. EI monje budista (bhikkhu) es equiparado con el

muni.

207
Deloslazos del afecto surge e temor,”
de lavida de hogar® surge laimpureza;
lavidasin hogar,
lavidasin loslazos del afecto -

ésta en verdad es ladefinicion del muni.?

208
Aquel que, destruyéndolo,
no deja crecer lo malo que hasurgido en é,°
y no da cabida
a ma que en & esta surgiendo -
ad lollaman & muni que vive solitario.
El, e gran sabio, havisto e estado de paz.’
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209

Habiendo considerado cuidadosamente |as cosas,
habiendo destruido lasemilla,”

no dacabidaen & a deseo -

ése en verdad es un muni,

gueved findel nacimientoy dela muerte;®

habiendo abandonado laduda, é no renace.’

210
Habiendo conocido todos los objetos del apego,™
no deseando ya ninguno de ellos -
ése en verdad es un muni,
libre de codicia, sin codicia,
yano se esfuerza por nada,™*

pues es uno que ha acanzado laotraorilla.™

211
Al vencedor detodo,
conocedor de todo, inteligente,
No apegado a ninguna cosa,
gue renuncia atodo,
al liberado con la destruccion del deseo -

a él en verdad los sabios lo conocen como “muni'.
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212
A aquel que posee lafuerza de la sabiduria,
gue cumple e voto de la disciplinamoral,
concentrado, gozoso en la meditacion,
autoconsciente,
liberado del apego,
libre de la durezamental,* libre de impurezas -

a él en verdad los sabios lo conocen como "muni'.

213
Al muni que vive solitario,
aertay vigilante,
aquien no conmueven ni reproche ni alabanza,
como € ledn que no se asusta de los ruidos,
como € viento que no esretenido por lared,
como € |oto que no es manchado por & agua,
guiade otros, no guiado por otros -

a él en verdad los sabios lo conocen como “muni'.

214
Aquel que esimperturbable™
como un pilar en e estanque,
cuando los otros contra €
emiten juicios extremos,
aaguéd, libre de pasion,
con sus sentidos bien concentrados -

a él en verdad los sabios lo conocen como "muni'.
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215

Aquel que, autocontrolado

y recto™® como unalanzadera,

Se abstiene de las malas acciones
sopesando lo malo y lo bueno -

a él en verdad los sabios lo conocen como “muni'.

216
Aquel muni que, joven o adulto,
autocontrolado, disciplinado,
no hace el mal,
aguél, no sensible alaofensa, no ofende a nadie -

a él en verdad los sabios lo conocen como "muni'.

217
Al aimento que & tomacomo limosna,
delaparte de arriba o del medio o delos restos,”
él, que vive delo quele es dado por otros,*®
esincapaz de dabarlo
ni tampoco duramente se pronunciacontra é -

a él en verdad los sabios lo conocen como “muni'.

218
Al muni que vive absteniéndose de la unién sexud,
gue en su juventud no se ata anada,
absteniéndose de orgullo y negligencia, liberado,

a él en verdad los sabios lo conocen como "muni'.
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219

Al que, conociendo € mundo,

tiene su miradafijaen la meta suprema,
habiendo atravesado la corriente, e océano,
al que esun hombretal,™

aaguel que haroto sus ataduras,

Sin a@pegos, Sihimpurezas -

a él en verdad los sabios lo conocen como "muni'.

220
Diferentes son ambos,
con vivienday modo de vida a g ados:
el jefe de familia que sostiene a su mujer®
y el que no tiene naday cumple con sus votos.”
El jefe defamilia
no estainhibido de matar seres vivos,”
el muni, controlado,

silempre protege alos seres vivos.”

221
Como e ave con cresta, de cuello azul,**
no alcanzanuncalarapidez del cisne,
delamismamanerad jefe defamilia
no se compara con € bhikkhu,

muni aislado que meditaen e bosque.®
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NOTASDEL SUTTA Xl

1 Sabio.

2 En e origina santhavato ablativo de santhava, que literalmente
significa "intimidad" y que entendemos como los lazos del afecto, del amor,
de laamistad, que producen apegos y generan temor ante laidea de la pérdida

de la persona a quien esos sentimientos estan dirigidos.

3 Literalmente: "del hogar".

4 Lavida errante y mendicante y & desapego congtituyen caracteristicas

fundamentales del muni.

5 De acuerdo con PJ 11, p.250, sobreentendemos en € primer verso de la
estrofa 208 la palabra kilesam (lo malo). Por este término se entiende los
malos sentimientos, las malas tendencias, los pensamientos negativos. La

traduccion de las estrofas 208 y 209 no es dedl todo segura.

6 El estado carente de sufrimiento, de ansiedad, de agitacion, de

intranquilidad, es decir € nibbana en este mundo.

7 En el original bija, sindonimo de samkhara, "residuos’ dejados por las
acciones, los cuaes se manifiestan en tendencias, proclividades inconscientes
gue mueven a la accion buena o mala. También puede entenderse que "la

semilla’ que hasido destruida, es smplemente € apego por las cosas.
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8 "El nacimiento y la muerte’ es una forma de referirse, no a la
exisencia actual, sno a ciclo de reencarnaciones sucesivas, que es
considerado infinito a menos que se le ponga fin mediante e camino salvifico
predicado por Buda.

9 En e origina na upeti sakham, que literamente significa: "no cuenta’,
"no puede ser definido” y que por extensén expresa € fin de las
reencarnaciones. Cf. A Critical Pali Dictionary, Copenhagen: Munksgaard,
1924 ss., sub upeti.

10 End origina nivesanani, literamente "las sedes' y en sentido figurado
aquellas cosas en las cuaes uno "se afinca’, "se establece", es decir los
objetos del apego, |os apegos.

11 Nadadelarealidad empiricatieneinterésparad.

12 LalLiberacion, € nibbana.

13  Producida por los cinco obstaculos (nivarana). sensualidad,

agresividad, desidia, desasosiego, vacilacion.

14  En € origind abhijayad que sdlo significar "se comporta’, "es'. Lo
hemos traducido por "es imperturbable” para acomodar més la idea a la
comparacion que sigue.

15  Juiciostanto laudatorios como de critica

16  El adjetivo ujju en € origina tiene doble sentido de "recto” fisicamente

y "recto" moramente, como en espariol.
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17  Lacomidague € muni recibe como limosna puede provenir de la parte
de arriba o dd medio de la vasija con dimentos del que da la limosna e
incluso provenir de los restos de la misma. En ningn caso & muni adabard o

criticarala comida que recibe como limosna.

18  El muni y € bhikkhu, que le es egquiparado, vive exclusvamente de

limosna.

19  Como hasido descrito en este sutta.

20  Enpali gihi, literdmente: "quetiene casa'.

21  En este caso especialmente los relativos ala castidad.

22  Parasubsitir.

23  Ladiferenciaentrelamoral del monje budistay ladd laico budistaesta
claramente sefidlada en estas dos Ultimas lineas. siendo la ahimsa, no-
violencia, un principio fundamental para el Budismo, con € pragmatismo que
lo caracteriza, € Budismo permite a hombre que vive en  mundo aimento
de origen animal cuando tal cosa es necesaria para su sobrevivencia.

24  El pavo-red.

25 Lamora dd monje, més rigurosa, representa € grado maximo de la

moral a que puede aspirar un budista.
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