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Introduccion: Objeto del Trabajo

Abordo con este trabajo un campo inédito en los estudios comparativoss helenisticos
en Espaiia, que en Europa tiene sélo algunos ilustres precedentes en el Reino Unido vy
Alemania. No obstante quiero aclarar que no estudiaré, en profundidad, el
grecobudismo, como sincretismo cultural que se desarrolld durante ochos siglos en
Asia Central, sino que este trabajo es un analisis comparativos de la traduccion y de
los discursos de dos didlogos: el didlogo de Socrates v Alcibiades, y el didlogo entre
el rey greco-indio Milinda y el monje Négasena que estan recogidos en una parte del
Milinda Panha.

El didlogo entre Sécrates y Alcibiades es una obra de Platén que he elegido puesto
que el pensamiento socratico es el mas cercano al budismo, como intentaré demostrar
en este trabajo. Al ser Socrates uno de los dos personajes de este dialogo platénico, en
discurso es esencial. En él se representan dos maneras diametralmente distintas de
enfrentar la realidad. La empatia y el afecto que Sécrates siente por Alcibiades queda
patente en su dialéctica que, en esta ocasion, lleva al discipulo a reconocer las dos
formas clasicas de ignorancia: aquella de la que Sécrates se atribuye, es decir, la que
consiste simplemente en “no saber”, y la propia de los presuntuosos, es decir, la que
conduce a creer que se sabe lo que no se sabe.

En el otro caso, el otro dialogo recogido en la parte del libro de Milinda Panha
reproducido en el apartado 2.2. de este trabajo, se trata de las distintas preguntas del
rey Milinda al monje Nagasena sobre la realidad de la vida humana y el budismo.
Los temas de esta discusion forman parte de la mayoria de las preguntas més
frecuentes de los didlogos platénicos; por ejemplo, ;existe el alma?, ;es posible la
reencarnacién sin transmigracion? Ademas, el estilo y el discurso son muy parecidos
a este didlogo platénico como puede apreciarse en el siguiente ejemplo:

- ¢Querras, oh venerable, debatir otra vez conmigo?
- Si debates como los sabios, si; si debates como los reyes, no.

Estos dos textos no son redactados en la misma época, pero tienen una misma
representaciéon pragmatica en lo que se refiere a turno de palabra, coherencia del
discurso y contexto, como analizaré en el capitulo 2.

Por altimo, me gustaria sefialar que, aunque el objeto de este trabajo es el analisis de
textos de inglés, francés y espafiol, para poder realizarlo, he manejado textos en

espafiol, inglés, francés, pall y tailandés.



Capitulo 1. Budismo y Teoria Platonica



1.1. Introduccion al Budismo

La historia del Budismo comienza en el siglo VI antes de Jesucristo con el nacimiento
de Buddha Siddhartha Gautama y llega hasta nuestros dias. Esto hace del Budismo
una de las religiones mas antiguas practicada hoy en dia. A lo largo de todos esos
siglos la religién ha sido seguida en varios paises y culturas, afiadiendo a su cultura de
origen (cultura India) la de Asia Central, la de Asia del Este, la del Sureste y algin
que otro elemento Helenistico. Ademas durante el proceso se ha extendido
geograficamente tanto, sobre todo en Asia, como para ser considerada una de las mas
grandes religiones del mundo.

1.1.1. Biografia de Siddhartha’

La historia de Siddartha se transmitio oralmente y fue adornada por diversas leyendas
que dan a su vida un carécter trascendental similar de los santos de la tradicién

cristiana.

Siddhartha naci6 en el afio 563 a. C. en el seno de una familia noble del clan de los
Sakya, en Lumbini, al pie de los montes Himalayas. Este territorio actualmente es

parte del Nepal.

Suddhodana, el padre de Siddhartha, era el rey que gobernaba el clan de los Sakya.
Por este motivo Buda también es conocido como Sakyamuni ($akya muni, el “sabio
de los Sdkya”). Su padre poseia un palacio en Kapila Vatthu, a orillas del rio Ganges.

Su madre Maya Devi era una de las esposas del rey. Siddhartha fue el nombre
escogido para el recién nacido, que significa ‘la meta perfecta’ o ‘la meta de los
perfectos’. La reina Maya, madre de Siddhartha, murié justo al nacer su hijo, que fue

educado por su tia Pajapati.

Siempre segtn la tradicion oral, poco después de su nacimiento fue visitado por el
brahman Asita, un asceta de gran reputacién por su sabiduria y por sus dotes para
interpretar presagios. El sabio brahmén profetizé que Siddhartha llegaria a ser un gran
gobernante o un gran maestro religioso, lo que consterné a Suddhodana, que queria
que su hijo siguiera sus mismos pasos y que un dia le sucediera en el trono. Por ello
su padre, pensando que el mejor modo de evitar esta tendencia a la religiosidad

1
hitp://en.wikipedia.org/wiki/Gautama_Buddha [Consulta realizada el 12 de julio de 2009]




consistia en impedirle toda experiencia con el lado amargo de la vida, lo protegié de
la dureza de esta fuera de palacio v cre6 en torno de él una vida llena de placeres vy
con el menor contacto posible con el sufrimiento de la realidad.

Por primera vez a los 29 afios de edad, el principe salié de palacio y vio los cuatro
signos: un anciano, un enfermo, un cadaver y un sabio. Esta experiencia le hizo
abandonar su vida anterior, abandono su casa e inicid una nueva vida como asceta.

A los 35 afios Siddartha alcanzé la lluminacion en Bodhgaya y empezd a predicar el
Drama en la zona de Varanasi (India). En el afio 483 a.C., a los 80 afios fallecid en
Kushinagar (India).

1.1.2. Leyendas sobre Siddartha:

Dice la leyenda que su madre Maya fue fecundada por un pequefio y bello elefante
provisto de seis colmillos que hiri¢ delicadamente su regazo sin causarle dolor. Al
nacer, el pequefio Siddhartha habria aparecido ante su madre sobre un loto mientras
una suave lluvia de pétalos caia sobre ambos, y dijo: «Triunfaré sobre el nacimiento y
la muerte y venceré a todos los demonios que hostigan al humano».

Seglin otra version, Maya sofidé una noche que un pequefio elefante con seis cuernos y
cabeza de color rojo rubi bajaba del cielo y entraba en su vientre por el lado derecho.
Ocho sacerdotes le explicaron a su esposo que el nifio seria santo y alcanzaria la
sabiduria perfecta. Mas tarde ella sali¢ al jardin con sus sirvientas y caminé bajo un
arbol sala, el cual se incliné. La reina se colgé de una rama y mir6 a los cielos. En ese
momento Siddhartha surgié de su lado.

Dice también la leyenda, que cuando Gautama nacid recobraron la vista los ciegos,
los sordomudos hablaron y una musica celestial llend el mundo.

1.1.3. Expansion del Budismo:

Tras su iluminacion, Siddhartha Gautama inicidé su ministerio de mas de 40 afios,
durante los cuales fundé la orden budista y la primera orden monastica de mujeres.
No designé un sucesor al frente de la Shanga por lo que a su muerte la doctrina
empezé una rapida expansion que fue acompariada de diversas variantes conocidas

como Nikayas.
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Esta expansion fue especialmente significativa en el siglo III a.C., en el que el
emperador indio Asoka hizo del budismo la religion oficial de su enorme imperio y
mandé embajadas de monjes budistas para difundir el Dharma a China, al reino Mon,
al de Malasia por el este y a los reinos helénicos por el oeste.

Cuando en el siglo VII d.C., cuando el budismo empieza su declive en India, ya se ha
expandido a muchos territorios del continente asiatico.

En lo que se refiere a la influencia de del Budismo en la cultura helénica, son
especialmente significativos los siguientes hitos:

e FEn 180a. C.: el rey griego Demetrio 1 de Bactria invade la India hasta
Pataliputra y establece el Reino indogriego bajo el cual reflorece el budismo.

« En 150a. C.: el rey indogriego Menandro I es convertido al budismo por el
sabio NAgasena, siguiendo las instrucciones del Milinda Panha (texto

theravada)

Desde el siglo pasado se ha expandido también por el resto del mundo. Ha sido
descrita también como un fendémeno transcultural., ya que carece de una deidad
suprema y muestra un caracter redentor y universalista a la vez.

Si tenemos en cuenta el nimero de sus seguidores, el Budismo es una de las grandes
religiones del planeta.

El budismo ha significado un motor principal en la difusién de la escritura, el
lenguaje, v la adopcién de valores humanistas y universalistas.

1.1.4. Concilios budistas

Desde la muerte de Siddartha, y ante la falta de sucesor, la doctrina tomé diversos
rumbos.

Las ensefianzas de Buda fueron transmitidas de una generacion a la siguiente a través
de la memorizacién y recitacién al unisono, en lugar de mediante documentos
escritos. Estos textos que se memorizaban y repetian fueron acordados entre los
seguidores de Buda en los Concilios. En los quinientos afios posteriores al
fallecimiento del Buda se desarrollaron cuatro de estos concilios.
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Primer Concilio

El primero de estos concilios de realizé a los 3 meses de la muerte de Gautama
Buddha cerca de Rajagriha en Magadha, India. Alrededor de quinientos monjes (mil
segin otras fuentes) participaron bajo el liderazgo de Mahakashyapa. Se dice que
Ananda recito los sutras y Upali recit6 los vinaya, o reglas monasticas de disciplina.
Los otros confirmaron la veracidad de su recitacion y luego la recitaron al unisono,
estableciendo entonces una version definitiva.

Segundo Concilio:

El Segundo Concilio Budista fue realizado cien afios después del Primer Concilio,
setecientos monjes liderados por Yasa se reunieron en Vaishali, India. Por esto
también conocido como “La Reunion de Setecientos Monjes™.

El objeto de este concilio fue analizar la ortodoxia de las interpretaciones mas
liberales de los preceptos que estaban arraigandose entre los monjes de la tribu Vriji.

El concilio terminé condenando dicha interpretacién, pero la controversia no fue
resuelta y desembocd en la primera secesion en la Orden Budista (la tradicion en
Kashmir dice que fue la falta de acuerdo sobre el tema de las cinco ensefianzas de
Mahadeva lo que llevo a la secesion).

Tercer Concilio

El Tercer Concilio Budista fue realizado con el apoyo del Rey Ashoka el Grande,
unos cien afios después del Segundo Concilio. Mil monjes bajo el liderazgo de
Moggaliputta Tissa se reunieron para aclarar confusiones y corregir malas
interpretaciones en las ensefianzas budistas. En esta asamblea los trabajos
abhidharma, o comentarios y tratados fueron compilados e incorporados en las tres
divisiones del canon budista y sirvieron para refutar las vistas heterodoxas y teorias de

algunas sectas del momento.

Cuarto Concilio

El Cuarto Concilio Budista fue realizado en Kashmir bajo el patronazgo del Rey
Kanishka unos doscientos afios después del Tercer Concilio. Unos quinientos monjes

dirigidos por Vasumitra revisaron el canon y establecieron una versién definitiva. “El
Gran Comentario del Abhidharma” es atribuido a este concilio.
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1.1.5. Vehiculos del budismo

Tras lo que fue conocido como el budismo Temprano del siglo 1 a.C. surgieron 2
grandes movimientos budistas conocidos como Vehiculos: El Theravada y el
Mahayana.

El Budismo Theravada.

El budismo Theravada considera que las ensefianzas del Buda son las contenidas en el
Canon Pali y no reconoce el resto de interpretaciones posteriores que se han ido
incorporando con las influencias recibidas desde otras culturas.

De manera general no se puede hablar de escuelas diferenciadas en el budismo
Theravada, si bien si que existe la predisposicion filosofica a inclinarse bien a dar més
autoridad a los textos Sutras o bien al Abhidhamma. Esta misma diferenciacién a la
hora de dar autoridad a los textos sagrados es la que se oficializo en el caso de la
reforma del budismo Tailandés de la que surgieron esos dos movimientos. En el resto
de paises con presencia del budismo Theravada esta diferenciacién existe
normalmente solo de facto.

Actualmente, en los distintos paises en donde el Budismo Theravada es preeminente,
encontramos que se han generado enfoques distintos debido a su propia evolucién
interior. Asi por ejemplo, en Thailandia, tras la reforma impulsada por el Rey Rama V
en 1902, existen dos ramificaciones principales del budismo (Mahanikaya y
Dhammayut). Esta reforma se acometié para lograr reavivar el budismo Tailandés y
alejarlo asi de un arraigado clericalismo

El Budismo Mahayana

Mientras se realizaba esa primera compilacion de escrituras en lo que hoy conocemos
como el Canon Pali del budismo theravida, algunos monjes, de forma inconexa y
dispersa entre si, afirmaban unas nuevas vias de entender la ensefianza.

Esa nueva corriente se autodenominé al principio “Bodhisattva-yana” que quiere decir
el Vehiculo del Bodhisattva. La palabra Boddhisattva se refiere a un ideal y objetivo
en el camino del practicante budista. En el budismo primigenio se empleaba para
designar a aquella persona que ya estaba decidida y embarcada en el proyecto de
convertirse en un Buda. Este significado adquiere un nuevo matiz en los albores del
mahaydna, v asi significara que el seguidor aspira a una liberacién universal y
completa de todos los seres vivos.
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Con el tiempo, esta afirmacion del vehiculo del Bodhisattva se autodenominé
mahayana, que quiere decir Gran Vehiculo. El mahaydna afirmaba, por tanto, muchas
cosas novedosas, que implicaban a menudo ampliaciones de significados y que no
fueron admitidas por aquellos que preferian cefiirse a lo conocido y ya compilado en

el Canon Pali.

Por tanto, doctrinalmente desde el mahdyana a menudo se observa al budismo
theravada como incompleto, mientras que desde el theravada se observa al mahayana
como una deformacion de la ensefianza original.

En el budismo mabédyana las diferencias filoséficas entre posturas distintas son mas
notables y visibles que en el Theravada. Estas diferencias surgen a partir de dos
escuelas de pensamiento distintas gestadas en los primeros siglos del mahayana.
Influyen en la mayoria de tradiciones y escuelas de este tipo de budismo. Las dos
escuelas son la escuela Madhyamaka y la escuela Yogacara.

o La Madhyamaka o “camino del medio” tiene su base en los desarrollos del
filésofo y maestro indio Nagarjuna en el siglo II d.C. Uno de sus principales
trabajos es el “Mulamadhyamakakarika” o Fundamentos de la via media.
Nagarjuna postula la indagacién de la verdad evitando los opuestos del
existencialismo y del nihilismo mediante un camino que es explicado a través
de razonamientos 16gicos, pero que los trasciende en esencia.

o La escuela Yogacara o “sélo consciencia” surge posteriormente por los
desarrollos de los maestros, y ademds hermanos, Abanga y Vashubandhu en el
siglo IV d.C. Postula la identificacion entre realidad y mente individual para
evitar el dualismo.

Otros vehiculos

Alrededor del siglo VII d.C. el Tantrismo hindd entr6é en China y Tibet. Esta fusién
creé el llamado budismo Téantrico o Vajrayana. Sus seguidores se reficren a €l como
un tercer vehiculo o movimiento, si bien de manera estricta se consideran los dos

movimientos principales ya mencionados.

1.2. El Grecobudism02

El grecobudismo es el sincretismo cultural entre la cultura griega y el budismo, que se
desarroll6é durante 800 afios en Asia Central, en lo que hoy en dia son los estados de

hetp:/fes. wikipedia.org/wiki/Grecobudismo [Consulta realizada ¢l 12 de julio de 2009]
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Afganistan y Pakistdn, desde el siglo IV a. C. hasta el siglo V d. C.. El grecobudismo
influyé en el desarrollo artistico (y posiblemente también conceptual) de la rama
mahdvana del budismo, antes de ser exportada al noreste de Asia a partir del siglo 1,
llegando hasta China, Corea y Japén.

1.2.1. Historia

La interaccion entre la Grecia helenistica y el budismo comenzd cuando Alejandro
Magno conquistd Asia Menor y Asia Central en el afio 327 a. C., cruzando el Indo y
el Jhelum hasta llegar al Beas. Con ello, se inicid el contacto entre Grecia y la India,
cuna del budismo.

Alejandro Magno fund6 varias ciudades en los territorios conquistados, especialmente
en las dreas del Amu Daria y Bactriana, expandiendo los asentamientos griegos hacia
el Paso Khyber, Gandhara y el Punjab. Estas regiones corresponden al Uinico paso
existente entre el Himalaya v el Hindu Kush, a través del cual se produjo la mayor
parte de los contactos entre la India y Asia Central, generando un intenso intercambio
cultural y comercial.

Después de la muerte de Alejandro, el 10 de junio de 323 a. C., los diddocos fundaron
sus propios reinos en Asia Menor y Asia Central. El general Seleuco I Nicator creo el
Imperio seléucida que se extendia hasta la India. Mads tarde, la parte oriental del
imperio se separ6d formando el Reino grecobactriano (entre el siglo 111 y el 11 a. C.),
que seria sustituido entre el siglo 1l y el Ta. C. por el Reino indogriego v entre los
siglos Iy IIT por el Imperio Kushan.

El contacto entre las culturas griega y budista tuvo lugar durante varios siglos, hasta el
siglo V d. C. con las invasiones de los hunos y la posterior expansion del Islam.

La presencia griega en Asia Central y el norte de la India produjo intercambios no
solo en el plano artistico sino también en el religioso.

1.2.1.1. Alejandro Magno en Bactriana y la India (331-325)
Cuando Alejandro Magno conquistd las regiones de Bactriana y Gandhara, estas areas

ya se encontraban bajo la influencia del budismo. Segiin una leyenda en pali, el
idioma del canon theravada, dos mercaderes de Bactriana, llamados Tapassu y
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Bhallika, visitaron a Buda y se convirtieron en sus discipulos. Al regresar a Bactriana
comenzaron la construccién de templos dedicados a Buda.

