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HISTORIA INTRODUCTORIA
DEL COMENTARIO
PARAMATTHAJOTIKA (“LAMPARA DEL SENTIDO SUPREMO”)

ToDOS AQUELLOS SERES..., asi empieza el Discurso sobre las
joyas. ;Cual es su origen? Se dice que, en tiempos pasados, la
ciudad de Vesalt sufri6 una seric de calamidades que
empezaron con una hambruna. Para poner fin a tales
calamidades los licchavis fueron a Rajagaha, hicieron una
peticion formal y trajeron al Bienaventurado a Vesali. De esta
forma, cuando el Bienaventurado lleg6 a la ciudad, pronuncié
el Discurso de las Tres Joyas, para poner fin a las desgracias.

Hasta aqui la version breve de la historia. Los
antiguos, sin embargo, explican el origen de este sutta
partiendo de la historia de la ciudad de Vesali. Esta version
antigua es la siguiente:

Se dice que la reina principal del rey de Baranasi
quedo6 embarazada, y cuando se dio cuenta de ello, informo al
rey. El rey dispuso todo lo necesario para cuidar de su esposa
durante el embarazo. La gestacion de la reina transcurrié sin
problemas hasta la formacion completa del feto. Cuando se
cumplio el tiempo de gestacion, la reina entr6 en la casa de
parto. En general, las mujeres que han hecho buenas acciones
en el pasado dan a luz por la mafana. La reina, sin embargo,
no era como ellas, y por la manana dio a luz a un pedazo de
carne parecido a una flor del mediodia recubierta de laca roja.
Entonces pensd: “Voy a ser objeto de reproche delante del rey,
pues algunos le dirdn que otras reinas tienen hijos parecidos a
estatuillas rebafiadas en oro, mientras que su reina principal ha
dado a luz a un pedazo de carne.” Por miedo a tales criticas
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metiod el trozo de carne en un cuenco, llamo a unos sirvientes
reales y cerrd con sello real el recipiente. Después mandd
lanzar aquel recipiente a la corriente del rio Ganges. Al punto
que los siervos humanos hubieron lanzado el cuenco al rio, las
divinidades acudieron a protegerlo. En una banda de oro, las
divinidades hicieron una inscripciéon en vermellon que rezaba:
“Descendiente de la reina principal del rey de Baranasi.”
Después ataron la banda de oro al cuenco. El cuenco, protegido
de las olas y demas peligros del Ganges, fue arrastrado por la
corriente.

Justo por aquel entonces habia un asceta que moraba
en la orilla del Ganges, cerca de una familia de pastores de
vacas. Aquel asceta fue al Ganges por la mafiana y vio el
cuenco arrastrado por la corriente. Lo recogi6 pensando que se
trataba de un trozo de ropa vieja.! Entonces vio en el cuenco
aquella banda con la inscripcion, y se dio cuenta también de
que llevaba un sello real. Desato6 la banda, arranco el sello, y
descubri6 el trozo de carne. Al verlo, pensd: “Quiza se trate de
un feto, ya que no desprende hedor.” Asi pues se lo llevo a su
santuario y lo dejo en un lugar puro.

Al cabo de quince dias, habia dos pedazos de carne.
Cuando el asceta se dio cuenta de ello, procurd todavia mas
cuidados a los fetos, y al cabo de medio mes, cada uno de los
trozos de carne desarrolld cinco protuberancias que
anunciaban ya las piernas, los brazos y la cabeza de sendos
corpusculos.

Pasaron quince dias mas y uno de los trozos de carne
se habia convertido en un bebé nifio, parecido a una estatuilla
rebafiada en oro, mientras que el otro trozo era una bebé nifia.
El asceta se encarifio inmediatamente de ellos, y debido a su
amor por los nifios le empez6 a salir leche del dedo pulgar. Con

! Los ascetas indios, incluyendo los monjes buddhistas, tienen por regla vestirse con
trozos de ropas desechadas por otra gente.
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aquella leche tuvo desde entonces su racion diaria de alimento.
Habiendo ¢l tomado su porcion de leche, rociaba el resto en la
boca de los bebés. Cuando los bebés tomaban aquella leche,
[su piel transparentaba y] parecia como si su vientre fuera un
cuenco hecho de perla. Es por ello que se dice que los bebés no
tenian piel® (nicchavi). Otros, en cambio, afir-man: “Puesto
que fueron colocados juntos, como si estu-vieran cosidos, la
piel (chavi) de uno estaba pegada (/ina) a la del otro. Es por
esto que fueron conocidos como licchavi, sea porque no tenian
piel (nicchavi) o bien porque tenian la piel unida (/ina + chavi).

Como por la mafiana tenia que cuidar a los nifios, el
asceta entraba al pueblo para pedir limosnas bien entrada la
maflana, y volvia a su santuario con su colecta pasado el
mediodia.? Al conocer la situacion de aquel asceta, los pastores
le dijeron: “Venerable, el cuidar nifios es un obstaculo para los
renunciantes, denos a los nifios, nosotros cuidaremos de ellos,
usted dediquese a lo suyo.” “Muy bien,” respondi6 el asceta.