En 326 a. C. Alejandro Magno invadié la India. El rey Ambhi (Taxiles segun la
nomenclatura helénica) de Taxila entregd su ciudad, un importante centro budista, a
Alejandro. En otras zonas hubo batallas memorables, como el Punjab, en donde tuvo
que vencer a Poros, el dirigente de la regién. Esta batalla conocida como Batalla de
Hydaspes tuvo lugar en 326 a. C. Alejandro continué sus conquistas hasta llegar a las
fuentes del Indo.

Se dice que Alejandro Magno selecciond a algunos filésofos como Pirrén, Anaxarco y
Onesicrito para acompafiarle en sus campafias por Oriente. Durante los 18 meses que
estos filésofos estuvieron en la India, tuvieron la oportunidad de entrar en contacto
con los religiosos indios, llamados gymnosophistas (‘filosofos desnudos’) y de
aprender su filosofia, trasladando después determinadas formas de pensamiento
budista a Grecia. Pirrdn (360-270 a. C.), volvié a Grecia y se convirtié en el primer
escéptico, fundando la escuela pirronista. El biografo griego Diodgenes Laercio explico
que el punto de vista de Pirrén sobre el mundo lo habia obtenido en la India. Se
conocen pocos discursos de este filosofo pero los que se conocen muestran
reminiscencias del Oriente, posiblemente del budismo:

«Nada existe realmente, pero la vida humana esté regida por la convenciony.
«Nada es en si mismo mas esto que lo otro»

Estrabdn dice que otro de estos filosofos, el cinico Onesicrito, habria aprendido en la
India los siguientes preceptos:

«Nada de lo que le ocurre a un hombre es bueno o malo, las opiniones no son

mas que suefios»
«La mejor filosotia es aquella que libera la mente del placer y el dolor»

Estos contactos supusieron el inicio de las interacciones entre la cultura griega vy las
religiones indias, que se mantuvieron y expandieron durante varios siglos.

1.2.1.2. El Imperio mauria (322 a 183 a. C.)

El emperador indio Chandragupta Mauria, fundador de la Dinastia mauria,
reconquistod el territorio noroccidental de la India en 322 a. C., anexionandolo al
Imperio mauria sin por ello abandonar el contacto con sus vecinos griegos del Imperio
Seléucida. Después de un tratado de paz, Chandragupta contrajo matrimonio con la
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hija del rey Seleuco I Nicator y se decidié que algunos griegos como el historiador
Megasthenes residieran en la corte mauria.

El nieto de Chandragupta, Ashoka, se convirtié a la fe budista y se convirtié en un
gran seguidor del Canon Pali del budismo theravada, que insiste en la no violencia a
los animales y humanos y una serie de preceptos que regulan la vida de los humanos
laicos.

Segiin los Edictos de Ashoka, tallados en piedra, algunos de ellos también en griego,
el rey envio a emisarios budistas a los territorios griegos en Asia y el Mediterraneo.
Los edictos nombran también a los politicos de la Antigua Grecia y por ello se cree
que fue también Ashoka el que convirtié a los griegos al budismo.

Por ultimo, fuentes en idioma pali hablan sobre algunos de los emisarios de Ashoka,
como el famoso Dharma Rakshita, describiéndoles como las personas que lideraron a
los monjes budistas griegos en el proselitismo budista.

1.2.1.3. Presencia griega en Bactriana (325 a 125 a. C.)

Alejandro Magno cred varias ciudades en Bactriana, como Alejandria v Bagram, asi
como una administracién que se mantuvo mas de 200 afios en el Imperio seléucida y
el Reino grecobactriano, en contacto directo con el territorio indio. Los griegos
enviaron embajadores a la corte del Imperio mauria, como el historiador Megasthenes
durante el reinado de Chandragupta Mauria v a Deimakos bajo el reinado de
Bindusara. Estos embajadores enviaron informacion importante sobre la civilizacion
india. Megasthenes envié estudios detallados sobre las religiones indias que
circularon y fueron citados por los filésofos e historiadores clasicos.

Los grecobactrianos mantuvieron una cultura helenista intensa a las puertas de la
India en la época del Imperio mauria, como se puede observar en los restos
arqueolégicos de Alejandria. Cuando el Imperio mauria sucumbié bajo el Imperio
sunga, alrededor del 180 a.C., los grecobactrianos ampliaron sus territorios
adentrandose en la India, donde crearon el Reino indogriego, bajo el cual florecié el
budismo.
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1.2.1.4. El Reino indogriego y el budismo (180 a. C. - 10d. C))

Los grecobactrianos conquistaron partes del norte de la India a partir del 180 a. C.,
conociéndoseles como indogriegos. Mantuvieron el control de varias zonas en el norte
de la India hastael 10 d. C..

El budismo prosper6 bajo los reyes indogriegos hasta tal punto que se cree que la
invasién de la India se produjo para proteger la fe budista de las persecuciones
hinduistas de la Dinastia sunga, que habia derrocado al Imperio Mauria y que se
mantuvo desde el 185 hastael 73 a. C.

Ciudades

Segin Ptolomeo, los grecobactrianos fundaron ciudades griegas en el norte de
Pakistan. Menandro establecié su capital en Sagala, en la actual Sialkot, regién del
Punjab, uno de los centros budistas mas importantes segin el capitulo I del Milinda
Paitha. Las excavaciones realizadas cerca de Taxila, han sacado a la luz los restos de
una importante ciudad griega construida por Demetro I de Bactriana y reconstruida
por Menandro 1, donde las estupas budistas se encontraban al lado de templos hindtes
y griegos, demostrando la tolerancia religiosa y el sincretismo.

Fscritura

Las pruebas de la interaccidn entre la religién griega y el budismo durante este
periodo se pueden encontrar en diversos textos como el Milinda Pafiha.

También en el Mahavamsa (cap. XXIX) se cuenta que, durante el reinado de
Menandro, un monje budista griego [lamado Maja Dharma Rakshita (cuya traduccion
literal es ‘gran preservador del dharma’) envié a 30.000 monjes budistas de la ciudad
griega de Alejandria (posiblemente Alejandria Caucésica, que se encontraba a
150 kilometros de la actual Kabul) a la isla de Ceilan (actual Sri Lanka) para construir
una estupa que indicase que el budismo florecia en los territorios de Menandro y que
los griegos formaban parte activa de la religion.

Algunos textos budistas escritos por los griegos se conservan en la India, como el del
meridarca (gobernador civil de una provincia) Teodoro que describe, en alfabeto
karoshthi, coémo conservaba las reliquias sagradas de Buda Gautama. Las
inscripciones fueron encontradas en una vasija en el interior de una estupa y fueron
datadas en el reino de Menandro o de algin sucesor del I siglo a. C.

Finalmente, la tradicién budista reconoce a Menandro como uno de Jos grandes
benefactores de la fe, al igual que lo hace con Ashoka y Kanishka.
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Se han encontrado manuscritos budistas escritos en griego cursivo en Afganistan
elogiando a varios budas incluyendo menciones al Buda Majaiana Avalokiteshvara
Estos manuscritos han sido datados en el siglo 11 d. C.

Se cree que algunos de los elementos del budismo mahayana pueden haber surgido
alrededor del siglola. C. en el noroeste de la India, durante la época de estas
interacciones. Segin la mayoria de estudiosos, los sutras principales del mahayana
fueron escritos después del 100 a. C., cuando surgieron los conflictos entre las sectas
Nikaya que se basan en la humanidad o superhumanidad de Buda y en cuestiones
metafisicas, influidos por las enseflanzas griegas. Hubo una forma de budismo
influida por los griegos y transmitida por los griegos que atravesaba de norte a este
por la Ruta de la Seda.

1.2.1.5. El Imperio Kushan (siglos III-1 a. C.)

Los kushan, una de las cinco tribus de la confederacién tocaria se asentaron en
Bactriana alrededor del 125 a. C.. Una vez desplazados los Grecobactrianos, alrededor
del afio | de nuestra era, invadieron también las zonas del norte de Pakistan y la India.

Por aquel tiempo, los kushan ya habian estado mas de un siglo en contacto con la
cultura griega y los reinos Indogriegos. Usaban el alfabeto griego para escribir su
idioma, tal y como se muestra en las monedas de la época. Algunas esculturas de los
kushan sugieren que también adoptaron la cultura y la mitologia, ya que representan a
Dioniso y la historia del Caballo de Troya y es probable que comunidades griegas se
mantuvieran bajo el régimen kushan.

El rey kushan rindio honores a deidades mazdeistas, griegas e hindues, asi como a
Buda Gautama. Fue conocido por su sincretismo religioso, por ser uno de los
impulsores del Cuarto Concilio Budista que tuvo lugar en el 100 de nuestra era en
Cachemira y por ordenar la redaccion del canon sarvastivada. Algunas monedas de
Kanishka contienen la primera representacién de Buda en una moneda (alrededor del
120), en estilo helénico con la palabra Boddo en alfabeto griego.

Kanishka también mand6 traducir los textos majaiana escritos en pracrito a la lengua
culta, el sanscrito. Esto supuso un elemento de cambio en la evolucion del canon

literario budista.

El Casquete de Kanishka, datado en el 127, primer afio de reinado, fue tallado por un
artista griego llamado Agesilas, que supervisé los trabajos de la estupa de Kanishka,
confirmando la implicacidn de los griegos en las creaciones budistas de la €poca.
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La nueva forma sincrética del budismo se expandidé por toda Asia oriental poco
después de esa época. El monje kushan Lokaksema visité en el afio 178 la corte de la
Dinastia Luoyang perteneciente a la tribu de los han, trabajando alli durante diez afios
en la primera traduccién de textos majaiana al chino. La nueva fe se expandid por
Corea y Japon.

1.2.2. Influencias artisticas

Numerosas obras del estilo grecobudista muestran la interrelacién entre las culturas
griega y budista, que tuvieron lugar en centros artisticos como Gandhara. La mayoria
de obras de arte de Gandhara son budistas, mientras que la mayoria de motivos
provienen de Asia occidental y Grecia.

Representaciones antropomorfas de Buda

Aunque el tema de la representacion de Buda sigue sujeto a debate, la opinidén mas
generalizada es que las primeras representaciones antropomorfas de Buda se fueron el
resultado de la interaccion entre las culturas helenistica y budista. Antes de este
contacto, el arte budista era aniconico, a Buda sélo se le representaba a través de
simbolos como un trono vacio, un arbol Bodhi, el pie de Buda o la rueda de oracién.

Este rechazo a las representaciones antropomorfas de Buda y el sofisticado desarrollo
de los simbolos para evitarlo (incluso en escenas narrativas donde aparecian otros
humanos), parece guardar relaciéon con uno de los dichos de Buda, recogido en el
Digha Nikaya, en el que €ste se mostraba reacio a ser representado tras la extincion de

Su cuerpo.

Probablemente por no sentirse vinculado por esas restricciones y por su culto al
cuerpo, los griegos fueron los primeros en realizar una escultura de Buda.

En muchas partes del Mundo Antiguo, los griegos generaron divinidades sincréticas,
que Hegaron a ser un foco religioso comin para poblaciones con tradiciones distintas:
un buen ejemplo es el dios sincrético Serapis introducido por Ptolomeo I, Soter en
Egipto, que combina aspectos de dioses griegos y egipcios. En la India, para los
griegos también era natural la creacidn de una unica divinidad combinando la imagen
de un dios griego (Apolo) o el divinizado fundador del Reino Indogriego Demetrio |
de Bactriana, con las caracteristicas fisicas atribuidas a Buda.

Algunos elementos estilisticos de las representaciones de Buda apuntan a la influencia
griega: la toga greco-romana, una tela ondulada que cubria ambos hombros (o mas
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concretamente el Himatidn griego), la pose contrapposto (ver: Budas de pie de
Gandhara durante los siglos 1-11), el pelo corto Mediterrdaneo derivado del Belvedere
Apolo (330 a. C.), y la calidad de las caras, junto con el fuerte realismo artistico.

En las excavaciones de la zona de Gandhara se han encontrado gran cantidad de
esculturas combinando los estilos budistas y helenistas. Es muy probable que fueran
artistas griegos los autores de esas primeras representaciones de Buda, en particular
de las estatuas de pie, que muestran «un tratamiento realista de los pliegues y en
algunas incluso un esbozo de volumen modelado, como el que caracteriza a las

mejores obras griegas.

La influencia griega en las representaciones de Buda a través de su realismo idealista,
también permitié una visualizacion accesible, entendible y atractiva del estado ultimo
de iluminacion descrito por el budismo, lo que contribuy¢ a su difusién:

Una de las caracteristicas distintivas de la escuela de arte de Gandhara que emergio en
el noroeste de la India es que esta claramente influida por el naturalismo de la Grecia
clasica. De esta forma, mientras que estas imagenes aun transmiten la paz interna que
resulta de la puesta en practica de la doctrina de Buda, también aportan una impresion
de la gente que caminaba, hablaba y dormia igual que lo hacemos nosotros. Esto fue
muy importante porque estas figuras inspiran la sensacidén de que podemos alcanzar
nuestras metas si lo intentamos.

Durante los siguientes siglos, esta representacion antropomorfa de Buda definio el
canon del arte budista, pero progresivamente fue adquiriendo mas elementos indios y

asiaticos.
Un panteon budista helenizado

Otras deidades budistas han recibido la influencia de los dioses griegos. Por ejemplo,
Heracles con una piel de ledn (la deidad protectora de Demetro I de Bactriana) «sirvid
como un modelo artistico para Vajrapani, un protector de Buda» En Japoén, esta
representacion se trasladé a los Nid, dioses guardianes de Buda, corpulentos y
coléricos, que se encuentran en la entrada de numerosos templos budistas.

Ademas, formas como guirnaldas, querubines, volutas, y otras semihumanas como el

centauro vy el triton son parte del repertorio de arte helenistico introducido por los
artistas grecorromanos al servicio de la corte kushan.
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1.3. El grecobudismo y el budismo mahayana

El contexto geografico, cultural e histdrico del surgimiento del budismo majaiana en
el noroeste del subcontinente Indio en el siglo I indica que se dieron intensas
influencias multiculturales relacionadas con la ruta de | Seda.

A medida que fue desarrollandose, el majaiana fue recibiendo influencias de los
cultos populares hindies (bhakti} y de las teologias persas y grecorromanas que
entraron en la India por el noroeste.

1.3.1. Influencias conceptuales

El mahayana es una fe inclusiva caracterizada por la adopcion de nuevos textos, que
se afiaden al canon pali tradicional, y por un cambio en la concepcién del budismo.
Va mads alld del ideal tradicional del theravada de la liberacién del sufrimiento
(dukkha) v la iluminacidn personal de los arhats, y eleva a Buda a un estatus divino
creaando un panteén de bodhisattvas cuasidivinos dedicados a la excelencia personal,
a la adquisicion del conocimiento y a la salvacién de la humanidad. Estos conceptos,
junto con un sistema filosotico sofisticado deben haber sido creados por la interaccion

entre los pensamientos griegos y budistas.
Buda como un hombre-dios idealizado

La idea general de representar al hombre-dios con una forma enteramente humana
demuestra la influencia clésica ya que esto era muy familiar en Occidente. Buda, el
hombre-dios, se parece mds a un dios griego que a cualquier deidad oriental y no solo
por el ciclo narrativo de su historia y su apariencia en estatuas sino también por su

humanidad.

La comprensién supra-mundana de Buda y los bodhisativas fue una consecuencia de
la tendencia griega a deificar a sus dirigentes en la parte final del reinado de
Alejandro Magno. El concepto de dios-rey aportado por Alejandro influyé en el
desarrollo del concepto de bodhisattva, que implicaba la representacién de Buda en el
arte de Gandhara con la cara del dios del sol Apolo.
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El bodhisattva como ideal universal de la excelencia

Algunos estudiosos consideran que la influencia griega estuvo presente en la
definicion del ideal del bodhisattva en el texto majaiana mas antiguo, Perfeccion de la
sabiduria o Prajfia Paramita, que se desarrolld entre el siglo T a. C. y el siglo 1d. C.
Estos textos redefinen en particular el budismo alrededor del ideal universal del
bodhisattva, y sus seis virtudes centrales de generosidad, moralidad, paciencia,
esfuerzo, meditacion y sabiduria.

1.3.2. Influencias filosoficas

La estrecha relacion entre griegos y budistas probablemente llevd a intercambios
también en el plano filoséfico. Muchas de las primeras teorias majaiana sobre la
realidad y el conocimiento provienen probablemente de las escuelas griegas de
pensamiento. El budismo mataiana ha sido descrito como la forma de budismo que
parece haberse originado en las comunidades grecobudistas de la India, a través de
una confluencia de las escuelas filosdficas griegas democritas y sofistas con los
principios empiricos y escépticos rudimentarios y sin formalizar que se encontraban
ya presentes en el budismo primitivo.

Hay muchas observaciones que ratifican esta afirmacion:

e En la Prajnaparamita (perfeccion de la sabiduria), se observa el rechazo de la
realidad como fendmenos pasajeros «vacios, falsos y efimeros» lo que
también se puede encontrar en los pirronistas.

« La percepcion de la realidad dltima que tenfan los cinicos asi como los
Madyamikas y los profesores de zen, solamente accesible a través de una
aproximacién no conceptual ni verbal. Esta era la tinica forma de obtener los
conceptos ordinarios.

» La actitud mental de la ecuanimidad y la perspectiva desapasionada ante
eventos también era caracteristica de los cinicos y los estoicos, que lo
denominaron apatheia (‘apatia’)

e La dialéctica del Nagarjuna desarrollada en el Madhyamika muestra un
paralelismo con la dialéctica griega.

Cinismo, madhyamika y zen

Existen numerosos paralelismos entre la filosofia griega de los cinicos, y la filosofia
budista Madhyamika vy zen que surgid varios siglos mas tarde. Los cinicos niegan la
relevancia de las opiniones, los sentimientos de los humanos (descritas como fyphos,
literalmente ‘humo’ o ‘desperdicios’, una metafora de ‘ilusiéon’ o ‘error’) y las
expresiones verbales, estando a favor de la cruda experiencia de la realidad. Ellos



separaban la independencia de agentes externos para lograr la felicidad («Felicidad no
es placer, para el cual necesitamos influencia externa, sino virtud, que se completa sin
agentes externos», tercera epistola de Crates).

De manera similar, el Prajnaparamita, precursor del Madhyamika explicé que todas
las cosas son como espuma o burbujas, «vacio, falso, y efimero», v que «sélo la
negacion de todas las visiones puede conducir a la iluminaciony.

Para evitar el mundo de la ilusioén, los cinicos recomendaban la disciplina, la lucha
(askesis kai mache) de la filosofia, la practica de la autarkia (gobierno propio) v un
estilo de vida similar al de Di6genes, el cual, como los monjes budistas, renuncio a las
posesiones terrenales. Estas concepciones, en combinacion con la idea de
philanthropia (bondad universal, de la cual Crates, pupilo de Didgenes, es el mayor
exponente), presentan reminiscencias a los conceptos budistas prajiid (sabiduria) y
karuna (compasion).

1.3.3. Influencias sobre el Cristianismo.

Aunque los sistemas filosoficos del budismo y el cristianismo se desarrollaron de
forma diferente, los preceptos morales incluidos en el budismo, desde los edictos de
Ashoka tienen algunas similitudes con los preceptos morales cristianos que se
desarrollaron mas de dos siglos con posterioridad. Algunos de estos preceptos son |
respeto a la vida, el respeto a los muertos, el rechazo a la violencia, el perdon a los
pecadores y la tolerancia.

Una teoria explica que estas similitudes indican la propagaciéon de las ideas budistas
en el mundo occidental, siendo los griegos intermediarios y sincretistas religiosos. Por
ejemplo, el «milagro» de caminar sobre las aguas, que se suele atribuir a Jesus en el
Nuevo Testamento también se encuentra en la literatura budista, concretamente en el
canon pali, el Digha Nikaya, en la sutra Kevatta. Esto no se encuentra en ninguna otra
obra del mundo hasta la redaccion del Nuevo Testamento, 500 afios después.

La historia del nacimiento de Buda era bien conocida en el oeste y posiblemente
influyd en la historia del nacimiento de Jesus. San Jerénimo (siglo V) menciona el
nacimiento de Buda, de quien dice «que nacio en el seno de una virgen». También en
un fragmento de Archaelos de Carha (afio 278) se menciona la virginidad de la madre
de Buda.

Escritores cristianos de los siglos Il y IV como Hipdlito y Epifanio escribieron sobre
un cristiano que visité la India alrededor del 50 d. C., trayendo de alli la «doctrina de
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los dos principios». Segiin estos escritores, Terebinthus se presentaba a si mismo
como Buda («él se llamaba a si mismo Buday Cirilo de Jerusalén). Terebinthus fue a
Palestina y Judea donde conocié a los apéstoles («siendo reconocido y condenado,
Isaias), y por Gltimo se traslado a Babilonia, donde transmitié sus ensefianzas a Mani,
creando lo que serfa un budismo sincrético persa, el maniqueismo. Uno de los grandes
pensadores y santos de la Iglesia Occidental, Agustin de Hipona fue en un principio
maniqueista.

En el siglo 11, el dogmatico cristiano Clemente de Alejandria reconocié la influencia
de los budistas bactrianos (Sramanas) y los gymnosofistas hindds en el pensamiento

griego.

Las principales ciudades griegas en Oriente Medio han desempefiado un papel
importante en el desarrollo del cristianismo, ciudades como Antioquia y Alejandria.

1.4. Difusion de Gandhara

Los budistas de la regién de Gandhara donde el grecobudismo tenia la mayor
influencia, desempafiaron un papel importante en ¢l desarrollo y la transmision de las
ideas budistas hacia el norte de Asia.

o Monjes Kushan, como Lokaksema (178 d. C.), viajaron a la capital de la
dinastia Luoyang de la tribu Han (China), donde se convirtieron en los
primeros traductores de los textos de budismo majaiana al chino. Parece que
los monjes de Asia central y oriental mantuvieron contactos alrededor del
siglo X, lo que se puede observar en los frescos que hay en la zona de la
cuenca del Tarim.

« Dos hermanastros de Gandhara, Abanga y Vasubandhu (siglo IV) crearon el
logachara (escuela «mente sola») del budismo majaiana, que se convirtid en
uno de las piezas claras del majaiana ¢ influy6 en la creacion de la filosoffa
zen a traves del Lankavatara Sutra, su texto principal.

« En485d. C., segun la obra de teatro historico chino Liang Shu, cinco monjes
de Gandhara viajaron hasta la tierra de Fusang (“El pais del extremo oriente”
mas alla del mar, probablemente la zona oriental de Japdn, aunque algunos
historiadores argumentan que podria ser el continente americano), donde
introdujeron el budismo.

s« Bodhidharma, el fundador del zen, se describe como un monje budista de Asia
Central en los primeros textos chinos sobre €l (Yan Xuanzhi, 547 d. C.),
aunque luego las tradiciones chinas aseguran que procedia del sur de la India
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1.5. Milinda Panha y su importancia en el budismo”.

El Milinda Panha no estéd fechado: el Gnico dato cronolégico es el terminus ad guem
que aporta la version china, es decir el afio 420 d.C. Sin embargo, es posible que tenga
algunos siglos mas de antigiiedad. Lo que si es seguro es que pertenece a una época
importante y que ocupa un lugar destacado en la literatura budista como obra literaria.

Rhys Davids llega a considerarlo como «la obra maestra de la prosa india». Quiza
esto resulte exagerado, pero hay que reconocer que, tal y como dice este autor, el
Milinda posee un estilo propio y diferente del que encontramos en los Pitakas y del

de los escritores post-canonicos.

Es posible que en esta forma original y un tanto insélita pueda reconocerse una cierta
influencia helénica. En la vida que anima a los personajes, en la vivacidad del
didlogo, en la prontitud de las contestaciones, en la sobriedad de las frases hay algo
que recuerda mas a las conversaciones socraticas de la Academia que a las difusas y
lentas conferencias del Jetavana.

El Milinda-paiitha, editado por V. Trenckner y traducido al inglés por Rhys Davids es
una serie de didlogos entre el rey Milinda y el monje Négasena, acerca de diversos
puntos de la doctrina budista. El debate es largo, el texto impreso ocupa un minimo de
420 paginas.

No obstante, hay varias cuestiones que hacen pensar que el texto original no tenia la
misma extension. Por ejemplo la manera torpe y poco logica en que se agrupan los
capitulos en libros, hace pensar que ha habido inserciones y afiadidos posteriores.

En cualquier caso suele considerarse auténtica la parte del texto pali que corresponde
a la versidn china, es decir, los libros I-III de Rhys Davids que corresponde a las
paginas 1-89 de la ediciéon de Trenckner. En este texto la accién se desarrolla en
Sagala, capital de Milinda en el Penjab. El Milinda-paiiha comienza con una
descripcion de esta ciudad, que no es mas que una serie de lugares comunes, los dos
interlocutores conversan en presencia de un circulo de Yonakas, de personajes
ficticios griegos, cuyos nombres, en algunos casos, como Devamantiya (;Demetrios?)
o Anantakaya (Antiokhos), resultan vagamente helénicos. No se trata de simples
figurantes, sino que intervienen en la accién, asi, por ejemplo, uno de ellos, encargado
de escoltar a Ndgasena, aprovecha la ocasion para iniciar con ¢ste una polémica
acerca de la naturaleza del principio vital.

3
Preface de Bikkhu Pesala, p.p. §-9
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En cuanto a los dos protagonistas los datos que tenemos de ellos son bien distintos.
Uno, Nagasena, carece de historicidad ya que la tradicién budista no conoce a ningin
doctor con tal nombre, sin embargo el otro, Milinda, es el propio rey Menandro de
quien nos hablan varios autores griegos y cuya efigie aparece sobre numerosas
monedas. Su reino, cuyas fechas exactas desconocemos, debid de situarse en la
segunda mitad del siglo II a. C. El fue el sexto sucesor de Demetrios, quien, hacia 175
antes de Cristo trasladé su centro de poder de la Bactriana al Penjab, fundando un
reino indo-griego. Su reinado fue largo, a juzgar por sus monedas, en las que algunas
veces aparece con aspecto juvenil y en otras con rasgos de anciano.

Segun cuenta Plutarco, al morir su reputacion de justo era tal que las ciudades se
disputaron sus cenizas como antafio hicieron con las de Buda y se edificaron
monumentos conmemorativos sobre ellas. Lo que si parece comprobado es que sentia
una gran empatia por el mundo hindd que viene abonada por las caracteristicas de
ambos mundos. Siempre se ha considerado que tanto al griego como al hindu les
gustan las discusiones que espolean su curiosidad. Que Menandro, sofista y hombre
de palabra facil, buscara las ocasiones de medirse con algunos doctores de su talla,
resulta mas que verosimil y las escenas del Milinda Panha tuvieron que representarse
mas de una vez, con ciertas variantes, en las cortes helénicas de la India.

Los temas de discusion abordan cuestiones metafisicas y filoséficas, asi como
diversos dogmas. Se habla de temas como la realidad del individuo, la identidad de la
persona, la existencia del alma, el karma, la reencarnacién, el nirvana, etc. También se
habla de Ciertas cuestiones de categoria inferior que se interpolan.

La forma del didlogo no varia, el rey hace una pregunta y el monje contesta. El rey,
para enterarse mejor, demanda una comparacion que el monje ofrece de inmediato, de
buena gana y a manos llenas, sin que las que siguen afiadan demasiado en claridad a
la primera. Milinda no es un interlocutor temible y se deja convencer facilmente. Al
final, los dos interlocutores se separan satisfechos de la conversacidon mantenida.
Milinda asegura cortésmente a Nagasena que le gustaria estar en su lugar y se
compara a un ledn cautivo que estira el cuello hacia la libertad de la jungla a través de
los barrotes de su jaula de oro.

De cualquier forma, el Milinda Panha es uno de los libros budistas més interesantes y
mas dignos de ser conocido por el publico culto. Desgraciadamente, al no estar
protegido por la veneracion general, el texto ha sufrido molestas alteraciones. Su
propia popularidad le fue nociva. Era muy fuerte la tentacion de introducir en un
marco tan comodo y prestigioso nuevas «preguntas»y no faltaron los plagios de
escasa calidad que restaron calidad al conjunto de la obra.
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El Milinda Panhea se tradujo a los siguientes idiomas :

o

10.

11

12.

13.

14.

15.

16.
17.
18.

Milinda Panha escrito en pali utilizando el alfabeto romano. Autor: V.
Trenker. Publicado por Williams and Norgate en1880.

Le Bonheur de Niravana extrait du Milindapaprashnaya, ou Miroir des
doctrines sacréss. Traducido del pali al francés por Lewis de Sylva Pandit.
Publicado en Révue de I’historre des religions, Paris, en 1885.

Questions of King Milinda. Traducido del pali al inglés por T. W. Rhys
Davids, Sacred Books of the East, volumenes XXXV & XXXVI,
Clarendon/Oxford, 1890-94; reimprimido por Motilal Banarsidass, Delhi
(Dover: New York).

Nagasena escrito por T. W. Rhys Davids, en la revista J. R. A. S. en 1891.
Milinda Panha escrito en inglés por Takakusu. Publicado en Journal Royal
Asiatic Society en 1896.

Historical bas for the questions of King Menander. De la edicién del tibetano
por L. A. Waddel. Publicado en la revista J. R. A. S. en 1897.

Milinda’s Questions, traducido al ingles por 1. B. Horner, 1963-4, 2
volumenes, Pali Text Society[1], Bristol.

The Debate of King Milinda: An Abridgement of the Milindapanha. Pesala,
Bhikkhu Delhi: Motilal Banarsidass, 1992. Basado en Rhys Davids (1890,
1894).

Milinda Prashnaya traducido al idioma cingalés y escrito por Hinati
Kumbure, Columbo en 1900,
Die Fragen des Kénig Menandras traducido al aleman por F. Otto Schrader en

1903.

Les noms propres dans les traditions chinoises du Milinda Panha de Paul
Pelliot, publicado en Journal Asiatique Paris, en 1914,
Milinda Parha traducido al birmano por Hsaya Hbe, Rangkung, Myanmar en

1915,

Geschichte der Indishen Litteratur escrito por M. Winternitz en 1920.
Milinda Panha publicado en Journal Royal Asitic Society en 1928 por la
empresa James Royal Asiatic Society. Se afiaden glosario e indice que son
realizados por C.J. Rylands y Sra. Rhys Davids.

The Questions of King Milinda: An Abridgement of the Milindapanha.
Mendis, N.K.G. (ed.), Kandy, Sri Lanka: Buddhist Publication Society, 1993
(repr. 2001). Basado en Horner (1963-64).

Milinda Panha en chino, hay 11 traducciones.

Milinda Parnha en tailandés, hay 5 traducciones.

Milinda Panha en alemén por F. Otto Schrader.

4
Panyawattano, Phramaha Wisit (2002), p.p. 18-20
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19. Milinda Panha en aleman por Phra Yana Ti Loka.

20. Milinda Panha en francés por Louis Finot. Gallimard (1923).

21. Milinda Panha traducido del francés al chino por Paul de Miwill.

22. Glosario de Milinda Panha realizado por Athijawong (Rangkung: Myanmar).
Es traducido al inglés v publicado en el libro electronico Sacred Books of the
East, no. 35 y 36 por T.W. Rhys Davids.

23. Milinda Parha traducido del chino al ruso por Evanofsiki.

24. Milinda Panha traducido del chino al japonés por Yamakami Sogen.

25. Milinda Panha traducido del chino al japonés por Seisya Kanamoli.

26. Milinda Panha en bengali por Bangiva Sahitya Parishat.

27. Milinda Panha en italiano por G. Cagnola.

28. Deux Traductions chinoises du Milinda panha por E. Specht con la
introduccion de S. Levi.

29. Critical and philological notes to the first chapter of the Milinda Parha por V.
Trenkner, publicado en J. P. T. S. en 1980.

30. Milinda Panha o la esencia del budismo Pali (ed. José Valero Bernabéu), Mra
Creacion v Realizacion Ed. Barcelona, 1995.

31. Las preguntas de Milinda [Milinda-Pafiha] (ed. Lucia Carro), Biblioteca
Nueva, Madrid, 2002,

32. Milindapaiiho or The Questions of King Menandros, Pali — English Bilingual
Study Edition (ed. Lennart Lopin),Theravadin Tipitaka Press, USA, 2009.

1.6. La Biografia del rey Menandro y el monje Nagasena
1.6.1. La Biografia del rey Menandro

Episodios de una vida: El rey Milinda

Milinda o Menandro I Séter “El Salvador” fue uno de los monarcas del Reino
Grecobactriano en el norte de India vy actual Pakistdn desde el afio 165 o 155 al
130a. C.. Es el primer occidental, del que se ha documentado que se convirti6 al

budismo.

Se cree que su reino se extendia por los territorios occidentales del antiguo imperio
de Bactria y llegaba hasta la actual zona de Punjab, situada entre Pakistan y la India,
extendiéndose ademas por el estado de Himachal Pradesh y la region de Jammu.
Ademdas se cree que tenia tributarios ocasionales al sur y al este de esta region
llegando probablemente hasta Mathura.
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La capital probable fue Sagala, que estaba situada al norte de Punjab, a pocos
kilometros de lo que hoy es la frontera entre India y Pakistan. Esta ciudad, que pudo
haber sido la actual Sialkot, fue muy pujante en su época.

Los reyes bactrianos fueron poco nombrados por los escritores griegos, sin embargo
Menandro fue citado por Apolodoro de Artemisa y por Estrabon. Este ultimo relata
que los bactrianos conquistaron mas tierras que el propio Alejandro Magno y que
Menandro es, con Demetrio 1, el que mas contribuyé a extender el poder bactriano por
las confines de la India.

Su estrategia militar es mencionada en el Milinda Panba en el siguiente pasaje:

“iHa ocurrido alguna vez, oh Majestad, que se os havan enfrentado reyes
como enemigos y adversarios?

-Si sin duda.

- JLuego os pusisteis manos a la obra, supongo, cavando fosos, levantando
Jortificaciones, erigiendo lorres de vigilancia, construyendo fortalezas, y
almacenando viveres?

- No, en absoluto. Todo habia estado preparado de antemano.

- (O bien, entrenasteis en el manejo de los elefantes de guerra, y en la
caballeria, y en el uso del carro de guerra, y en tiro con arco y lucha a
espada?

- No, en absoluto. Yo todo lo habia aprendido antes.

- Pero, ;por qué?

- Con el objeto de alejar el peligro futuro”.

Los hallazgos de sus monedas son los mas numerosos y los mas generalizados de
todos los reyes indo-griego). Se han encontrado monedas hasta en Gran Bretafia) y
dan fe de lo préspero y extenso que fue su imperio y de lo largo que fue su reinado.
De hecho, las fechas de su reinado y su origen no han podido ser concretadas con
exactitud. La teorfa més extendida hasta ahora ha sido que Menandro estaba
directamente relacionado con el rey greco-bactriano Demetrio I, bien por lazos de
sangre o0 bien por haber luchado a sus oOrdenes. No obstante los Gltimos datos
obtenidos apuntan a que Menandro sucedié al rey Apolodoto I en el Punjab y por lo
tanto entre Demetrio I y Menandro tuvieron que haber transcurrido al menos 30 afios.

Tras la muerte de Menandro el imperio se fragmenté pero se mantuvo activo hasta el
afio 10, época del Gltimo rey griego Estratén 11.

La primera vez que Athena Alkidemos o “Atenea salvadora del pueblo” es
representada en las monedas indo-griegas es en la época de Menandro. Probablemente
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esta representacion haga referencia a una estatua de Atenea en Pella, que era la capital
del reino de Macedonia.

El texto canodnico budista Milinda Panha (o Milinda en pali) relata el didlogo entre el
rey Menandro y el monje budista Ndgasena y da cuenta de la conversién de Melandro

al budismo.

Cabe contextualizar la obra dentro del didlogo platénico y por esta razén es
especialmente importante a la hora de analizar el sincretismo cultural que dio paso al
Grecobudismo.

Segtin la tradicion budista Menandro, tras el didloge con Négasena, se convirti6 al
budismo:

“Quiera el venerable Ndgasena aceptarme como seguidor de la fe, desde el dia de
hoy y por todo lo que dure mi vida”.