Los pastores, al dia siguiente, allanaron el camino y
lo cubrieron de flores, levantaron banderas y llegaron al
santuario acompafiados de musica de orquestra. El asceta les
entregd a los nifios, y les dijo: “Estos nifios tienen un gran
mérito acumulado de vidas anteriores, cuidad de ellos con
diligencia, y cuando hayan crecido, casadlos entre si. Luego
tenéis que complacer al rey con los cinco tipos de productos
lacteos, y obtendréis un pedazo de tierra. En este terreno que
se os dard, tenéis que construir una ciudad, de la cual haréis rey
al chico.” “Muy bien” respondieron aquellos. Se llevaron a los
nifios y cuidaron de ellos.

Los nifios iban creciendo, y cuando jugaban con los
demas nifios de los pastores, discutian con ellos, les daban
patadas y pufietazos y los hacian llorar. “;Por qué llorais?” les

2 Es decir, no tenfan pigmento, eran palidos.
3 Los ascetas deben tomar la comida que han recolectado antes del mediodia, pero
este asceta estaba tan atareado que no le daba tiempo.
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preguntaban sus madres y padres, “Estos huérfanos de madre
y padre, amamantados por el asceta, nos dan unas palizas
tremendas” respondian los nifios. Entonces madres y padres
dijeron: “Estos nifios agreden y atormentan a otros nifios, no se
los debe tratar, deben ser evitados (vajjetabba).” Desde
entonces se dice que aquel lugar, en una extensiéon de cien
yojanas*, se llama vajji.

Llego el dia en que los pastores recibieron el terreno
como recompensa por haber complacido al rey. Alli mismo
edificaron una ciudad y ungieron rey al nifio cuando cumpli6
los dieciséis afios. Casaron a la chica con ¢l y decretaron lo
siguiente: “No deben traerse chicas de otros lugares para
casarse, y las chicas de este lugar no deben ser dadas en
matrimonio a nadie de fuera.”’

Con la primera uniéon conyugal de aquellos dos,
nacieron dos pequefios: un nifio y una nifia, y del mismo modo
lo hicieron hasta tener dieciséis parejas de nifio y nifia. Cuando
aquellas parejas de nifios crecieron, se les iban concediendo
parques, jardines, lugares para construir palacios, tanto para
ellos como para su séquito, pero como llegara un momento en
el que no habia ya suficiente espacio, ensaficharon hasta tres
veces el perimetro de la muralla, cada vez extendiéndola un
gavuta. Y como aquella ciudad fue extendida (visali-kata)
repetidas veces, se le puso el nombre de Vesali. Hasta aqui la
historia del origen de Vesali.

Ahora bien, por lo que refiere a Vesali, cuando
aparecié el Bienaventurado en este mundo, aquella era una
ciudad rica y opulenta. Habia alli, en efecto, siete mil,

41 yojana, lit. distancia que un carro de bueyes puede recorrer sin cambiar de yunta
(voga), equivale aproximadamente a 10 km.

3 Supuesto origen de la costumbre matriarcal de los vajjis, por el que los nifios solian
llevar el nombre de su madre. Se entiende que los hombres locales si podian casarse
fuera de Vesali, y forasteros podian contraer matrimonio con mujeres locales.

% 1 gavuta, lit. distancia que alcanza el sonido del mugido de una vaca, equivale a
1/4 de yojana, es decir unos 2 o 3 km., véase nota 4.
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setecientos, y siete, respectivamente, para guerreros, y en igual
nimero para sus principes, generales, tesoreros, y demas
oficiales.” Pues asi se dice:

“En aquellos tiempos Vesali era rica y opulenta, con
una densa y abundante poblacion, bien provista, con
siete mil palacios (pasdda), con setecientos palacios,
con siete palacios; con siete mil pavellones (kiitagara),
con setecientos pavellones, con siete pavellones; con
siete mil parques, con setecientos parques, con siete
parques; con siete mil lagos de lotos, con setecientos
lagos de lotos, con siete lagos de lotos.”®

Pero llegd un tiempo en el que la ciudad se quedd sin
provisiones de comida, se quedd sin lluvia, sin cosechas.
Primero murié la gente mas desfavorecida, y los cadaveres
eran echados fuera de la ciudad. El hedor de los cadaveres
atrajo a seres no-humanos. A causa de ello empez6 a morir mas
gente. Fruto de aquella calamidad se extendid entre la gente
una enfermedad conocida como “el viento de la serpiente”.
Afectada la ciudad por tres desgracias a la vez, a saber, falta de
comida, presencia de seres no-humanos, y peste, los ciudada-
nos de Vesali se dirigieron a su rey: “Majestad, en esta ciudad
ha aparecido una triple desgracia, que no se recuerda desde
hace siete generaciones en vuestra dinastia. Es posible que
estas desgracias tengan origen en alguna negligencia que Vos
hayais cometido con respecto al Dhamma.”

El rey convoco a todos sus asesores en la sala de
asambleas: “Investigad si he cometido alguna infraccion contra
el Dhamma.” Aquellos examinaron el linaje del rey y no
encontraron nada grave.’