Esta misma tradicion relata que Menandro dejo el reino en manos de su hijo tras la
conversién para retirarse del mundo:

"Y después de ello, deleitindose en la sabiduria de los Ancianos, abdicé el reino en
su hijo, y abandonando la vida familiar por la vida sin hogar, crecio grandemente en
vision interior, y alcanzo el nirvana”.

No obstante, la veracidad de esta tradicion budista es dudosa ya que las monedas
encontradas representan al monarca tanto en su juventud como en su vejez.

Actualmente se cree que Menandro reind hasta su muerte y que entregd la gerencia
del reino a su mujer Agatoclea mientras su hijo Estratén alcanzaba la mayoria de
edad. Asimismo, se cree que el imperio se debilité tras su muerte fracciondndose en

pequeiios reinos mas o menos estables.

Segiin Bharat Singh Upadhyaya, el rey Milinda y el rey Menandro [ Soter “El
Salvador” son la misma persona. Este es indo-griego y uno de patrocinadores del
budismo durante del siglo 1 a.C. La palabra “Milinda” viene entonces de la palabra
griega “Menandros.” Ademas, se llama al rey con distintos nombres, por ejemplo en
Avadanakalpalata, el libro de Ksemendra, como “Milindra” el cual también se
encuentra en el Tengyur del Canon del budismo tibetano. En el epitafio de shinkot
con letras Kharosthi, se llama al rey como “Menadra.”
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1.6.2. La Biografia del monje Nﬁgfasena5 (Socrates budista):

Niga es una palabra en sdnscrito que significa cobra real, serpiente o dragdén.
También hace referencia a la raza de hibridos entre serpientes y humanos que existen
en la mitologia de muchos paises asiaticos. Sena significa ejército, por lo tanto el
nombre puede traducirse como el “ejército de Naga” o “ejercito de dragones”. Estos
significados tienen una presencia sobrenatural muy potente en las culturas asiaticas.

El texto menciona que el monje Nagasena aprendid el Tripitaka, cerca de Pataliputta.
Su maestro fue el monje budista griego Dhammarakkhita y con él alcanzd la
iluminacion e lleg6 a ser arhat bajo su direccién.

Hay una tradicion que dice que Néigasena llevé a Tailandia la primera representacion
del Buda, el Buda esmeralda. Segin esta leyenda, el Buda esmeralda habria sido
creado por Nagasena en la India en la ciudad de Pataliputra (actual Patna).

Ademas del Milinda Panha, no se conocen otras referencias a Nagasena o a la
leyenda descrita en este libro.

1.7. Budismo y la filosofia griega

1.7.1. Filosofia Budista

La filosofia se diferencia de las demds ramas del conocimiento en dos cuestiones: el
método y la extension. Se dice que el método de la filosofia es diferente del método
de las ciencias porque ella comienza sus investigaciones sin suposiciones o
preconcepciones de ninguna clase. Todas las ciencias, por el contrario, suponen la
verdad de la ley de la Causalidad; ademas cada ciencia hace ciertas suposiciones
dentro de su particular y especial campo de investigacién. La fisica clasica, por
ejemplo, supone la existencia de la materia, la biologia la existencia de la vida, y la
geometria la existencia del espacio; pero ellas no consideran cual es la realidad en
ellas mismas de la materia, la vida y el espacio, o por qué deben existir.

5
http://en. wikipedia.org/wiki/Nagasena [Consuita realizada el 21 de julio de 2009]
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Se considera que la filosofia no hace suposiciones de ninguna clase. Sin embargo, al
menos si hace una suposicion, y es que el conocimiento es posible. Es mas, la
investigacion acerca de la posibilidad del conocimiento implica que el conocimiento
de cualquier conocimiento es o no posible. La filosofia no puede evitar la suposicion
de la posibilidad del conocimiento ya que el acto inicial de filosofar lo presupone. De
manera similar, la religion estd basada sobre la suposicién de que es posible hacerse
bueno, lo cual implica, en primer lugar, la libertad de la voluntad y, en segundo, la
existencia de una meta, préxima o final, a alcanzar.

Las diversas ciencias estan restringidas a sus respectivos campos de investigacién. La
religién se restringe, ella misma, al alcance del mas Alto Bien y considera las otras
cosas solo en la medida en que ellas ayudan o entorpecen este deseo supremo. Pero la
filosofia, por el contrario, es esencialmente sindptica y se empefia en comprender la
totalidad de la existencia con una sola mirada, justificindose entonces la famosa
definicion que hace Platén del fildésofo como “El espectador de todo el tiempo y de
toda la existencia”. La filosofia no ve las cosas simplemente como un mero agregado
de elementos heterogéneos, sino que, como lo hacen los cientificos y los creyentes en
sus respectivas restringidas esferas, se empefa en trazar la unidad de la ley que opera
en medio de la diversidad de eventos, y como su esfera es universal, la ley o leyes que
ella busca sefalar son universales también.

La declaracién de que Buda fue tanto un filésofo como un santo, y que el Budismo
original fue, en consecuencia, tanto una filosofia como wuna religion, debe,
consecuentemente, sustentarse en la capacidad que tengan, los registros més antiguos
de exponer aseveraciones, atribuidas a Buda, acerca de la naturaleza de la Existencia

como un todo.

Este importante texto es, sin duda, uno de los mas antiguos del Pali Tipitaka (los
discursos del Buda, las normas de disciplina de los monjes vy el andlisis de la
doctrina). y hace muy transparente el que la doctrina de Paticca Samuppada
(surgimiento condicionado) es la formulaciéon conceptual del contenido de la
experiencia de Sambodhi (iluminacién completa) de Buda y que puede por lo tanto ser
considerada como el fundamento filoséfico, no solamente del Budismo original, sino
también de las escuelas que aparecen subsecuentemente en €] Budismo desarrollado.

Fue esta doctrina la que el venerable Assaji expresd en un solo verso cuando
interrogado por Sariputta, (entonces un peregrino mendicante de otra secta) acerca de
las ensefianzas del Buda — un verso que desde entonces ha sido reconocido como uno
que contiene la médula y el nicleo del Budismo- “Las existencias que fluyen de una
causa, su causa el Perfecto enseiia, y como ellas finalizan, esta es la Doctrina del
gran Samana’”.
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En la literatura estudiosa posterior se sefiala que las cuatro verdades nobles pueden ser
divididas en dos partes, cada una de las cuales comprende una causa y un efecto, a
saber, dukkha (la primera verdad) y la causa Tanha (la segunda verdad) y Nibbana (la
tercera verdad o nirvana) y su causa, el noble sendero 6ctuple (la cuarta verdad). No
es necesario afiadir ejemplos demostrativos de la importancia primordial de la
doctrina de Paticca Samuppada tomados del Pali Tipitaka. La doctrina de la
Madhyamikavada de Sunyata es simplemente una version dialéctica de la doctrina de
Anatta o Paticca Samuppada.

La importancia del principio de la Originacion Dependiente (Surgimiento
Condicionado) en las enseflanzas de la escuela Vijnanavada o Yogacara del Budismo,
estd suficientemente demostrado por el hecho de que al comienzo de su enciclopédico
trabajo filosofico el Tattvasangraha Santarakshita (705-762 C.E.), cofundador con
Padmasambhava del Budismo Tantrico en el Tibet, y uno de los mas brillantes
componentes de la gran Universidad de Nalanda, no solamente saluda al Buda como
el maestro de la doctrina de la Originacion Dependiente sino que hace de la doctrina
el vehiculo, tanto para examinar todas las otras escuelas de la filosofia Indu como su
exposicion de las doctrinas de la escuela Vijnanavada del Budismo Mahayana al cual
el pertenece.

De esta manera, anunciando esta doctrina como el principio basico de la filosofia
Budista, Santarakshita ha bosquejado simplemente la vision de todos los pensadores
Budistas desde el tiempo de Buda mismo hasta sus propios dias.

La doctrina negativa de Anatta (la insubstancialidad) ensefia que todos los fenémenos
de la existencia sean los que sean no tienen naturaleza propia y que, por lo tanto, son
caracteristicamente condicionados o contingentes. Cualquier cosa depende, para
existir, de otras cosas y asi sucesivamente hasta que todos los hilos de la existencia —
fisicos, mentales, morales y espirituales- estdn trabados juntos en un solo
interrelacionado, interconectado, interdependiente tejido. Nada estd apartado o solo,
nada estd aislado, nada estd separado. Una flor florece en dependencia de todo el
universo, y el universo existe en dependencia de la flor. En las palabras de Shelley:

“Nada en el mundo es unico,
Todas las cosas por una ley divina
Enuno u otro ser se unen...”

La transicion desde la doctrina de Anatta, la cual constituye el aspecto negativo de
Paticca Samuppada, a la doctrina del Flujo universal o Devenir que es su expresion
positiva se realiza sefialando que es imposible, en un universo en el cual cada parte
existe solo en dependencia de toda otra parte, que una cosa se encuentre en un estado
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de flujo o devenir sin que otra cosa esté en el mismo momento en tal estado. Si un
estado fuera estético y sin cambio, todos los otros fenémenos serian estaticos y sin
cambio también. La afirmacion de que el universo es inmutable que es lo que William
James Hamaria un “universo — bloque”; o la creencia que la Realidad es de alguna
manera estatica, es, por lo tanto, desmentida por el descubrimiento de un solo
fendmeno en estado de flujo.

La suposicidn de que la Realidad es permanente vy sin cambio y que solo en apariencia
cambia es insoportable y desemboca en un dualismo entre el mundo de las apariencias
y el mundo de la Realidad, el cual puede ser sobrepasado, solamente, negando la
existencia del mundo de las apariencias enteramente. Esta negacion fue efectivamente
hecha por Parmenides mas tarde en Grecia, y por Gaudapada y Sankara en la India.
La consecuencia logica de tal posicidn es la teoria Maya que, en lugar de resolver la
dificultad, ayuda a empeorarla. Pues es imposible explicar como lo irreal se origina de
lo real, lo imperfecto de lo perfecto, lo dinamico de lo estatico, sin admitir que lo
primero estaba presente potencialmente en lo Gltimo, lo que es equivalente a admitir
que la Realidad es parcialmente irreal, parcialmente imperfecta, etc.

Asi como la doctrina del Buda de Paticca Samuppada es, hablando histéricamente,
una protesta contra la concepcidn estatica de Atman -— Brahman de ciertos
pensadores Upanishadicos, la doctrina Heracliteana de “Todo fluye” (Pantarhein) es
una protesta contra el Ser abstracto de los filosofos Eléaticos. No es, entonces,
sorprendente encontrar que las ensefianzas del gran filésofo de Efeso sirvan para
exponer, por lo menos, una parte de las enseflanzas de su alin mas grande

contemporaneo hindu.

Buda, igual que Heréaclito es capaz, en contraste con los Eleaticos y Advaitistas, de
considerar la totalidad de la existencia como gobernada por un principio, el principio
del Devenir, y como ellos consideraban los eventos como intrinsicamente dinamicos
no fue para ellos necesario violar la unidad de su concepcidn introduciendo algin
principio secundario con el fin de dar cuenta del origen del movimiento, cambio o
devenir. La existencia y el Devenir son términos convertibles. Existir significa
Devenir.

Que Buda no sélo fue un filésofo sino que, ademds, un filésofo critico, queda
demostrado por la forma magistral en que manejo los variados sofismos de su época.
Es facil declarar que nuestro oponente esta equivocado; pero es dificil sefialar dénde y
por qué lo estd. Es mas dificil aun hacer una clasificacion cientifica de todos los
existentes y de todos los posibles puntos de vista filoséficos de acuerdo a un tnico
esquema de principios. Lo mas dificil de todo es deducir tal principio a partir de su
propio credo. Buda hizo todas estas cosas. En el Brahmajala Sutta del Digha Nikaya
ha clasificado, sesenta y dos escuelas de filésofos, en dos grupos, el primero,
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compuesto por aquellos que mantienen la doctrina del Eternalismo (Sassatavada), el
segundo, compuesto por aquellos que mantienen la doctrina del Aniquilamiento
(Ucchevada).

La hermosa pardbola de Buda de los hombres ciegos y el elefante no estd destinada a
ilustrar la popular e indolente doctrina de que todas las religiones y filosofias
significan lo mismo, sino que muestra el cardcter esencialmente sindptico del
pensamiento de Buda en comparacidon con las exposiciones de los sectarios no-
iluminados que son unilaterales y mutuamente contradictorias.

El Rey, en la pardbola, no sélo fue capaz de ver que los hombres ciegos tenian
parcialmente razon y estaban parcialmente equivocados, sino que también fue capaz
de ver por qué esto era asi y en qué medida.

Del mismo modo, Buda, ademads de ser capaz de declarar que los pensadores sectarios
tenian parcialmente razén y estaban parcialmente equivocados en sus conclusiones,
también fue capaz de indicar la fuente y la extensidén de sus errores. Puede entonces
designarsele con justicia como el primer filésofo critico en la historia del pensamiento

humano.

Como la filosofia del Buda iguala a la Realidad con el Devenir debemos concluir que
todo lo que es real también deviene. Esto plantea el problema de si el Bien Supremo,
al que apunta la religion, es algo que deviene o, mas precisamente, si es un devenir. El
mismo problema se establece en términos Budistas como: jPaticca Samuppada
incluye el Nibbana? La pregunta es importante pues de la naturaleza de la respuesta
depende la posicion del Budismo como filosofia.

En la filosofia Madhyamika de Nagarjuna acerca de la Realidad = Devenir = Pratiya-
Samutpada = Sunyata, el Sastra Madhyamika dice, de acuerdo a la interpretacién de
Kumarajiva, “Es debido a Sunyata o lo irrestringido que todo se vuelve posible, sin él,
nada en este mundo es posible”. Aryadeva, comentando acerca de este dharmas
sefiala “Es debido a la absoluta irrestringibilidad que la actividad, en orden regular
(siguiendo la ley de regularidad, y de causa y efecto), de todas las cosas (dharmas)
mundanas y supramundanas es posible. Si el (noumenon) es de otra manera entonces
tal actividad seria imposible “Esto es lo que la escuela Madhyamika llama
Asamskrita-sunyata (vacio de lo incompuesto), y se corresponde con lo que
Buddhaghosa llama Sadisa-patibhaga o “reaccidén en un orden progresivo entre dos
contrapartes o complementos o entre dos cosas del mismo género el término siguiente
aumentando el efecto del precedente.

El Sastra Madhyamika también dice “Lo que ha sido producido por causas y
condiciones decimos de el que es “'Siempre-Cambiante”; es un nombre conveniente, y
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podria llamarsele, también, el “‘camino-medio”. No existe un dharma (elementos
fundamentales de la existencia) que no sea producido por causas y condiciones. Por lo
tanto, ningun dharma existe que pueda ser llamado no siempre-cambiante o asunya”.

Si el punto de vista de la filosofia Madhyamika es metafisico y su método dialéctico,
el punto de vista de la filosofia Vijnanavada puede decirse es epistemologico y su
método psicologico (de alli la denominacién alternativa de Yogacara que se da en esta
escuela). No hay sin embargo divergencias fundamentales de ninguna clase en la
doctrina entre las dos escuelas. Aquello que, desde el especial punto de vista adoptado
por Nagarjuna y sus seguidores aparece como Sunyata, desde el adoptado por los
hermanos Asanga y Vasubandhu y sus seguidores, como Mano, Citta o Vijnana (cada
uno de estos términos tiene tanto una extension particular como una universal en su

sistema).

La filiacién de esta aproximacion pan-psiquica es considerada por algunos el famoso
primer verso del Dhammapada (manopubbangama dharma, etc.) asi como otros,
menos conocidos pasajes del Canon Pali. Respecto a este Marno, Citta o Vijanana, la
version china del Mahayana-sutra-alankara-sastra dice “Cittam tiene un doble reflujo.
Gustar la codicia y similes es el otro conjunto de reflejos, gustar la fe y similes es el
otro conjunto de reflejos. EI moral y el inmoral dharma no existe aparte de él (es decir
Cittam)” Yamakami Sogen continua explicando que el placer y la pena, la buena y
mala conducta, la ignorancia y la iluminacion, son simplemente la actualizacion de
semillas potencialmente guardadas en el Alayavijfiana o conciencia-deposito. Estas
semillas son las de la corrupcion (sasrava-bija) y las de la pureza (anasrava-bija). La
primera, dice, comprende los dos primeros principios de las “Cuatro nobles
verdades”, es decir, Dukkha-Satya y Samudaya- Satya, en tanto que la ultima
representa las dos ultimas verdades, a saber, Nirodha-Satya y Marga-Satya. Estas a su
vez se igualan a Pravritti o circulacion exterior dharmas y Nivritti o circulacion-
interior dharmas respectivamente. Yamakami Sogen sintetiza la posicién de esta
escuela con las palabras “Vemos entonces que, en el Alayavijfiana esta almacenada
una semilla doble de la cual brotan Samsara (la ronda de existencias no-iluminadas) y
Nirvana”. De igual modo, Dr. Beni Madhab Barua dice “Si ésta es la interpretacion
correcta de la posicion filosofica del Génesis Causal del Buda, se puede demostrar de
forma consistente que Samsara y Nirvana son ambos posibilidades en una y la misma

realidad «.

La posicion de Asvaghosha y su escuela quedard suficientemente ilustrada por las
siguientes dos anotaciones. En ambas, la palabra Citfa ha sido desafortunadamente
traducida por medio del término “alma”, el cual conduce a confusiones, ya que su
connotacion es totalmente no Budista. El Dr. S.N. Dasgupta dice “El consideraba que
en el alma deben distinguirse dos aspectos el de la ansiedad (bhutatathata) y el del
ciclo de nacimiento y muerte (Samsara). El alma, como vida y muerte, (Samsara),
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viene de la matriz del Tathagata (Tathagatagarbha), la realidad Ultima. Pero lo
inmortal y lo mortal coinciden lo uno con lo otro. Aunque no son idénticos, no son
duales tampoco. Asi, cuando el alma absoluta asume un aspecto relativo, por
afirmacién de su ser, es llamada en Todo-conservadora mente (alayavijiiana). Abarca
dos principios (1) iluminacion (2) no-iluminacién™. La equivalencia de estos textos
con aquellos usados por Buddha y Dhammadinna, de una parte, y aquellos empleados
por Nagarjuna, Asanga, y Vasubandhu, de la otra, podra ser facilmente comprobada
por cualquiera que haya leido atentamente los dos parrafos anteriores. Esto es una
ilustracién adicional de la “unidad en diversidad” del sublime pensamiento Budista.

Estamos entonces en capacidad de ver la cercana conexion logica que existe entre la
filosofia y la religién, no solamente en el Budismo original del Buda y Dhammadinna
sino también en el Budismo desarrollado de Nagarjuna, Asanga, Vasubandhu y
Asvaghosha. Las doctrinas religiosas y las practicas espirituales del Budismo
descansan no en el rastrojo de la creencia ciega o en las arenas movedizas de la
especulacion ociosa, sino en el fundamento adamantino de la verdad filoséfica. El
budismo como religién estd ferozmente enraizado en la filosofia y el Budismo como
filosofia se para portando a la religion como su fruto mas delicado. Pero debe tenerse
en cuenta que esta vision del Budismo como siendo simultaneamente una filosofia y
una religion no hubiese sido posible si hubiésemos admitido excluir al Nibbana del
proceso de Originacién Dependiente; pues tal exclusiéon hubiese necesariamente
degradado Paticca Samuppada de su alto sitio como wuna Realidad Todo-
comprendiendo, a una comparativamente mediocre posicién de una mera ley
fenomenologica. Esto seria equivalente a admitir; primero que el buda no fue un
fildsofo, que no tenia o no admitidé frente a sus discipulos que tenfa una visidn
sindptica de la existencia como una totalidad, empirica y trascendental, fenomenal y
noumenal, y segundc que el Budismo no es una filosofia pero solo una religién y
ademas una religién sin fundamento. Si por otra parte, aceptamos la explicacién del
Nibbana como meramente representando el contra-proceso de cese dentro de Paticca
Samuppada estamos obligados a mirar la totalidad de la vida y la carrera religiosa
como un proceso exclusivamente negativo. Tal negativismo extremo, no solo
desarmoniza con nuestras mas verdaderas necesidades espirituales sino que se
encuentra en contraccion total con varios pasajes importantes en el Canon Pali, por no
decir nada respecto de los innumerables textos Sanskritos, Tibetanos, Chinos y
Japoneses del Budismo desarrollado. El tnico camino que nos saca de la dificultad, el
Gnico piso que tenemos para considerar el Budismo tanto una filosofia como una
religién, como un evangelio positivo y no uno negativo, es la visién de la Realidad =
Devenir = Paticca-Samuppada , y de que el Samsara y el Nibbana representan
respectivamente la tendencia de la interaccién entre opuestos y la tendencia de la
interaccion entre complementos.
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“Si tal es la interpretacidn correcta de posicion filoséfica de Buda en su Génesis —
causal, ambos Samsara y WNirvana, pueden mostrarse consistentemente, estan
incluidos, ambos, como posibilidades en una y la misma realidad. De que esta fue la
posicion exacta puede manifestarse del hecho de que el modo completo o método de
entrenamiento religioso que fue el resultado de la religion personal a Buda estaba
basado en la segunda tendencia, la segunda linea de interaccidén que implica la
procesion de lo bueno a lo atin mas bueno, de lo saludable a lo aun mas saludable. El
juego o la lucha en, circulo, de los opuestos se restringe a las esferas Karmicas o no-
jhanicas y no-reflexivas, de la conciencia. 4dkusala, la inmoral o insana reaccién de la
mente, no tiene lugar en las esferas jhanicas o reflexivas de la conciencia v en la
experiencia religiosa que admite infinitas graduaciones, aunque para propésitos
cientificos se reducen a dieciséis o diecisiete estados sucesivos y progresivos en la
vida de un aspirante”

Esta cita nos permite ver que asi como la concepcion del Devenir domina al Budismo
como filosofia, la concepcidn de la Via domina al Budismo como religion. Es el gran
mérito de la Sra. Rhys Davids el que haya hecho que el Budismo original sea no solo
inteligible sino practicable, remarcando que el fundador considerd la vida espiritual
como un proceso de devenir voluntario; no un proceso de devenir menos, sino devenir
més. A ella le gustaria decir que Buda veia al hombre como viajando de un Méas a un
Maximo. Pero, como tantos otros cuando atacan una posicion extrema, ella se dejé
llevar por su entusiasmo al extremo opuesto, y parece haber considerado que la vision
de la vida espiritual como devenir menos era totalmente falsa. La verdad reside, como
de costumbre lo hace, entre dos extremos. La adolescencia, por ejemplo, no es
solamente un proceso de devenir mds adulto sino también un proceso de devenir
menos nifio. Similarmente, la vida espiritual comprende no solamente el crecer de la
tendencia Nibbanica del devenir pero sobretodo el menguar de la tendencia
Samsarica del devenir. Las dos estdn de verdad intrinsicamente interrelacionadas, son
tan inseparables como el anverso y derecho de una moneda o los dos extremos de una
vara. Ellas pueden distinguirse en el pensamiento pero no pueden separarse en la
practica. Pero, para los estudiosos de los textos Pali, lo negativo era, y alin es, tan
fuerte que una exageracion de lo afirmativo era, quizas, necesaria para establecer un
justo balance entre ellos.

En el Nidana-Vagga del Sanyutta-Nikaya se encuentra un Sutta que la Sra Rhys Davis
refiere como un “oasis” de lo Afirmativo en el arido desierto de lo Negativo. El sutta
exhibe, claramente, la tendencia Nibbanica del Devenir como una reaccién en orden
progresivo, entre factores que se complementan uno al otro, como esencialmente un
proceso de crecimiento positivo en el bien, como un enriquecimiento acumulativo del
continuo de la vida humana, en lugar de un nuevo contra-proceso de cesacion una
simple salida del mal o un empobrecimiento gradual del continuo de la vida humana.
En este importante pasaje, quizds el unico de esta clase en el Canon Pali, Buda declara



que en dependencia del sufrimiento surge la fe, en dependencia de la fe surge la
alegria, en dependencia de la alegria surge el éxtasis, en dependencia del éxtasis surge
la serenidad, en dependencia de la serenidad surge la felicidad, en dependencia de la
felicidad surge la concentracion, en dependencia de la concentracién surge el
conocimiento y la vision de las cosas como realmente son surge la repulsion, en
dependencia de la repulsion surge el desapasionamiento, en dependencia del
desapasionamiento surge la liberacién, en dependencia de la liberacion surge el
conocimiento acerca de la extincion de los intoxicantes.

Buda ilustra el proceso del origen dependiente o asociacion causal en la Samsérica y
en la Nibbanica tendencia del devenir con un simil grafico:

“Justo como cuando, hermanos, en alguna alta cumbre, la lluvia estd cayendo en
gruesas gotas, esa agua, moviéndose de acuerdo a la inclinacion, llena las grietas y
barrancos y quebradas y habiéndose estas llenado se llenan los lagos y habiéndose
estos llenado se llenan los pequefios rios, habiéndose llenado estos se llenan los
grandes rios y habiéndose llenado los grandes rios se llena el mar, el océano - asi
hermanos hay una asociacion causal de las actividades de nombre — y — forma con
la consecuencia de la esfera séxtuple de los sentidos con nombre y forma, del
contacto con la esfera séxtuple de los sentidos, del sentir con el contacto, del anhelo
con el sentir, de la avaricia con el anhelo, del (renovado) devenir con la avaricia, del
nacimiento con el (renovado) devenir, del dolor con el nacimiento, de la fe con el
dolor, de la alegria con la fe, del éxtasis con la alegria, de la serenidad con el éxtasis,
de la felicidad con la serenidad, de la concentracion con la felicidad, del
conocimiento y vision de las cosas como ellas realmente son con la concentracion, de
la repulsion con el conocimiento y vision de las cosas como ellas realmente son, del
desapasionamiento con la repulsion, de la liberacion con el desapasionamiento, del
conocimiento acerca de la extincion (de intoxicantes) con la liberacion”.

Lo expuesto es suficiente para indicar la inseparable conexion entre el Budismo,
como filosofia, y el Budismo, como religiéon, y para demostrar la ininterrumpida
persistencia de esta concepcion en el Budismo original de Buda y el Budismo
desarrollado de las grandes escuelas Mahayanas encabezadas por Nagarjuna, Asanga,
Vasubandhu y Asvaghosha. Ellas han mostrado, ademas, que el Budismo, como
religion, esta basado en la tendencia Nibbanica del devenir, y que no es, por lo tanto,
un credo meramente negativo o negador de la vida sino un credo positivo y progresivo
que es capaz de satisfacer las mas profundas necesidades espirituales del hombre
moderno.
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1.7.2. Teoria plat()nica6

La primera explicacién del conocimiento que encontramos en Platon, antes de haber
elaborado la teoria de las Ideas, es la teoria de la reminiscencia (anamnesis) que nos
ofrece en el Menon. Segun ella el alma, siendo inmortal, lo ha conocido todo en su
existencia anterior por lo que, cuando creemos conocer algo, lo que realmente ocurre
es que el alma recuerda lo que ya sabia. Aprender es, por lo tanto, recordar. ;Qué ha
conocido el alma en su otra existencia? ;A qué tipo de existencias del alma se refiere?
Platén no nos lo dice, pero no parece que esté haciendo referencia a sus anteriores
reencarnaciones. El contacto con la sensibilidad, el ejercicio de la razén, serian los
instrumentos que provocarian ese recuerdo en que consiste el conocimiento. La teoria
de la reminiscencia volverd a ser utilizada en el Fedon en el transcurso de una de las
pruebas para demostrar la inmortalidad del alma, pero Platén no volverd a insistir en
ella como explicacion del conocimiento.

En la Republica nos ofrecera una nueva explicacion, la dialéctica, al final del libro VI,
basada en la teoria de las Ideas. En ella se establecera una correspondencia estricta
entre los distintos niveles y grados de realidad y los distintos niveles de conocimiento.
Fundamentalmente, distinguira Platéon dos modos de conocimiento: la “doxa” (o
conocimiento sensible) y la “episteme” (o conocimiento inteligible). A cada uno de
ellos le corresponderd un tipo de realidad, la sensible y la inteligible, respectivamente.
El verdadero conocimiento viene representado por la “episteme”, dado que es el tnico
conocimiento que versa sobre el ser y, por lo tanto, que es infalible. Efectivamente, el
conocimiento verdadero lo ha de ser de lo universal, de la esencia, de aquello que no
estd sometido a la fluctuacién de la realidad sensible, ha de ser, por lo tanto,
conocimiento de las Ideas.

Platén nos lo explica mediante la conocida alegoria de la linea. Representemos en una
linea recta los dominios de lo sensible y lo inteligible, uno de ellos mas largo que el
otro, vy que se encuentre en una relaciébn determinada con él, nos dice Platon.
Dividamos cada uno de dichos segmentos, segin una misma relacion, igual a la
precedente. Sobre la parte de la linea que representa el mundo sensible, tendremos dos
divisiones: la primera, correspondiente a las imagenes de los objetos materiales —
sombras, reflejos en las aguas o sobre superficies pulidas-, la segunda,
correspondiente a los objetos materiales mismos, a las cosas —obras de la naturaleza
o del arte-. De igual modo, sobre la parte de la linea que representa el mundo
inteligible, la primera divisién corresponderd a las imagenes (objetos légicos y
matematicos), y la segunda a los objetos reales, las Ideas.

6
Medina Gonzales, A. (1992)
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Ahora bien, si el mundo sensible es el mundo de la opinién (doxa) y el mundo
inteligible el dominio de la ciencia (episteme) estamos autorizados a formular la
proposicion siguiente: la opinion es a la ciencia lo que la imagen es al original. Las
imagenes de los objetos materiales dan lugar a una representacion confusa, que
llamaremos imaginacion (eikasia); los objetos materiales dan lugar a una
representacion mas precisa, que comporta la adhesion del sujeto que las percibe, y a la
que llamaremos creencia (pistis); por su parte, en el mundo inteligible, las imagenes
de las Ideas (objetos matematicos) dan lugar a un conocimiento discursivo (dianoia),
mientras que las Ideas mismas dan lugar a un conocimiento intelectivo (noesis), el
conocimiento de la pura inteligencia. La dialéctica es, pues, el proceso por el que se
asciende gradualmente al verdadero conocimiento, al conocimiento del ser, de lo
universal, de la Idea.

Las nociones matematicas, que de una parte reflejan las Ideas puras, pero por otra
parte solo pueden traducirse con la ayuda de simbolos sensibles, nos proporcionan el
tipo de las nociones mixtas de la didnoia: las matematicas se fundan sobre hipdtesis a
las que consideran como principios a partir de los cuales deducen sus consecuencias,
representando asi la actividad del razonamiento discursivo. La ndesis jen qué se
diferencia entonces de la dianoia? Por supuesto, en que se dirigen a objetos de
conocimiento distintos, si seguimos la interpretacion de Aristoteles en la “Metafisica”
(987 b 14 y siguientes) segun la cual Platdn establecia una diferencia entre las Ideas y
los objetos matematicos en el sentido de considerar a estos como realidades
intermedias entre las formas (Ideas) y las cosas sensibles. Pero también en cuanto a su
naturaleza, pues la noesis, aunque partiendo de las hipdtesis de la dianoia pretende
rebasarlas remontandose hasta los primeros principios, las Ideas, mediante el recurso
a una abstraccion pura, descendiendo luego hasta las conclusiones que se derivan de
esos primeros principios, pero sin valerse en ninglin momento de iméagenes sensibles.
Esta distincion entre la dianoia y la ndesis ha dado lugar a numerosas disputas, tanto
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respecto a su naturaleza y funciones como en cuanto a la posibilidad misma de su
distincién jcomo se justifica, en efecto, la afirmacién de que existen dos tipos de
razoén?. Platon tampoco da muchas indicaciones al respecto, ni en la Republica ni en
otras obras posteriores; si aporta, al comienzo del libro VII de la Republica, una
interpretacion figurada de la alegoria de la linea a través del conocido mito de la
caverna. Pero, en la medida en que se recurre a un mito para explicar la alegoria de la
linea, las dificultades de la interpretacién permanecen.
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Capitulo 2. Analisis de Milinda Panha
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2.1 Sinopsis de Milinda Panha:

Milinda era el rey de la ciudad de Sagala, fue educado en las artes y las ciencias y
tenia una gran disposicién inquisitiva. Era experto en el debate y nadie era capaz de
resolver sus dudas en materia religiosa a pesar de que preguntaba a todos los sabios
prestigiosos.

Assagutta era uno de los muchos arahants que vivian en el Himalaya y, gracias a su
poder sobrenatural, supo de las dudas del rey. Por eso convocod una asamblea para
preguntar si alguien podia contestar al rey. Como no habia nadie, la asamblea entera
ascendio al cielo del treinta y tres y solicité al dios Mahésena que naciese un hombre

capaz proteger la religion.

Asi renaci6 Mahdsena en Kajangald. Entonces se encargd a uno de los monjes,
llamado Rohana, que fuese a Kajangala, y que esperase a que creciese. El padre del
muchacho, Brahman Sonuttara, le educ6 en los tres Vedas pero el muchacho, llamado
Nagasena, declard: “estos tres Vedas estan vacios como la paja. En ellos no hay
realidad que valga la pena ni nada esencial.”

Rohana comprobd que el muchacho estaba preparado v hablé con sus padres. Estos
consintieron en que su hijo fuese iniciado y de esta manera Nigasena estudié el
Abhidhamma. Tras conseguir el conocimiento perfecto de los siete libros del
Abhidhamma, Nigasena fue admitido a la orden de los monjes y Rohana lo envié a la
ermita de Vattaniya para que estudiase con Assagutta. Cuando pasé la estacion de las
lluvias, solicitaron a Ndgasena que hiciese un discurso para una sefiora piadosa de la
que Assagutta era partidario. Como resultado del discurso la sefiora y Négasena
lograron ¢l ojo del Dhamma, el conocimiento de que todo lo que tiene un principio
también tiene la cualidad inherente de tener fin.

Entonces Assagutta envié Négasena a Dhammarakkhita, en el parque de Asoka, en
Pafialiputta, donde, en tres meses, dominé el resto del Tipifiaka. Dhammarakkhita
amonesté a su alumno por no estar contento con el simple conocimiento del libro y
esa misma noche, el diligente alumno Négasena, logr6 el arahant.

Entonces fue a unirse a los otros arahants que todavia permanecian en el Himalaya y
tras esta educacién Nagasena estaba listo para el debate con cualquier persona.

Mientras tanto, el rey Milinda continué su busqueda espiritual y, estando visitando la
ermita de Saiikheyya en el dyupala del bhikkhu, pregunté por qué los monjes
renunciaron el mundo. El més anciano respondié: “Es para poder vivir en justicia y
calma espiritual”. Entonces el rey pregunt6d “;Es que no hay, venerable sefior, laicos
que vivan asi?”
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renunciaron el mundo. El mds anciano respondio: “Es para poder vivir en justicia y
calma espiritual”. Entonces el rey pregunté “;Es que no hay, venerable sefior, laicos
que vivan asi?”

El anciano admiti6 que habia muchos laicos que vivian de esa manera y el rey
respondio: “Entonces, venerable &dyupala, su renuncia es inatil y debe estar
relacionada con pecados de una vida anterior que les obligan a renunciar al mundo y a
sujetarse a las limitaciones propias de la practicas ascéticas como el uso de ragrobes,
hacer una unica comida al dia, 0 no acostarse para satisfacer el suefio. No hay virtud
en esto, la abstinencia no es meritoria, no provoca una vida mas recta.”

Tras la pregunta del rey, el venerable ayupala no supo como responder y qued6 en
silencio. Entonces los quinientos griegos bactrianos que acompafiaron al rey dijeron,
“El anciano es sabio pero también prudente y por eso no contesta”. El rey contestd a
esta afirmacion exclamando: “jLa india est4 vacia como la paja. No hay nadie que sea
capaz de debatir conmigo y disipar mis dudas!” y pregunt6 a los impasibles Griegos
bactrianos: “;Existe, mis buenos siervos, alguien capaz de debatir conmigo y de
disipar mis dudas?”