7 Esta frase solo cobra sentido con la cita que viene a continuacion.
8 Cf. Vinaya Mahavagga B¢ § 326.
% Se supone que el rey debe seguir la tradicion de su linaje.
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Al ver que no habia ninguna falta en el rey, se
preguntaron: “;Cémo pondremos fin a tamafia calamidad?”

En aquella coyuntura algunos propusieron llamar a
los seis maestros:'? “Al punto que estos lleguen a la ciudad,
cesara la calamidad.”

Otros dijeron: “Se dice que ha aparecido un Buddha
en el mundo, y aquel Bienaventurado ensefia el Dhamma por
el bienestar de todos los seres. Su poder y su gloria son
inmensos. Al punto que él llegue a la ciudad todos los peligros
terminaran.” Con estas palabras los alli presentes se alegraron
y preguntaron: “;Doénde reside ahora mismo el Bienaven-
turado? ;Acaso estaria dispuesto a venir aqui si lo invitara-
mos?” Entonces otros dijeron: “Precisamente los buddhas son
personas compasivas, ;por qué no tendrian que venir? El
Bienaventurado ahora reside en Rajagaha y el rey Bimbisara le
da sustento. El problema es que quizas el rey no le va a
conceder permiso para venir aqui.” “Entonces pidamos
permiso al rey y hagamos que envie al Buddha.”

Dicho esto, enviaron a la presencia del rey a dos
guerreros licchavis con una numerosa guardia armada,
cargados de abundantes regalos: “Convenced a Bimbisara que
os deje traer al Bienaventurado,” les ordenaron.

Aquellos fueron alli, dieron los regalos e informaron
al rey: “Majestad, envia al Bienaventurado a nuestra ciudad.”
El rey no lo acepto, sino que les respondio: “Id a preguntarselo
VOsotros mismos.”

Los emisarios fueron entonces a donde se encontraba
el Bienaventurado, le saludaron respetuosamente y le dijeron:
“Venerable sefior, tres calamidades acucian a nuestra ciudad.
Si el Bienaventurado nos hiciera el honor de venir, recobra-
riamos nuestra antigua prosperidad.”

10 Los famosos seis maestros que aparecen en el Tipitaka y mas textos, defendiendo
teorias opuestas a las del Buddha. Estos son: Makhali Gosala, Nigantha Nataputta,
Safijaya Belatthaputta, Kakudha Kaccayana, Ajita Kesakambali, y Plirana Kassapa.
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El Bienaventurado, después de considerarlo, acepto,
pues reflexiono de la siguiente manera: “Si se recita el Discur-
so de las Tres Joyas (Ratanasutta) en Vesali, tal proteccion se
extendera a cien mil millones de mundos y, al terminar la
recitacion del sutta, ochenta y cuatro mil seres sintientes
alcanzaran la comprension del Dhamma.”

Entonces el rey Bimbisara, habiendo oido que el
Bienaventurado habia aceptado la invitacion, lo hizo anunciar
por toda la ciudad. El propio rey fue a visitar al Bienaventurado
y le dijo: “(Es verdad, venerable, que habéis aceptado visitar
Vesal1?” “Si, majestad.” “Si es asi, venerable, esperad a que
prepare el camino.”

Entonces el rey Bimbisara allano el terreno de cinco
yojanas entre Rajagaha y el rio Ganges, y a cada yojana hizo
construir un monasterio, hecho lo cual anunci6 al Bienaven-
turado que habia llegado el momento de partir. El Biena-
venturado, acompafado de quinientos bhikkhus, partio.

El rey hizo cubrir los cinco yojanas de camino con
flores de cinco colores—Ia alfombra de flores llegaba hasta la
rodilla—e hizo plantar banderas y estandartes, disponer jarros
llenos de agua fresca, cubiertos por hojas de banano gigante
que ofrecian una sombra refrescante, y prepard otras
amenidades. También mand6 sostener por encima del
Bienaventurado dos parasoles blancos, sujetados cada uno por
un bhikkhu. El propio rey, con su séquito hizé honores con
flores, perfumes, y demas ofrendas. Mandé que el
Bienaventurado reposara en cada uno de los monasterios.
Oftreci6 grandes donativos y al cabo de cinco dias lo llevo a la
orilla del Ganges. Alli decord una nave con todo tipo de
ornamentos e informé a los habitantes de Vesali: “El
Bienaventurado ha llegado, preparad el camino y haced todos
los honores de bienvenida al Bienaventurado.” “Haremos
honores dos veces mayores que los vuestros,” respondieron,
orgullosos, los habitantes de Vesali, y allanaron el terreno de
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tres yojanas entre el Ganges y Vesali,!! prepararon cuatro
parasoles blancos para el Bienaventurado, sostenidos por dos
bhikkhus, cada uno de ellos llevando dos, y haciendo honores
al Bienaventurado llegaron a la orilla del Ganges, donde lo
esperaron.

El rey Bimbisara, uniendo dos naves, construy6 un
pavellon flotante, lo decoré con guirnaldas de flores y demas
ornamentos, y en ¢l prepard un asiento para el Buddha hecho
de todo tipo de joyas. El Bienaventurado se sent6 alli. Por su
parte los quinientos bhikkhus se embarcaron también en la
nave y tomaron sus respectivos asientos. El rey siguid al
Bienaventurado cruzando a pie el rio, con el agua llegandole al
cuello. “Hasta que el Bienaventurado no vuelva, voy a residir
aqui, en la orilla del Ganges”, dijo el rey, y regreso a su orilla.