Entonces, el ministro Devamantiya dijo: “Lo hay gran rey, un anciano llamado
Négasena que es un docto de formas moderadas pero lleno de coraje. El es capaz de
discutir con Vd. Ahora vive en la ermita de Saiikheyya. Usted debe ir a formularle

sus preguntas a él.”

Con la mera mencién del nombre de Ndgasena, el rey se alteré y los pelos del cuerpo
se le erizaron. Entonces envié un mensajero para avisar que Néagasena que iba a verlo
y, acompaiiado por quinientos griegos bactrianos, monté en su carro real y se dirigié
al lugar donde Nagasena vivia.

El rey llego hasta Nagasena y le planted todas sus dudas dando lugar a muchos dias de
debates en los que el rey, poco a poco, fue aceptando las respuestas de Nigasena. La
tradicion budista cuenta que, tras estas discusiones con Néagasena, Menandro abrazo la

fe budista.

Un dia el rey le dijo:”Acépteme el venerable Nagasena como seguidor de la fe, desde
el dia de hoy y por todo lo que dure mi vida!”.

Luego, dejo el reino en manos de su hijo, y se retiré del mundo. La tradicion dice: Y
después de ello, deleitindose en la sabiduria de los Ancianos, entrego6 el reino a su
hijo, y abandonando la vida familiar por la vida sin hogar, aumento6 en gran medida su
vision interior, y alcanzé el nirvana”.
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2.2. Analisis de discurso entre Milinda Panha y dialogos de Platon
2.2.1. Analisis de discurso de dialogos en Milinda Panha

2.2.1.1. Traducciones del Milinda Panha utilizadas para el analisis.
2.2.1.1.1. Milindapasiho: traduccion de 2009 al inglés de Bhikkhu

Nagasena (p.p. 7-14)

Atha kho milindo vaja, Now Nlilinda  the Imw
yvendayasma nagaseno tenupasankami, went up (o where
the venerable Nagasena was upasankamitva mdsmam

| H

nagasenena saddhim sammodi, and  addressed ham

sammodanivam katham saranivam vitisaretva v ith the
areetings  and ompliments  of
!ueml:\i, and Courtesy

ekmnantam niﬁdi and took his

St e W{v g{ li\ ;11,‘1:1;{, Cad- -5

Ayasmapi kho nagaseno
patisammodaniyeneva And
Nigascena reciprocated his
COUrtesy. l'nilin(lasw ranino

1

cittam aradhesi so that the heart
of the king was pw.\pm(um_l.

Atha Kkho milindo  raja
ayasmantam nagasenam
etadaveca And Milinda began by
wsking  “*katham  bhadanto navati, 'Tlow s vou

Reverence known, kin-nameo'si bhante” 6?7 and what,
st 1s vour name? **Nagaseno’ i kho aham, maharaja,

navami,

Tam known as Nagasena, O king. *‘nagaseno’ ti and 1t 15
by that name  kho  mam, mﬁhdmm ,‘al)mhmacéri
samudacaranti, that my brethren in the faith address me.
api ca matapitaro namam karonn But although parents,



O king. grve such a name
a5 “‘nagaseno’ i va
“stiraseno’ ' va
“viraseno i va
"‘sillmfnlu”ti Vi,
Nagasena, o1 Slrasena,
Or \'i asena. or Sthasena,
api ca kho, nmlm -aja,
vel this, Sire -- sankha

samaina s only o
generally understood

lerm, paﬁl‘mlti a designation voharo lmummattam m
common use yadidam nagaseooti,. Namely “Nagasena™ -

- na hettlm puggalo upalabbhatiti. For there s no
permanent mdividuality (no soul) mvolved i the matter

Atha kho milindo raja evamaha “‘sunantu me bhontoe
pancasata yonaka asitisahassi ca bhikkhi, Ihen

b R oy ik . a b ORI (g o
LHtncla L;fHL'al upon the Greeks and

witness ayvam nagaseno evamaha "[his Nacosena savs
‘na hetlha puggalo upalabbha@™t there s no permanent
mdividoahity imphed in his name. Jkallam nu I».hu

t

tadabhmandnun‘ll. [s 1t now even IM L0 appros

P

i that” Atha kho milindo r:ﬁjﬁ Ayasmantam
naﬂascnnm ctadavoca And turning to Nagasena. he sad
“sace, bhdnte nagasena, puugdlo lIllpdllhhhdtl. i}
most reverend  Ndagasena, there be no  permanent
'im_’ié\iﬁl_z.:is‘iijg (no soul) mvolved in the mat ko carahi
tumhakam civara- pm(tapatwsonasmmmalana~

ppaccava-bhesayja- paul\khan am deti, who is 1t pray
whao SIVes 10 vou mem by of the Order ‘,«:m‘ *wl«,}rnv At

for the sick? ko tam

njovs such 'ifai%ir_;ira when

lood and lodumg and necessar
paribhunjati, Who 1s it who
oiven” ko stlam rakkhati, .

& Who 13 ~ ~|su Iives a lile ol
nuhteousness” ko bhavanamanuyuijat, YW ho st who
devores  himselt 1o meditation” ko magga-phala-
nibbanani sacchikaro€i, Who s o who attoins 1o the voal
vana ot Arahats \:w " ko

of the Excellent Way. to the Nin
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panam hanati, And who 1s 1t who destrovs hiving
creatures! ko adinnam adiyati, who is it who takes what
s nothis own” ko kimesu-micchacaram carati, who is
iwho hives an evil life ol worldly Tusts, ko musa bhanati,
who speaks hes, ko magjam pivati, who drinks strong
drink. ko paﬁf:ﬁnmlmrivakanmmm karoti, who (in a

word) commits any on H1 five sins which work out
their bitter Iruit even m ihés Hie 7 tasma natthi kusalam,

{

natthi akusalam, I tha in; 0 there 1s neither mernt nor
demerit natthi kusalﬁ]msalmmq'l lmmrminam katia va
kareta va, there 1s neither doer nor causer ol good or evil
deeds  matthi sukatadukkatanam Kkammanam phalam
vipako, there is neither fruit nor result of good or evil
Karma sace, bhante nagasena, [ most reverend

Nagasena. vo tumhe | aretl, natthi tassapi panatipato,
~-we are o think that were a man to kill you there would

be no murder mmhﬁkmnpi, bhante nagasena, natthi
acariyo. then it follows that there are no real masters

natthi wpajjhayo, . or teachers 0 vour Order. natthi
upasampada and  that vour ordinatons  are void -
“Nagasenofi mam. mdham] Ay sabrahmacart
samudicarantt' i yam vadesi. Y ou me that your
brethren 1n the Order are 1in the habit of gdd

Nigasena.  ‘katamo ettha nagaseno? Now what is that
Nigasena” Kinnu kho, bhante. kesa nagaseno™ ti? Do

i

vou mean to say that the hair 1s Nagascna? **Na hi

FessSing vour as

']

H

maharaja’ . 'l don't say that, great kKing!'

“Loma nagaseno™ G? . O the hairs on the bods
perhaps”?

“*Na hi maharaja’ ti. Certainly nof

“Nakha...pe... 'Ov st the nails danta...pe... the teeth.

(aco...pe... the sk mamsam..pe... the  [lesh
nhara...pe... e nerves atthi...pe... the bones.

atthiminjam,..pe... the marrow.,  vakkam...pe... the



Kidneys. hadayam...pe... the hear "vakanan'l...pc... the
lver kilomakam...pe... the abdomen. pihakam...pe...
the spleen |)Jpph,wml,. peé... the im:;,_;-. antam...pe...
the  larger  mtestines,  amtagupam...pe... e lower
lestnes mlz’irlymp...pe... the stomach. kartsam...pe...
the feces. pittam...pe... the bile. sembam...pe... the
phicgm, pubbo...pe... the pus. lohitam...pe... the blood,
sedo...pe... the sweat. medo...pe... the al. assu...pe...
the tears. vasa...pe... the serum. khelo...pe... the saliva
singhanika...pe... the mucus, lasika...pe... the wl that
lubricates the jomts, mutam...pe... the urine. matthake
matthaluagam or (he hram. niagaseno™ 1?2 Nagasena

“Na himaharaja’ ti. Certainly not”

“*Kim nu kho, bhante, rapam nagaseno’ti? s i the

aubward ii‘ﬁl‘if‘ then  that 18 Nagasena “Nahi

maharija’"u. Certainly not

*“Vedana nagaseno™”ti? o (he sensations “*Na  hi
maharaja'’ . **Sanna  or the weas nagaseno™ ti? **Na
hi mahariaja™ i, “*Sankhara nigaseno’ti? or the
abricattons *Na o hi maharaja™ . “*Vianapam

: " v

nﬁgasclw”ti‘.’ or the consciousness that 13 Naqeasena
“"Na hi maharaja™ti. Certainly not
“*Kim pana, bhante, rupa -vedana-sanna-sankhara-

vinnagam nagaseno’’ti? "Then is it all these Skandhas

Cil H‘l ned ’]1. L dIe \i?'..,’tif‘wt‘?!;‘\j

{4

**Na hi maharaja’ t

“Kim pana, bhante, affatra rapa-vedana-sanna-
sankhara-viniaoam nagaseno™ 6?7 Bo is there anvthing



outside the tive Skandhas that s Nagasena” **Na hi

maharaja’'ti. And still he answered no.

““Tamaham bhante, "[hen thus, pucchanto pucch.mt()-
askoas Doy, na passami nigasenant. | con dis Crono
vagcisena. Nagasenasaddo  veva nu kho, bhdnte.

nagaseno’'ti? Ndagascena 1s a mere emiply sound. “*Na hi
maharaja’’ (. **Ko WWho panettha nagaseno, thcn 15 (he
Nigasena that we see before us? alikam tvam, bhante,
bhasasi musdvadam, natthi nagaseno™ti. 1

talsehood that vour reverence has spoken. an untruth!

Atha kho Ayasma niagaseno And the vencrable Nacasena
milindam rajanam etadavoca said o Milinda the King
“tvam khosi, maharaja, 'y ou, Sire, khattivasukhumalo
accantasukhumalo, have been brought up i arear luxury,
birth tassa  te, maharaja,
(o

as  heseenis vour noble

majjhanhikasamayam tattaya bhomiya I vou vwere
walk this drv weather uphaya valikayva on the hot and
sandy wround. kharaya sakkharakathalikaya madditva
padcmgaec!mntaqsa ii"i‘; ling under foot the waritty,
aravelly ;..;' ains of the hard sand [‘M(Id rujjanti, vour feet

could | vou o kayo kllmlmtl. And as vour body would
be {nsl cittam upahainati, vour mind would be
disturbed. dukkhasahagatam kayvavinnanam !Ippdjjdh,

z [ |

and vou would experience a sense of dily suttering.

kim nu kho tvam |)d-dﬂlﬂ"lt051.. udahu mhdncna 7

How then did vou come, on foot, or in a chariot?
**Naham. bhante, padenagacchami, rathenaham
agatosmi i 'l did not come. Sirs on oot T came 1 ¢

carriage ’

“‘Sace, tvam maharaja, 1 Hhenaealosu ratham me
dreoccht, "Then if vou came, Sire. in a carriage. explain to
at that s kim nu kho, mahqmja. isa ra thﬁ“tl" s

e W

) g
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it the pole that is the chariot? **Na hi bhante*'ti, Y did

not say that”’
“*Aklkho racho™ a1? 'Is 1t the asle that s the ¢chanot

“*Na hi bhante " ti. ' crtamly not © “*Cakkani ratho’ ti?
s it the wheels. “*Na hi bhante’"ti. **Rathapafjaram
ratho” u? or  the lramework, **Na  Ian bhante™ ti
“Rathadagdako ratho™a4? or  the ropes. **Na  hi
bhante™ ti. **Yugam ratho™tu? or (he g “Na hi
bhante’"ti. “*Rasmiyvo ratho™'ti? or the spokes of the
wheels **Na hi bhante™ ' ti. “Patudalatthl ratho™ ti? or

the voad, that are the chanot?

“*Na hi bhante ™ ti. "~No. S

“Kim nua kho, maharaja, 1sa-akkha-cakka-ratha-
panjara-ratha-danda-yuga-rasmi-patoda ratho’ " i?

g T f 71

‘Then 1s 1t all these parts of 1t that are the chanot
**Na hi bhante™ t1, ' No. Sir’

“Kim  pana, maharaja, amnatra wsd-akkha-cakka-
ratha-panjara-ratha-danda-yuga-rasmipatoda

=4 "But 1 ohinen arssrlisa NTT T P M RO
-atho™ " ti? 'But 15 there anything outsidae them that 1s the

chanot™

**Na hi bhante’"ti. "~No. Sir” ““Tamaham, maharija,
Then thus, pucchanto pucchanto ask as T ooy, na

i

passanmi  ratham. | can  discover  no o chanot
Ratlmsad(lmm a nu kho, maharaja, vatho™ 62 Chanol

a mere empty sound

**Na hi bhante™ti. **Ko pancttha ratho, What then
the charot you say vou came 1n? .:ll!l\lll].. tvaql-

LEIA
mahd l]d. hlms‘m Musay :ui:-uq_l, It is a falsehood that
Majesty has spoken. an untruth!  natthi ratho, liluw

[ 8%



L O |

\ <y et ont Frlat 1F vo a1’
Viajes IV et out of that it vou can

Atha kho milindo "ija’ avasmantam nagasenam
cladmom And Milinda the k ‘l:-- ep lied to ‘li and

ard. “*naham, hhantc nagasena, musa bhanami, [ have
spoken no  untruth,  reverend  Sir. 1safiica  paticca
akkhafnica paticca cakkini ca pﬂ[?icczl cathapaiijaraica
paticca rnthadamlamnca paticca It s on account of s
;Li».,i" all these thi i}f,\“"“i!ii ;!\«"! and the axle, the wheels.
and the ii;z:" ;l the ropes, the voke, the spokes, and

-

the goad-- *ratho’ti sankha samaina pannatti voharo
namamatiam pavauat .

that 1t comes under the generally understeod term. the

designation 11 common use. of "chariot™

**Sadhu kho, tvam maharaja, ratham janasi, Ve
vood! Your Majesty has nightly grasped the meaning of
‘chanot evameva kho, And just cven so maharija,
mavhampi kese ca paticca lome ca paticea...pe...
matthake matthalunganca paticca rupanca paticca
vedananca paticca sanfaica paticca  sankhare o
paticca vinnanaica patlcm It 1s on account of all those

thines vou questroned me about-- the thirtv-two kinds ot

organic matter i a human body. and the five constituent
clements  of beme-- *nagaseno’ti sankha samanfa
paiiatti voharo namamattam pavattati, that | come
under the LenC ;lHju understood term. the de ‘»52*‘1 Hon i
common use. ol z' paramatihato panettha
pu dio nupaldbbhan Jut according to the highest sense

ot

Bhasitampetam, Lo 0 was sand maharaja. Sie
vajiraya bhikkhuniya by our Sister Vajua bhagavato
sammukha — o the presence of the Blessed One:

““*Yatha hi angasambhara, ""Just as it is by the condition



& amids . A b el Sir & i e = Tk e WA + M
‘JHH Of The co-existence or 118 vartous PEArts h{}tl

saddo ratho iti; that the word ‘charot’ 1s used,
Evam khandhesu santesu, hoti **satto’ " ti sammutr " ti
[Samyutta Nikaya. L171].just so st that when the

{ an ]] sra iy o . all ) T “_EH‘
khandnas are thera we talk of G heinu

“Acchariyam. bhante nagasena, 'Nosto wondoertul
MNacasena,  abbhutam, bhante nagasena, and mosi
strange  aticitrani pafbapatibhanani visajjitani, Vel
has the puzzle put to vou, most ditficult though it was

been sulved. yadi buddho tittheyya sadhukaram
dadeyya, Were the Buddha himsell here he would approve
YOUT  answer sddhu  sadhu nagasena, aticitrani
paithapatibhinani visajjitani’’ti,

i »

Well done, well done, Nagasena!'
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2.2.1.1.2. Milinda Panha: traduccion al tailandés de
Mahamakutrachawithayalai (p.p. 31-34)
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2.2.1.1.3. Questions of King Milinda: traduccién de 1890 al inglés de
T. W. Rhys Davids (p.p. 40-45)

Now Milinda the king went up to where the venerable Négasena was, and addressed
him with the greetings and compliments of friendship and courtesy, and took his seat
respectfully apart. And Négasena reciprocated his courtesy, so that the heart of the
king was propitiated.

And Milinda began by asking, ‘How is your Reverence known, and what, Sir, is your
name?’

‘I am known as Négasena, O king, and it is by that name that my brethren in the faith
address me. But although parents, O king, give such a name as WNagasena, or
Shrasena, or Virasena, or Sthasena, yet this, Sire,--Nigasena and so on—is only a
generally understood term, a designation in common use. For there is no permanent
individuality (no soul) involved in the matter.’

Then Milinda called upon the Yonakas and the brethren to witness: ‘This Négasena
says there is no permanent individuality (no soul) implied in his name. Is it now even
possible to approve him in that?” And turning to Négasena, he said: “If, most reverend
Négasena, there be no permanent individuality (no soul) involved in the matter, who
is it, pray, who gives to you members of the Order your robes and food and lodging
and necessaries for the sick? Who 1s it who enjoys such things when given? Who is it
who lives a life of righteousness? Who is it who devotes himself to meditation? Who
is it who attains to the goal of the Excellent Way, to the Nirvana of Arahatship? And
who is it who destroys living creatures? Who is it who takes what is not his own?
Who is it who lives an evil life of worldly lusts, who speaks lies, who drinks strong
drink, who (in a word) commits any one of the five sins which work out their bitter
fruit even in this life? If that be so there is neither merit nor demerit; there is neither
doer nor causer of good or evil deeds; there is neither fruit nor result of good or evil
Karma. —If, most reverend Nagasena, we are to think that were a man

to kill you there would be no murder, then it follows that there are no real masters or
teachers in your Order, and that your ordinations are void.——You tell me that your
brethren in the Order are in the habit of addressing you as Ndgasena. Now what is that
Néigasena? Do you mean to say that the hair is Nagasena?’