Las divinidades celestiales, hasta las mansiones de los
dioses akanittha,'? hicieron honores al Bienaventurado, y las
divinidades terrestres, a saber, los dioses que habitan Ganges,
como las comunidades de ndgas llamadas Kambalas, Assata-
ras, y demas, hicieron también honores al Bienaventurado. De
esta forma el Bienaventurado cruzé el yojana de ancho del
Ganges recibiendo grandes honores y paséd la frontera de
Vesali. Acto seguido los guerreros licchavis, haciendo un
honor dos veces mayor que el del rey Bimbisara, fueron a
recibir al Bienaventurado dentro del rio, con el agua
llegandoles al cuello.'?

En aquel momento, en aquel instante, se levanto en
los cuatro puntos cardinales una gran nube de tormenta,
preflada de rayos, alzdndose hasta la tiniebla, con feroces

11 Vesali esté a la orilla opuesta. El Ganges hace de frontera natural entre el reino
de Magadha y la confederacion de los vajjis.

12 Una clase de dioses entre las mas excelsas. Literalmente a-kanittha significa “no
inferior”.

13 Se entiende que vienen a recibir los barcos antes de que atraquen. El lecho del
Ganges en su curso por Pataliputra (la actual ciudad de Patna en Bihar) es ancho,
pero no muy profundo.
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truenos. Entonces, tan pronto como el Bienaventurado puso el
pie en la otra orilla del Ganges, cay6é una lluvia llamada
pokkhara, es decir, la lluvia-loto, en la que aquellos que
querian mojarse se mojaron, y los que no querian mojarse no
se mojaron. La corriente de agua subi6 a la altura del cuello,
llevandose todo lo que estuviera a la altura de la rodilla, la
pantorrilla o la cintura. Con el aguacero todos los cadaveres
fueron barridos por el Ganges y el territorio quedd asi
purificado.

Los guerreros licchavis hicieron descansar al Biena-
venturado en cada yojana, le ofrecieron abundantes dadivas, le
rindieron honores dos veces mayores que Bimbisara, y final-
mente lo hicieron llegar a Vesalil. Cuando el Bienaventurado
llegd a Vesali, Sakka, el rey de los dioses, presidiendo la
comunidad de los celestes, llegd también a la ciudad, y con la
llegada de dioses de excelso poder, la mayoria de los seres no-
humanos huyeron. El Bienaventurado se quedo a la puerta de
la ciudad y dio las siguientes instrucciones al Thera Ananda:
“Aprende este sutta de las joyas, Ananda, y después de recoger
todos los enseres para la accion de ofrenda, recorre junto a los
jovenes licchavis el perimetro de las tres murallas, y haz asi la
proteccion.” Dicho esto, el Bienaventurado recité el Ratana-
sutta, el Discurso de las Tres Joyas.

ASI ES COMO LOS ANTIGUOS se remontan a los
origenes de la ciudad de Vesalt para responder en detalle a las
siguientes preguntas: ;Quién recitd este sutta? ;Cuando?
;Doénde? ;Por qué?

El mismo dia en que el Bienaventurado llegd a Vesali,
enseno este sutta a la puerta de la ciudad, con el fin de aplacar
las tres calamidades. El Venerable Ananda aprendi6 el sutta de
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memoria y lo fue recitando por la ciudad mientras la rociaba
con agua del cuenco del Bienaventurado.

Al punto que el Thera dijo Cualquier riqueza de este
mundo..., todos aquellos seres no humanos que todavia no
habian huido y se habian escondido en los montones de basura
y en los recovecos de las murallas, salieron apresurados por las
cuatro puertas, y estas puertas dejaron de ser un refugio para
ellos. Después, como algunos de estos seres no tuvieran opcion
de pasar por las puertas, rebentaron la muralla y salieron de la
ciudad. Al punto que estos seres no humanos se hubieron ido,
la enfermedad abandoné los cuerpos de los ciudadanos
enfermos, los cuales salieron de sus casas e hicieron honores
al Thera Ananda con perfumes, flores y demas signos de
veneracion. El pueblo uncid con toda clase de perfumes la sala
de asambleas que se encontraba en el medio de la ciudad. Alli
tendieron alfombras, decoraron el lugar con todo tipo de
ornamentos y prepararon un asiento de honor para el Buddha.
Hecho esto condujeron alli al Bienaventurado.

El Bienaventurado entr6 en la sala de asambleas y
tom¢ el asiento que tenia preparado. También la comunidad de
bhikkhus, los guerreros y el resto de la gente tomaron sus
respectivos asientos. Ademas, Sakka, el rey de los dioses,
acompafiado de una cohorte de celestes llegados de dos
mundos divinos, tomd asiento en aquella asamblea, y otros
dioses también lo hicieron.

Por su parte el Thera Ananda habia recorrido toda
Vesali, hizo la proteccion de la ciudad y llegd a la sala de
asambleas acompafiado de los ciudadanos de Vesall que se
habian recuperado de la enfermedad, y tomaron asiento.

Alli el Bienaventurado, delante de todos ellos, recitd
este mismo Ratanasutta:
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224. yanidha bhitani samagatani,
bhummani va yani va antalikkhe;
sabbe va bhiita sumand bhavantu,
atho pi sakkacca sunantu bhasitam.

“Todos aquellos seres [no-humanos]

que se han congregado aqui,

tanto los terrestres como los celestiales,

que todos ellos alegren su corazon,

y presten buena atencion a lo que voy a decir:

225. tasma hi bhiita nisametha sabbe,
mettam karotha manusiyd pajaya;
diva ca ratto ca haranti ye balim,
tasma hi ne rakkhatha appamatta.

Por la siguiente razon, oh seres, debéis escucharme:

debéis tender vuestro amor benevolente a la estirpe humana,
a todos aquellos que de dia o de noche os ofrecen dadivas.
Asi pues debéis protegedlos con diligencia.
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226. yam kifici vittam idha va huram va,
saggesu va yam ratanam panitam,

na no samam atthi tathagatena.

idam pi buddhe ratanam panitam.

etena saccena suvatthi hotu.

Cualquier riqueza en este mundo o en el mas alla,
o la mas preciosa joya de los mundos celestiales,
no es para nosotros comparable al Tathagata.

He aqui la preciosa joya del Buddha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!

227. khayam viragam amatam panitam,
yad ajjhaga sakyamuni samahito;

na tena dhammena samatthi kiici,
idam pi dhamme ratanam panitam,
etena saccena suvatthi hotu.

El Sabio Sakya alcanzo con su concentracion

la sublime cesacion, la calma, el néctar inmortal.
No hay nada comparable a aquel Dhamma.

He aqui también la preciosa joya del Dhamma.
iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!
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228. yam buddhasettho parivannayi sucim,
samadhim anantarik’ anviam ahu;
samadhind tena samo na vijjati,

idam pi dhamme ratanam panitam,

etena saccena suvatthi hotu.

Aquella concentracion dicen que es insuperable,
y el supremo Buddha la describié como pureza.
No hay otra concentracion igual.

He aqui también la preciosa joya del Dhamma.
iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!

229. ye puggald attha satam pasattha,
cattari etani yugani honti;

te dakkhineyya sugatassa savaka,
etesu dinnani mahapphalani;

idam pi sanghe ratanam panitam,
etena saccena suvatthi hotu.

Las ofrendas a las ocho personas elogiadas

por la gente honrada son de gran fruto.

Pues estos cuatro pares de personas,

discipulos del Afortunado, son dignos de dadiva.
He aqui también la preciosa joya del Sangha.
iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!
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230. ye suppayuttd manasd dalhena,
nikkamino gotamasasanamhi,

te pattipatta amatam vigayha,

laddha mudha nibbutim bhurijamana;
idam pi sanghe ratanam panitam,
etena saccena suvatthi hotu.

Los que, aplicandose correctamente, con mente firme,
esforzandose en la ensefianza de Gotama,

la llevan a la practica y entran en lo inmortal,
disfrutan directamente de la liberacion lograda.

He aqui también la preciosa joya del Sangha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!

231. yathindakhilo pathavissito siya,
catubbhi vatehi asampakampiyo;
tathuipamam sappurisam vadami,

yo ariyasaccani avecca passati;
idam pi sanghe ratanam panitam,
etena saccena suvatthi hotu.

Asi como el poste de Indra'* estd clavado en la tierra,
y ninguno de los cuatro vientos lo puede sacudir,

de forma similar describo yo a la persona honrada
que asimila y contempla las nobles verdades.

He aqui también la preciosa joya del Sangha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!

14 Poste gigante de madera clavado como un hito en la entrada de los pueblos y
ciudades para demarcar su limite. Se dice que esta hundido a gran profundidad.
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232. ye ariyasaccani vibhavayanti,
gambhiraparifiena sudesitani;
kificapi te honti bhusam pamatta,
na te bhavam atthamam adiyanti;
idam pi sanghe ratanam panitam,
etena saccena suvatthi hotu.

Quienes comprenden claramente las nobles verdades
que fueron ensefiadas por una sabiduria profunda,
aun si cometen un exceso de negligencia,

no alcanzaran una octava existencia.

He aqui también la preciosa joya del Sangha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!

233. sahavassa dassanasampadaya,
tay’ assu dhammd jahita bhavanti;
sakkayaditthi vicikicchitaii ca,
stlabbatam va pi yad atthi kifici.

Al momento de lograr la vision,
esta persona abandona tres cosas:
la idea de si mismo, la duda

y cualquier apego a costumbres.
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234. catiihapdyehi ca vippamutto,
chaccabhithanani abhabbo katum; '
idam pi sanghe ratanam panitam,
etena saccena suvatthi hotu.

Incapaz de cometer ninguna de las seis acciones malignas,
queda también liberado de los cuatro estados de miseria.
He aqui también la preciosa joya del Sangha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!

235. kifica pi so kamma karoti papakam,
kayena vaca uda cetasa va;

abhabba so tassa paticchadaya,
abhabbata ditthapadassa vutta;

idam pi sanghe ratanam panitam,

etena saccena suvatthi hotu.