‘I don’t say that, great king.’

‘Or the hairs on the body, perhaps?’
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‘Certainly not.’

‘Or is it the nails, the teeth, the skin, the flesh, the nerves, the bones, the marrow, the
kidneys, the heart, the liver, the abdomen, the spleen, the lungs, the larger intestines,
the lower intestines, the stomach, the faces, the bile, the phlegm, the pus, the blood,
the sweat, the fat, the tears, the serum, the saliva, the mucus, the oil that lubricates the
joints, the urine, or the brain, or any or all of these, that is Nagasena?’

And to each of these he answered no.

‘Is it the outward form then (Ripa) that is Nagasena, or the sensations (Vedand), or
the ideas (Saffid), or the confections (the constituent elements of character,
Samkhard), or the consciousness (Vig/ifiana), that is Nagasena?’

And to each of these also he answered no.

“Then is it all these Skandhas combined that are Nagasena?’

‘No! great king.’

‘But is there anything outside the five Skandhas that is Ndgasena?’

And still he answered no.

‘Then thus, ask as I may, I can discover no Négasena. Nigasena is a mere empty
sound. Who then is the Nagasena that we see before us? It is a falsehood that your
reverence has spoken, an untruth!”

And the venerable Nigasena said to Milinda the king: “You, Sire, have been brought
up in great luxury, as beseems your noble birth. If you were to walk this dry weather
on the hot and sandy ground, trampling under foot the gritty, gravelly grains of the
hard sand, your feet would hurt you. And as your body would be in pain, your mind
would be disturbed, and you would experience a sense of bodily suffering. How then
did you come, on foot, or in a chariot?’

‘I did not come, Sir, on foot. I came in a carriage.’

“Then if you came, Sire, in a carriage, explain to me what that is. [s it the pole that is
the chariot?’

‘I did not say that.’
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“Is it the axle that is the chariot?’
‘Certainly not.”

‘Is it the wheels, or the framework, or the ropes, or the yoke, or the spokes of the
wheels, or the goad, that are the chariot?’

And to all these he still answered no.

“Then is it all these parts of it that are the chariot?’
‘No, Sir.”

‘But is there anything outside them that is the chariot?’

And still he answered no.

“Then thus, ask as I may, I can discover no chariot. Chariot is a mere empty sound.
What then is the chariot you say you came in? It is a falsehood that your Majesty has
spoken, an untruth! There is no such thing as a chariot! You are king over all India, a
mighty monarch. Of whom then are you afraid that you speak untruth? And he called
upon the Yonakas and the brethren to witness, saying: ‘Milinda the king here has said
that he came by carriage. But when asked in that case to explain what the carriage
was, he is unable to establish what he averred. Is it, forsooth, possible to approve him

in that?’

When he had thus spoken the five hundred Yonakas shouted their applause, and said
to the king: Now let your Majesty get out of that if you can?’

And Milinda the king replied to Nagasena, and said: ‘1 have spoken no untruth,
reverend Sir. It is on account of its having all these things—the pole, and the axle, the
wheels, and the framework, the ropes, the yoke, the spokes, and the goad—that it
comes under the generally understood term, the designation in common use, of
“chariot.””

‘Very good! Your Majesty has rightly grasped the meaning of “chariot.” And just
even so it is on account of all those things you questioned me about-— the thirty-two
kinds of organic matter in a human body, and the five constituent elements of being—
that I come under the generally understood term, the designation in common use, of

“Négasena.”
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[paragraph continues] FOT it was said, Sire, by our Sister Vagird in the presence of the Blessed
One:

“’Just as it is by the condition precedent of the co-existence of its various parts that
the word ‘chariot’ is used, just so is it that when the Skandhas are there we talk of a

ebeing l-””

‘Most wonderful, Nagasena, and most strange. Well has the puzzle put to you, most
difficult though it was, been solved. Were the Buddha himself here he would approve
your answer. Well done, well done, Nagasena!’

2.2.1.1.4. The Debate of King Milinda: traduccion de 2001 al inglés de
Bhikkhu Pesala (p.p. 32-34)

King Milinda went up to Nagasena, exchanged polite and friendly greetings, and took
his seat respectfully to one side. Then Milinda began by asking:

— “How is your reverence known, and what sir, is your name?”

“O king, I am known as Négasena but that is only a designation in common use, for
no permanent individual can be found.”

Then Milinda called upon the Bactrian Greeks and the monks to bear witness: “This
Niagasena says that no permanent individual is implied in his name. Is it possible to
approve of that?” Then he turned to Nagasena and said, “If, most venerable Nagasena,
that is true, who is it who gives you robes, food and shelter? Who lives the righteous
life? Or again, who kills living beings, steals, commits adultery, tells lies or takes
strong drink? If what you say is true then there is neither merit nor demerit, nor is
there any doer of good or evil deeds and no result of kamma. If, venerable sir, a man
were to kill you there would be no murder, and it follows that there are no asters or
teachers in your Order. You say that you are called Négasena; now what is that

Nagasena? Is it the hair?”
“I don’t say that, great king.”
“Is it then the nails, teeth, skin or other parts of the body?”

“Certainly not.”
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“Or is it the body, or feelings, or perceptions, or formations, or consciousness? Is it all
of these combined?

Or is it something outside of them that is Ndgasena?”
Still Nagasena answered: “It is none of these.”
“Then, ask as I may, I can discover no Nagasena.

Nagasena is an empty sound. Who is it we see before us? It is a falsehood that your
reverence has spoken.”

“You, sir, have been reared in great luxury as becomes your noble birth. How did you
come here, by foot or in a chariot?”

“In a chariot, venerable sir.”

“Then, explain sir, what that is. Is it the axle? Or the wheels, or the chassis, or reins,
or yoke that is the chariot?

Is it all of these combined, or is it something apart from them?”
“It is none of these things, venerable sir.”

“Then, sir, this chariot is an empty sound. You spoke falsely when you said that you
came here in a chariot. You are a great king of India. Who are you afraid of that you

don’t speak the truth?” Then he called upon the Bactrian Greeks and the monks to
bear witness: “This King Milinda has said that he came here in a chariot but when
asked what it is, he is unable to show it. Is it possible to approve of that?”

Then the five hundred Bactrian Greeks shouted their approval and said to the king,
“Get out of that if you can!”

“Venerable sir, I have spoken the truth. It is because it has all these parts that it comes
under the term chariot.”

“Very good, sir, your majesty has rightly grasped the meaning. Even so it is because
of the thirty-two kinds of organic matter in a human body and the five aggregates of

being that I come under the term ‘Nagasena’. As it was said by Sister Vajira in the
presence of the Blessed One, ‘Just as it is by the existence of the various parts that the
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word “Chariot” is used, just so is it that when the aggregates of being are there we talk

s 9y

of a being’.

“Most wonderful, Nigasena, most extraordinary that you have solved this puzzle,
difficult though it was. If the Buddha himself were here he would approve of your

reply.”

2.2.1.1.5. Les questions de Milinda : traduccion al francés de 1923 de
Louis Finot (p.p. 67-70)

Le roi Milinda s’approcha de Négasena et, lui ayant adressé les compliments
ordinaires de civilité, il s’assit & son cOté. Nagasena lui rendit ses politesses, de
sorte qu’il lui inspira des dispositions favorables. Alors le roi commenga
Pentretien :

— Comment vous appelle-t-on, Vénérable 7 Quel est votre nom ?

— On m’appelle Nédgasena : ¢’est ainsi que mes confréres me désignent. Mais,

& roi, bien que les parents donnent a leurs enfants un nom tel que Négasena,
Slrasena, Virasena, Sihasena, c¢’est la seulement une appellation, une
notion vulgaire, une expression courante, un simple nom : il n’y a pas la-
dessous d’individu.

— Ecoutez, vous tous, les cing cents Yonakas et les quatre-vingt mille
moines ! Voici Nagasena qui dit: « Il n’y a pas la-dessous d’individu ! »
Est-il possible de I'admettre 7 Mais, & vénérable Nagasena, s’il n’y a pas
d’individu, qui donc vous donne des robes, des aliments, des logements,
des remedes, des ustensiles, et qui en use ? Qui pratique la vertu 7 Qui se
livre a la méditation 7 Qui réalise le Chemin, le Fruit, le Nibbana? Qui se
livre au meurtre, au vol, a I'impureté, au mensonge, a I’alcool ? Qui
commet les cinq péchés? Il n’y a donc ni bien ni mal, pas d’auteur ou
d’instigateur des actes salutaires et pernicieux, pas de fruit, pas de
maturation des bonnes et des mauvaises actions ! Si, 6 Négasena, celui qui
vous tue n’existe pas, il n’y a donc pas de meurtre ! I n’y a rien chez vous :
ni maitres, ni précepteurs, ni ordination ! Quand tu dis : « Mes confréres
m’appellent Nagasena », quel est ce Nagasena dont tu parles ? Est-ce les
cheveux qui sont Nagasena ?

— Non, mahérija.

— Est-ce les poils, les ongles, les dents, la peau, la chair, les tendons, les os, la
moelle, les reins, le coeur, le foie, le derme, la rate, les poumons, Pintestin,
le mésentere, les aliments non digérés, les résidus de la digestion, la bile, le
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phlegme, le pus, le sang, la sueur, la graisse, les larmes, I’huile de la peau,
la salive, le mucus nasal, la synovie, 'urine, le cerveau 7
— Non. Mahargja.
— Qu bien, est-ce la forme, la sensation, la perception, les formations, la
conscience 7

— Non, mahéarija.

— Est-ce donc la réunion de ces cinq éléments : forme, sensation, perception,
formations, conscience 7

— Non, maharjja.

—- Est-ce une chose distincte des cing éléments ?

— Non, mahérija.

— Jai beau tinterroger: je ne vois pas de Nigasena. Qu’est-ce que
Nigasena ? Un mot et rien de plus. Ta parole, 6 Vénérable, est fausse et
mensongeére : il n’y a pas de Nigasena !

— Tu es, 6 roi, délicat comme un prince, trés délicat. S’il t’arrive de marcher,
a midi, sur la terre chaude, sur le sable brilant, foulant aux pieds les
aspérités du gravier, des tessons et du sable, tes pieds souffrent, ton corps
est las, ton ame épuisée, et la conscience de ton corps s’accompagne de
malaise... Es-tu venu & pied ou au moyen d’un véhicule ?

— Je ne vais pas a pied, Vénérable, je suis venu en char.

— Puisque tu es venu en char, mahérdja, définis-moi ce char. Est-ce le timon
qui est le char ?

— Non, Vénérable.

— Est-ce ’essieu, les roues, la caisse de la voiture, le support du dais, le joug,
les rénes, I"aiguillon ?

— Non, Vénérable.

— Est-ce donc la réunion de toutes ces choses.

— Non, Vénérable.

— Est-ce une chose distincte de tout cela ?

~ Non, vénérable.

— J"ai beau t’interroger : je ne vois pas de char. Qu’est-ce qu’un char ? Un mot
et rien de plus. Ta parole, mahérija, est fausse et mensongére : il n’y a pas de
char. Tu es le premier parmi les rois du Jambudipa : de qui donc as-tu peur pour
mentir ainsi ? Ecoutez, vous tous, les cing cents Yonakas et les quatre-vingt mille
moines | Le roi Milinda que voici a dit: « Je suis venu en char. » Or, invité a
définir le char, il ne peut prouver I'existence du char. Peut-on admettre cela ?

A ces mots les cing cents Yonakas acclamérent Nagasena et dirent au roi
Milinda : « Maintenant, mahéarija, réponds si tu le peux ! » Le roi reprit la parole.

— Je ne mens pas, Vénérable: c’est a cause du timon, etc., que se forme
I’appellation, la notion commune, I’expression courante, le nom de « char ».
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—- Trés bien, mahardja ! Tu sais ce qu’est le char. De méme c’est & cause des
cheveux, etc., que se forme D’appellation, la notion commune, I’expression
courante, le nom de « Nagasena » : mais en réalité¢ il n’y a pas la d’individu. La
religieuse Vajird I’a dit en présence du Bouddha:

De méme que la combinaison des piéces donne lieu au mot

[« char »,
ainsi Uexistence des Khandhas dornne lieu a la convention

[d’« étre vivant ».

— Merveilleux, Nagasena ! Admirable, Négasena ! Tu as répondu & tous les
artifices de ma question. Si le Bouddha était ici, il t’applaudirait. Trés bien, trés
bien, Nagasena !

2.2.1.1.6. Milinda-Pasiha o la Esencia del Budismeo Pali: traduceion al
espaiiol de 1995 de José Valero Bernabéu (p.p. 39-41)

El rey Milinda se acerca a Néagasena y, tras dirigirle los cumplidos ordinarios, se
asienta a su lado. Nagasena, le corresponde con los cumplidos necesarios, inspirando
asi la buena disposicion. Entonces el rey inicia la conversacion:

-, Como te llamas, venerable? ; Cudl es tu nombre?

-Me llaman Nigasena: asi me nombran mis hermanos. Pero, oh rey, aunque los padres
den a sus hijos un nombre como Nagasena, Siirasena, Virasena, Sthasena, no se trata
mas que de una denominacién vulgar, una simple expresion, un nombre corriente:
pues nada hay alli bajo el individuo.

-iEscuchad todos, los quinientos yonakas y los ochenta mil monjes! He aqui lo que
dice Nagasena: «jNo hay nada bajo el individuo!» ;Como se puede admitir? Pero,
venerable Nagasena, si no existe el individuo!» ;Como se puede admitir? Pero,
venerable Nagasena, si no existe el individuo, jquién los usa? ;Quién practica la
virtud y se entrega a meditacion? ;Quién realiza el Camino, el Fruto, el Nibbana?
(Quién se entrega al homicidio, al robo, a la impureza, a la mentira, a la bebida?
(Quién comete los cinco pecados? No hay pues, ni bien ni mal, ni autor ni instigador
de actos buenos o perniciosos, ni frutos, ni efectos de las buenas o malas acciones.

Oh Nagasena, jsi matais a alguien que no existe, nadie morird! Nada existe para
vosotros: ni maestros, ni preceptores, no ordenaciéon. Cuando dices: «Mis hermanos
me llaman Nagasena», ;quién es ese Néigasena del que hablas? ;Son acaso los

caballos?

-No, maharija.
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-;Son los pelos, las ufias, los dientes, la piel, la carne, los tendones, los huesos, la
médula, los rifiones, el higado, el bazo, los pulmones, el intestino, el mesenterio, los
alimentos no dirigidos, los residuos de la digestion, la bilis, el flema, el pus, la sangre,
el suero, la grasa, la sinovia, la orina, el cerebro?

-No, maharaja.
-;Es entonces, la forma, la sensacion, la percepcion, el pensamiento, la conciencia?
-No, mahérija.

-.Es pues, la reunion de estos cinco elementos: forma, sensacion, percepcion,
pensamiento, conciencia?

-No, mahéréja.
-;Es una cosa distinta de los cinco elementos?
-No, mahérija.

-Tengo a bien preguntarte: no veo a Nagasena. ;Qué es Nagasena? Una palabra y
nada mas. Tu palabra, oh venerable es falsa y engafiosa: |No existe Nagasena!

-Tu eres, oh rey delicado como un principe, muy delicado. Si tuvieras que caminar
hacia el sur, donde la tierra es caliente, sobre arena ardiente, apoyando tus pies en las
asperezas del camino, los terrones y la arena, tus pies sufririan, tu cuerpo se cansaria,

tu alma padeceria y la conciencia de tu cuerpo se llenaria de malestar...;Has venido a
pie con algtin medio de transporte?

-No he venido a pie, venerable, sino en carro.
-Ya que has venido en carro, defineme ese carro. jAcaso es su lanza?

-No, venerable.

-;Es el eje, las ruedas, la caja del coche, el soporte del dosel, el yugo, las riendas, el
freno?

-No, venerable.

-;Es, pues, la union de todas esas cosas?
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-No, venerable.

-Tengo a bien preguntarte: no veo el carro. ;Qué es un carro? Una palabra y nada
mas. Tu palabra, mahardja, es falsa y engafiosa: no existe el carro. Eres el primero
entre los reyes del Jambuipa: ;de qué tienes miedo para mentir asi? jEscuchad todos,
los quinientos yonakas y los ochenta mil monjes! He aqui lo que nos dice el rey
Milinda: «He venido en carro» Pero, invitado a definirlo, no puede probar la
existencia del mismo. ;Se puede admitir esto?

Ante estas palabras, los quinientos yonakas aclamaron a Nagasena y dijeron al rey
Milinda: «jAhora, mahdrdja responde si te es posible!» El rey tomd de nuevo la

palabra.

-Yo no suefio, venerable: a causa del dosel, el eje... se forma la denominacion, la
nocién comn, la expresién corriente, el nombre de «carroy.

-iMuy bien, mahdrdja! Tu sabes lo que es ¢l carro. Del mismo modo, a causa de los
cabellos, las ufias... se forma la denominacién, la nocion comin, la expresion
corriente, el nombre de «Nagasena»: pero en realidad no se halla alli el individuo. La

religiosa Vajird lo dijo en presencia de Buda:
«De la misma manera que la combinacién de las partes da lugar a la palabra [carro],
asi la existencia de los Khandhas da lugar a la convencion [de ser vivo].»

~-iMaravilloso, Néigasena! jAdmirable! Si Buda estuviese aqui, te aplaudiria. ;Muy
bien, muy bien Nagasena!