Puede que cometa una accion reprobable

de cuerpo, de palabra o de pensamiento,

pero aun asi esta persona no lo esconde,

tal honestidad es propia de quien ha visto el Camino.
He aqui también la preciosa joya del Sangha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!

15 [cha cabhithanani (si. sya.)] B¢ bhabba katum [adoptamos abhabbo katum (s1.)].
El comentario dice: matughatapitughdataarahantaghatalohituppadasanghabheda-
anfiasattharuddesakammani veditabbani “estas seis acciones se deben entender
como las siguientes: matricidio, parricidio, matar a un arahant, herir de sangre al
Buddha, dividir el Sangha, traicionar al maestro.”
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236. vanappagumbe yatha phussitagge,
gimhanamdse pathamasmim gimhe;
tathiippamam dhammavaram adesayi,
nibbanagamim paramam hitaya;

idam pi buddhe ratanam panitam,
etena saccena suvatthi hotu.

Como las copas de los arboles en un bosque

que empiezan a florecer en el primer mes del verano,
asi es el excelente Dhamma que enseii¢ el Buddha,
pues conduce al nibbana, el bien mas alto.

He aqui también la preciosa joya del Buddha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!

237. varo varaninii varado varaharo,
anuttaro dhammavaram adesayi;
idam pi buddhe ratanam panitam,
etena saccena suvatthi hotu.

El es excelente, conocedor y transmisor

de lo excelente, y que adoptd é1 mismo lo excelente,
ensefio el insuperable y excelente Dhamma.

He aqui también la preciosa joya del Buddha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!
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238. khinam puranam nava n’ atthi sambhavam,
virattacittayatike bhavasmim,

te khinabija aviralhichanda,

nibbanti dhira yathayam padipo,

idam pi sanghe ratanam panitam,

etena saccena suvatthi hotu.

El pasado se ha extinguido y no hay nueva originacion
para aquellos cuya mente no se inclina al devenir.

Para ellos esta seca la semilla,

no hay intencion de hacerla crecer.

Los sabios, asi, se extinguen, como una lampara de aceite.
He aqui también la preciosa joya del Sangha.

iQue esta verdad os traiga bienaventuranza!”

239. [El dios Sakka responde al Buddha:]'°

yanidha bhiitani samagatani,
bhummani va yani va antalikkhe;
tathagatam devamanussapiijitam,
buddham namassama suvatthi hotu.

“Todos aquellos seres [no-humanos]

que se han congregado,

ya sean celestiales o terrenales:

inclinémonos respetuosamente ante tal Buddha,
honrado por dioses y humanos.

iQue haya bienaventuranza!

16 Segun el comentario, que seguimos, las estrofas 239-241 son pronunciadas por
el dios Sakka: atha sakko devanamindo ‘‘bhagavata ratanattayagunam nissaya
saccavacanam  payuiijamanena ndagarassa sotthi katd, mayapi ndagarassa
sotthittham ratanattayagunam nissaya kifici vattabba’’nti cintetva avasane

gathattayam abhasi “‘yanidha bhatani’ ti.
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240. yanidha bhitani samagatani,
bhummani va yani va antalikkhe;
tathagatam devamanussapiijitam,
dhammam namassama suvatthi hotu.

Todos aquellos seres [no-humanos]

que se han congregado,

ya sean celestiales o terrenales:

inclinémonos respetuosamente ante tal Dhamma,
honrado por dioses y humanos.

iQue haya bienaventuranza!

241. yanidha bhitani samagatani,
bhummani va yani va antalikkhe;
tathagatam devamanussapiijitam,
sangham namassama suvatthi hoti ti.

Todos aquellos seres [no-humanos]

que se han congregado,

ya sean celestiales o terrenales:

inclinémonos respetuosamente ante tal Sangha,
honrado por dioses y humanos.

iQue haya bienaventuranza!”

CUANDO SAKKA, EL REY DE LOS DIOSES, hubo pronunciado de
esta forma las tres estrofas finales, hizo una salutacion
reverencial al Bienaventurado y parti6 con su cortejo divino.
El Bienaventurado, por su parte, al dia siguiente ensefi¢ otra
vez el mismo Discurso de las Tres Joyas, y de nuevo ocho mil
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seres sintientes lograron la comprension del Dhamma. De esta
forma el Bienaventurado fue ensefiando este Sutfa durante siete
dias, y cada dia habia el mismo numero de seres que
comprendian el Dhamma.

Durante medio mes residi6 el Bienaventurado en Ve-
sali, pasado este tiempo informo a los nobles guerreros que
habia llegado la hora de partir. Entonces aquellos guerreros
acompafiaron al Bienaventurado, con redoblados honores, du-
rante tres dias, hasta la orilla del rio Ganges.

Los nobles ndagas, serpientes que habitan el Ganges,
pensaron entonces: “Si los humanos rinden honor al Tathagata,
{,como no vamos a hacerlo nosotros?” Asi pues, crearon unas
naves hechas de oro, plata y piedras preciosas, y prepararon
asientos labrados también de oro, plata y piedras preciosas,
cubrieron el agua con lotos de cinco colores y fueron a donde
se encontraba el Bienaventurado: “Concédenos la gracia de
aceptar estos regalos” le dijeron. El Bienaventurado consintio,
montd en una de las naves, y los quinientos bhikkhus fueron
también montando en las naves respectivas. Los guerrreros
nagas condujeron al Buddha y a los bhikkhus a las mansiones
subterraneas de los nagas. Durante toda la noche el Biena-
venturado ensefi6 el Dhamma en la asamblea de los nagas. Al
siguiente dia los ndgas ofrecieron una comida con manjares
divinos. El Bienaventurado, habiendo correspondido a aquella
amabilidad con un discurso de agradecimiento, partio de las
mansiones de los nagas.

Entonces las divinidades terrestres pensaron: “Si los
humanos y los nagas rinden honores al Bienaventurado, ;como
no vamos a rendirle honores nosotros?” Asi pues, levantaron
parasoles, unos encima de otros, en los bosques, arboles y
montaifias. De este modo fueron plantandolos hasta llegar a las
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mansiones de los dioses brahma-akanittha,'” tan gran fue el
homenaje que hicieron al Buddha.

También el rey Bimbisara, cuando llegaron los licchavis
del otro lado del rio, repiti6 sus honores, y como se ha
explicado anteriormente durante cinco dias estuvo condu-
ciendo al Bienaventurado hacia Rajagaha, la ciudad capital del
reino de Magadha.

Cuando el Bienaventurado llegé a Rajagaha, surgio la
siguiente conversacion entre los bhikkhus que se habian
congregado en la sala de asambleas después de la comida de la
maiana: “jCuén grande es el poder del Buddha! Pues cuando
ha cruzado el Ganges de una orilla y de la otra, se le ha allanado
el terreno para su paso en la extension de ocho yojanas, y el
cauce del Ganges, de un yojana de anchura, se ha cubierto de
lotos de multicolores, y se han levantado parasoles hasta llegar
a las mansiones de los dioses akanittha. El Bienaventurado,
habiendo oido aquella charla, salié de la Sala de los Perfumes
(gandha-kuti) y con un milagro adecuado a aquel momento se
aparecio en el asiento de honor que tenia preparado en la sala
de asambleas.

Una vez sentado, el Bieanventurado se dirigio a los
bhikkhus: “;De qué trata esta charla, bhikkhus?”” Los bhikkhus
se lo explicaron. El Bienaventurado entonces les dijo: “Estos
honores tan extraordinarios que he recibido no se deben a mi
gran poder como Buddha, ni al gran poder de los nagas, dioses
y brahmds, sino a un simple acto de renuncia, hecho hace
mucho tiempo.” Los bhikkhus respondieron: “Venerable
sefior, no sabemos a qué simple acto de renucia os referis, por
favor, que el Bienaventurado nos lo explique, de modo que
comprendamos su afirmacion.”

El Bienaventurado dijo: “En tiempos pasados, bhikkhus,
en la ciudad de Takkhasila, hubo un brahman llamado Sankha

17 Véase nota 12.
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(‘concha’). Su hijo, llamado Susima (‘apacible’), habia
cumplido ya los dieciséis afios, y un dia fue a visitar a su padre,
lo salud6 reverencialmente y se sentd a su lado. El padre le
dijo: «;Qué hay, querido Susima?» Aquél respondio: «Me
gustaria, padre, ir a Baranasi para recibir una educacion.» «Si
es asi, querido» dijo el padre «ve a casa de tal brahméan, que es
mi amigo, y que te dé ¢l la instruccion en las artes.» Dicho ésto,
le di6 mil monedas. El hijo tomoé el dinero, se despidid
respetuosamente de su madre y de su padre, y en un trayecto
por etapas lleg6 finalmente a Baranasi. Siguiendo las normas
de la cortesia, se aproximd al maestro, lo salud6 respetu-
osamente y se presentd. El maestro, al conocer que se trataba
del hijo de su amigo, acepto al joven como discipulo y le hizo
todos los honores. Cuando el chico se hubo recuperado de la
fatiga del viaje, ofreci6 las mil monedas a los pies del maestro
y pidi6 formalmente recibir la ensefianza de un oficio. El
maestro acepto y le instruy6 en el oficio.”

El chico aprendia mucho, y rapido, y todo aquello que
iba aprendiendo lo retenia en su memoria sin que nada se
perdiera, como si se tratara de aceite de ledn'® vertido en un
frasco de oro. Asi pues, aprendid en pocos meses un arte que
normalmente se tarda doce afios en dominar. Pero al repasar
sus conocimientos se dio cuenta de que podia comprender el
principio y el medio, pero no el final. Entonces acudi6 a su
maestro y le dijo: «De esta ensefianza entiendo el principio y
el medio, pero no entiendo su final.» El maestro le respondio:
«Lo mismo me pasa a mi, hijo». «Entonces, maestro, ;quién
conoce el final de este arte?» «En Isipatana, hijo mio, hay
ascetas, ellos deben saberlo.»

«Voy a ir a visitar a los ascetas y se lo voy a pregundar,
(de acuerdo, maestro?» «Adelante, hijo, preguntales lo que
quieras» respondi6 el maestro. El chico fue a Isipatana y visito

18 Mitica sustancia, muy preciada.
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a los buddhas solitarios, a los que preguntd si conocian el
principio, medio y fin de la instruccion. «Ciertamente,
hermano, los conocemos,» respondieron aquellos. «Entonces,
ensefiddmelos también a mi.» «Si esto es lo que quieres,
hermano, debes renunciar formalmente, no es posible dar esta
ensefianza a una persona que no haya renunciado.» «De
acuerdo, venerable, ordenadme como renunciante, o haced
conmigo lo que consideréis oportuno, con tal que me ensefi€is
el fin de la disciplina.» Aquellos ascetas lo ordenaron como
renunciante, pero como todavia no podian encomendarle
ejercicios de meditacion, le ensefiaron los elementos basicos
de la disciplina: «asi debes vestirte, asi debes cubrirte...», etc.

Aquél, practicando en aquel lugar, como tenia ya las
condiciones para ello, no tardo en despertar en el conocimiento
de los buddhas solitarios. En toda Baranasi el buddha solitario
Susima se hizo famoso, goz6 de gran reputacion y donativos,
y de una multitud de seguidores. Y puesto que habia acumu-
lado anteriormente un karma que conducia a una vida breve, el
paccekabuddha Susima no tardd en extinguirse completa-
mente. Los demas buddhas solitarios y la gente de la ciudad le
hicieron las honras funebres al cuerpo, con la cremacioén y
demas. Luego recogieron las reliquias de huesos y en la puerta
de la ciudad construyeron un estupa.

Entonces el brahman Sankha sinti6 el deseo de volver a
ver a su hijo: «Mi hijo hace ya mucho tiempo que partié y no
me ha llegado ninguna noticia suya.» Salié pues de Takkhasila
y por etapas lleg6 a Baranasi, donde vio a una multitud de gente
reunida. «Entre tanta gente tiene que haber por fuerza alguno
que sepa algo de mi hijo», penso. Se acercd a unas personas y
pregunto: «Un joven llamado Sustma vino aqui, /saben algo
de é1?7»

Aquellos respondieron: «Si, brahméan, sabemos quién es.
Llegd a conocer de forma integral los tres Vedas en esta
ciudad, luego renunci6 con los buddhas solitarios hasta conver-
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tirse é]l mismo en uno de ellos, y después se extinguid en el
elemento del nirvana sin remanente. Este estupa de aqui ha
sido erigido en su honor.» El brahman cay6 de rodillas y
empez06 a pegar puiietazos al suelo, llor6 y se lament6. Después
fue a pasear por el patio de aquel templo construido en
memoria de su hijo, y recogi6 trozos de hierba. Con su capa
recogié un monton de tierra y la esparcid por el patio del
santuario del buddha solitario. De su cantimplora roci6 todo el
suelo con agua, y esparcié flores silvestres como signo de
homenaje. De su capa hizo una bandera, que plant6 alli mismo,
y encima del estupa atd su propio parasol. Habiendo hecho
esto, parti6.”

Cuando hubo dado esta ensefianza sobre lo que ocurrié
en tiempos pasados, el Buddha dio a los bhikkhus una charla
sobre el Dhamma en referencia a aquella vida anterior (jataka):
“Debe haber entre vosotros, bhikkhus, quienes crean que sin
duda el brahman Sankha fue otra persona, pero no es asi como
se debe comprender esto. Yo mismo fui en aquel tiempo el
brahman Sankha, por mi fueron recogidos los trozos de hierba
en el patio del santuario, y como fruto de aquella acciéon mis
fieles han limpiado y allanado el camino a lo largo de ocho
yojanas, de modo que no quedara ni una sola piedra o saliente;
y yo mismo esparci la arena en el templo del buddha solitario,
y como fruto de aquella accion ellos han esparcido arena a lo
largo del camino de ocho yojanas.

Fui yo quien alli hizo honores con flores silvestres, y
como resultado de mi accidn, los devotos han cubierto el
camino de nueve yojanas, tanto por tierra como por agua, de
una alfombra de flores de muchas clases y colores. Fui yo
quien roci6 la tierra con el agua de mi cantimplora, y como
resultado de mi accién llovio en Vesali una lluvia-loto. Fui yo
quien planté la bandera en aquel cetiya, y até en su cumbre el
parasol, y como resultado de mi accion se han plantado
banderas hasta los reinos celestiales de los akanittha, y se han
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levantado parasoles, unos encima de otros. De modo,
bhikkhus, que esto es resultado de un homenaje concreto que
yo hice en el pasado, no es el resultado del gran poder de un
buddha, ni el resultado del gran poder de un ndga, dios o
brahma, sino que se ha producido por el efecto de un simple
acto de renuncia.

Al final de su charla sobre el Dhamma, ¢l Bienaven-
turado recit6 estos versos:

mattasukhapariccaga |

passe ce vipulam sukham ||

caje mattasukham dhiro |
sampassam vipulam sukhan ti || ||

Aunque la renuncia conlleve cierto dolor,
redundara en una inmensa bienaventuranza.
Aun con dolor, el sabio renuncia,

y contempla asi una inmensa bienaventuranza.'®

sksksk

19 Dhammapada § 290.

25