2.2.1.1.7. Las preguntas de Milinda: traduccion al espaiol de 2002 de
Lucia Carro Morina (p.p. 55-58)

El rey Milinda se acercé a Nagasena y, después de hacerle los cumplidos
consuetudinarios de urbanidad, se sent6 a su lado. Nigasena respondié con cortesia,
de manera que despertd en €l buena disposicion. Entonces el inici6 la conversacién:

- Coémo os llaman, Venerable? ;Cual es vuestro nombre?
-Me llaman Nagasena: es asi como me designan mis compaiieros. Pero, oh rey,
aunque los padres den a sus hijos un nombre como Négasena, Sirasena, Virasena,

Sihasena, eso no es mas que una apelacién, una nocién vulgar, una expresion
corriente, un simple nombre: no hay debajo de ello individuo alguno.
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-iEscuchad vosotros todos, los cincuenta Yonakas y los ochenta mil monjes! He aqui
a Nagasena que dice: «jNo hay individuo alguno debajo!» ;Sera posible admitirlo?
Pero, oh Venerable Nagasena, si no hay individuo alguno, ;quién entonces os da
vestidos, alimentos, alojamiento, remedios, utensilios, y quién los utiliza? ;Quién
practica la virtud? ;Quién se entrega a la meditacién? ;Quién experimenta el Camino,
el Fruto, el Nibbana? ;Quién se dedica al asesinato, al robo, a la impureza, a la
mentira, al alcohol? ;Quién comete los cinco pecados? jNo hay entonces ni bien ni
mal, no hay autor o instigador de los actos buenos o perniciosos, no hay fruto, no hay
maduracién de las buenas y malas acciones! jOh, Négasena, si el que te mata no
existe, entonces no hay crimen! Segin vosotros no hay nada: jni maestros, ni
preceptores, ni ordenacién! Cuando dices: «mis compafieros me llaman Néagasenay,
jcudl es ese Nagasena del que hablas? ;Son acaso los caballos quienes son Nagasena?

-No, maharéja.

-;Son los pelos, las ufias, los dientes, la piel, la carne, los tendones, los huesos, la
médula, los rifiones, el corazon, el higado, la dermis, el bazo, los pulmones, el
intestino, el mesenterio, los alimentos sin dirigir, los residuos de la digestién, la bilis,
la flema, el pus, la sangre, el sudor, la grasa, las lagrimas, el aceite de la piel, la saliva,
el moco nasal, la sinovia, la orina, el cerebro?

-No, maharjja.

-,O bien es acaso la forma, la sensacién, la percepcion, las formaciones, la
conciencia?

-No, maharjja.
-;Entonces serd la reunién de estos cinco elementos: forma, sensacion, percepcion,
formaciones, conciencia?

-No, maharéja.

-¢Es alguna cosa distinta de los cinco elementos?
-No, mahérjja.

-Por més que te pregunto, no veo a ningin Nagasena:

;Qué es Néagasena? Una palabra y nada més. Tu palabra, oh Venerable, es falsa y
mentirosa: |No hay Nagasena ninguno!

-Eres, oh rey, delicado como principe, muy delicado. Si llegas a caminar, a mediodia,
sobre la tierra caliente, sobre la arena abrasadora, rozando las asperezas de la grava,
las piedras y la arena, tus pies sufren, tu cuerpo se cansa, tu alma se agota, y la
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conciencia de tu cuerpo va acompafiada de malestar...; Viniste a pie o montado en

algtin vehiculo?
-Yo no voy a pie, Venerable, he venido en carro.

-Ya que has venido en carro, mahéirdja, defineme ese carro. jAcaso es el timon el
carro?

-No, Venerable.

-.Es acaso el eje, las ruedas, la caja del coche, el soporte del dosel, el yugo, las
riendas, la fusta? '

-No, Venerable.

-/ Se trata entonces de la reunion de todas esas cosas?

-No, Venerable.

-Por mas que te pregunto no veo carro alguno. ;Qué es un carro? Una palabra y nada
més. Tu palabra, mahérdja, es falsa y mentirosa: ;jde quién tienes miedo para mentir
asi? iEscuchad todos, los quinientos Yonakas y los ochenta mil monjes! El rey
Milinda que he aqui ha dicho: no hay carro alguno. Eres el primero mentir asi?
iEscuchad todos, los quinientos Yonakas y los ochenta mil monjes! El rey Milinda
que he aqui ha dicho: «Yo he venido en carro.» Sin embargo, cuando se le invita a
definir el carro, no puede dar prueba de la existencia del carro. ;Se puede admitir
esto?

Ante estas palabras los quinientos Yonakas aclamaron a Nagasena y dijeron al rey
Milinda:

-jAhora, maharaja, responde si puedes!
El rey volvi6 a tomar la palabra.

-No miento, Venerable: es en razon del timon, etc., que se forma la apelacion, la
nocioén comun, la expresion corriente, el nombre de «Négasena»: pero en realidad, ahi
no hay individuo alguno. La religiosa Vajiré lo dijo en presencia del Buda:

De la misma manera en que la combinacidén de las piezas da lugar a la palabra

«carron.
Asi la existencia de los Khandhas da lugar a la convencion de «ser vivoy.
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-iMaravilloso, Nagasena! jAdmirable, Nagasena! Has respondido a todas las argucias
de mi pregunta. Si el Buda estuviera aqui, te aplaudiria. Muy bien, muy bien
Négasena!

. . . 7
2.2.1.2. Turnos y movimientos conversacionales en el didlogo :

Lo que un hablante dice en un didlogo antes que otro hable es lo que se conoce como
“turno conversacional”.

En este ejemplo, existen 31 turnos conversacionales:

En la 1" parte el rey Menandro pregunta y Néagasena responde. Esta parte tiene 8
turnos por parte del rey Menandro y 7 por parte de Nigasena.

Ejemplo:

e . 8 . . . —
El rey Milinda~ se acerca a Nagasena vy, tras dirigirle los cumplidos ordinarios, se
asienta a su lado. Nagasena, le corresponde con los cumplidos necesarios, inspirando
asi la buena disposicién. Entonces el rey inicla la conversacion:

-, Como te llamas, venerable? ; Cudl es tu nombre?
-Me llaman Nagasena: asi me nombran mis hermanos. Pero, oh rey, aunque los padres
den a sus hijos un nombre como Nagasena, Stirasena, Virasena, Shisena, no se trata

mas que de una denominacion vulgar, una simple expresion, un nombre corriente:
pues nada hay alli bajo el individuo.

[--]

-Tengo a bien preguntarte: no veo a Négasena. ;,Qué es Nagasena? Una palabra y
nada mas. Tu palabra, oh venerable es falsa y engafiosa: {No existe Nagasena!

En la 2" parte Nagasena pregunta y el rey Menandro responde. Esta parte tiene 8
turnos por parte Nigasena y 8 por parte del rey Menandro.

Ejemplo:

7

A. Dooley, R. y H. Levinsohn, 3. (2007)
8

Véase pag. 65-66
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-Tu eres, oh rey delicado como un principe, muy delicado. Si tuvieras que caminar
hacia el sur, donde la tierra es caliente, sobre arena ardiente, apoyando tus pies en las
asperezas del camino, los terrones y la arena, tus pies sufririan, tu cuerpo se cansaria,
tu alma padecerfa y la conciencia de tu cuerpo se llenaria de malestar...;Has venido a
pie con algin medio de transporte?

-No he venido a pie, venerable, sino en carro.
-Ya que has venido en carro, defineme ese carro. ;Acaso es su lanza?

[..]

Dentro de un turno, puede haber diferentes movimientos funcionales. En el ejemplo
de la primera parte, el octavo enunciado del rey Menandro tiene un solo turno, pero

dos movimientos:” que son una negacién del enunciado de Néagasena (No) y una
pregunta a Nigasena. (; Qué es Nagasena?).

Longacrelo identifica diferentes tipos de movimientos (a los que llama enunciados).
Primeramente, hay un movimiento inciador (MI), que empieza el intercambio
dialogal. Este intercambio es, en cierto sentido, terminado, o resuelto, por medio de
un movimiento resolutivo (MR). En la primera parte, por ejemplo, las preguntas
planteadas por el rey Menandro — ;Como te llamas, venerable? ;Cual es tu nombre?
;Quién se entrega al homicidio, al robo, a la impureza, a la mentira, a la bebida?
Etc.—son movimientos iniciadores. Mientras que la respuesta del monje Nagasena a
la primera pregunta del rey Menandro — Me llaman Négasena: asi me nombran mis
hermanos. Pero, oh rey, aunque los padres den a sus hijos un nombre como Nagasena,
Strasena, Virasena, Shihasena, no se trata mas que de una denominacién vulgar, una
simple expresion, un nombre corriente: pues nada hay alli bajo el individuo — es un
movimiento resolutivo que termina el intercambio.

Por lo tanto, los dos primeros turnos conversacionales de (1) pueden ser rotulados
como sigue:

A: ;Como te llamas, venerable? ;Cudl es tu nombre? (MI)

B: Me llaman Nagasena: asi me nombran mis hermanos. Pero, oh rey, aunque los
padres den a sus hijos un nombre como Néagasena, Slirasena, Virasena, Shihasena, no
se trata mas que de una denominacién vulgar, una simple expresion, un nombre
corriente: pues nada hay alli bajo el individuo. (MR)

9
Coulthard {1977:69)

Longacre (1996, capitulo 5)
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Todo lo que en el didlogo corresponde a Nigasena en la primera parte, forma una
unidad reconocible o un trozo de un discurso. También en la segunda parte se repite el
mismo esquema de movimiento iniciador y movimiento resolutivo de la primera

parte.

2.2.1.3. Coherencia

CastellaH indica que la nocién de coherencia tiene dos formas de ser visualizada:
como producto y como proceso. Como producto se identifican unas caracteristicas
regulables y clasificables; como proceso se adopta una perspectiva dinamica,
destacando la accién del sujeto como emisor (construccidn) y receptor
(interpretacién), y estudiando las huellas de los participantes (emisor y receptor).

12 . .
Charolles ~ enuncia cuatro reglas de coherencia como producto:

1)Regla de repeticion (que el texto se encadene tomando como soporte la
repeticion de un elemento base).

2)Regla de dprogresi(’_)n (que su desarrollo se produzca con una aportacion
constante de nueva informacién).

3)Regla de no contradiccidn (que no se introduzca ningin elemento semantico
que contradiga algo establecido anteriormente).

4)Regla de relacion (que los hechos a que se refiere estén relacionados con el
mundo real o imaginario presentado).

L 13
Van Dijk = sefiala cuatro reglas como proceso:
1. Omision: se deja de lado la informacién que no es esencial.
2. Seleccion: se elige la informacion relevante para el concepto en cuestion.
3. Generalizacion: se abstraen las caracteristicas particulares de una serie de
objetos, deduciendo lo que les es comun.

Integracion: se convierten en uno diversos conceptos que lo constituyen
En mi opinién, el didlogo de Menandro y Nagasena cumple las condiciones 2,3 y 4 de

coherencia como producto y todas las condiciones de coherencia como proceso. Por
ello cabe decir que es un texto de una gran coherencia.

2.2.1.4. Contexto del dialogo

1
Castella (1992: 139 y ss.)
12
Charolles {1978)
’I")
” Van Dijk (1978)
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La idea de contextualizacién es utilizada cuando se habla del esfuerzo progresivo que
hace el oyente para construir una representacion del texto. Podemos distinguir dos
tipos de contextualizacion: la interna y la externa. En la contextualizacién interna el
oyente trata de construir una representacion mental del contenido del texto. En la
contextualizacion externa el oyente trata de entender lo que el hablante intenta

14
provocar con el texto.

En mi opinién, el dialogo entre Menandro y Négasena estd bien contextualizado
porque la lectura del texto aporta sin distorsiones una imagen clara de la situacién que
se produce entre los personajes y de la relacion que hay entre ellos. También es clara
y facil de interpretar la intencion del escritor.

2.2.2. Analisis de discurso de dialogos de Platon:

En esta parte, como he mencionado antes, voy a analizar el didlogo entre Socrates y

Alcibiades.
Para empezar, me gustaria presentar a los interlocutores del didlogo:

Sécrates v el joven Alcibiades representan dos maneras diametralmente distintas de
enfrentar la realidad. Por un lado, Sécrates, ya adulto, ha desarrollado plenamente el
método mayestético y lo ejercita de tal manera que es dificil resistir a su légica. Por
otro lado, Alcibiades es un joven ambicioso v valiente con ganas de aprender, y
todavia es lo suficientemente flexible como para responder positivamente al método

de Socrates.

En el caso de Alcibiades, el método mayestatico de Sécrates se ve influenciado por la
atraccidn que el joven despierta en el maestro y esta pasion provoca un fuerte deseo
de conquista del joven y una gran intuicién para entenderlo. Si no hubiese sido por su
exceso de frivolidad y por la especial situacién moral y material de Atenas,
Alcibiades, al igual que Alejandro, habria encarnado una época de Grecia.

De cualquier manera, la capacidad de sugestion de la ética Socréatica sobre el joven
discipulo se aprecia facilmente. La discusion entre estos dos hombres concluira con
una ensefianza entendida como la consecuencia de un razonamiento silogistico. En
ella se defiende la necesidad de identificar lo justo y lo util.

4
Fillmore (1981}
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La empatia y el afecto que Sécrates siente por Alcibiades queda patente en su
dialéctica que, en esta ocasion, lleva al discipulo a reconocer las dos formas clasicas
de ignorancia: aquella de la que Sécrates se autoinculpa, es decir, la que consiste
simplemente en “no saber’ y la propia de los presuntuosos, es decir, la que conduce a
creer que se sabe lo que no se sabe.

2.2.2.1. Turnos y movimientos conversacionales en el dialogo:

Ejemplo (p.240-241)

Sécrates.-Pero si los atenienses deliberasen acerca de contra quiénes deben luchar o
con quiénes ir a las manos y de qué manera, ;les aconsejarias tit mejor que el profesor
de gimnasia?

Alcibiades.- Por supuesto, que sea el maestro de gimnasia.

Socrates.- /Puedes, pues, decirme bajo qué consideraciéon aconsejaria el maestro de
gimnasia con quiénes conviene luchar y con quiénes no, cudndo de qué manera? Digo
mas: ;acaso no es mejor luchar contra quienes conviene hacerlo? ;Si 0 no?
Alcibfades.- SI.

Sécrates.- ; Tal como mejor convenga?

Alcibiades.- En efecto.

[.-]

Sécrates.- Pues bien: ya que t has dado el nombre de «mejor» a estos dos ejemplos,
al acompafamiento de la citara con el canto y a la lucha, dime ahora: ;a qué
denominas «lo mejor era la practica de la gimnasia? Por algo lo dirds, ;no es eso?

Alcibiades.- No lo he pensado.
[...]

Socrates.- Vamos a ver; dime ti también en primer lugar-pues te conviene razonar
como es debido-: jcual es el arte de tocar la citara a la perfeccion, de cantar bien y de
andar ritmicamente? ; Como se llama todo €17 ; O es que no sabes responder?

Alcibiades.- Ciertamente, no.

L]
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Observaciones:

En este ejemplo, existen 26 turnos conversacionales: ,
En la parte de Socrates y Alcibiades responde. Esta parte tiene 13 turnos por parte de
Socrates y 13 por parte de Alcibiades.

Ejemplo:

Sécrates.-Pero si los atenienses deliberasen acerca de contra quiénes deben luchar o
con quiénes ir a las manos y de qué manera, ¢les aconsejarias ti mejor que el profesor
de gimnasia?

Alcibiades.- Por supuesto, que sea el maestro de ginmnasia.

Sécrates.- jPuedes, pues, decirme bajo qué consideracién aconsejaria el maestro de
gimnasia con quiénes conviene luchar y con quiénes no, cuando de qué manera? Digo
mas: jacaso no es mejor luchar contra quienes conviene hacerlo? ;Si o no?

Alcibiades.- Si.

Por lo tanto, el tercer enunciado de Sécrates de la primera parte tiene un solo turno,

pero dos movimientos: b que son una interrogacion del enunciado de Alcibiades (Por
supuesto, que sea el maestro de gimnasia.) y una pregunta a Négasena. {;Puedes,
pues, decirme bajo qué consideracion aconsejaria el maestro de gimnasia con quiénes
conviene luchar y con quiénes no, cuando de qué manera?).

A: Pero si los atenienses deliberasen acerca de contra quiénes deben luchar o con
quiénes ir a las manos y de qué manera, ;les aconsejarias ti mejor que el profesor de

. . i
gimnasia? (MI) 6
B: Por supuesto, que sea el maestro de gimnasia. (MR)

Considero que, aunque ¢l contenido de los dos dialogos es completamente diferente,
este dialogo es semejante al primer ejemplo de didlogos del Milinda Panha, porque
en ambos casos uno de los interlocutores va haciendo un razonamiento en forma de
preguntas consecutivas y el otro interlocutor se limita a ir recorriendo un camino en
el discurso a base de contestar solamente si o no. Esta eleccion de un camino
utilizando los monosilabos, le lleva a una ensefianza que es la conclusion del
discurso estructurado en forma de preguntas,

Las discusiones que se describen en los dos textos tienen mas similitudes. En el caso
de Sécrates y Alcibiades, Socrates va reforzando sus preguntas con ejemplos que

5
Coulthard (1977:69)

16
Véase pag. 65
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acaban resultando apabullantes para Alcibiades, hasta que éste acaba rindiéndose a la
dialéctica de Socrates. En el caso de Négasena y Menandro, Négasena deja a
Menandro que termine sus preguntas, para después él, a través de cuestiones
accesorias como la forma en que se ha desplazado, llevar al Rey al razonamiento que
¢l quiere.

2.2.2.2. Coherencia

Siguiendo la misma teoria que se expuso en el apartado 2.2.1.3 a la hora de valorar la
coherencia del didlogo entre Menandro y Néagasena , aqui también se puede concluir
que los didlogos de Platon tiene coherencia ya que este texto cumple practicamente
todos los criterios establecidos para analizar si el texto es coherente, tanto como
producto, como proceso.

2.2.2.3. Contexto del dialogo

Siguiendo también los criterios de valoracion establecidos en el punto 2.2.1.4, puede
concluirse que los didlogos de Platén conforman un texto bien contextualizado, ya
que texto aporta, sin distorsiones, una imagen clara de la situacion que se produce
entre los personajes y de la relacion que hay entre ellos. También es clara y facil de

interpretar la intencién del escritor.

2.3. Analisis de la traduccion

2.3.1. Analisis del texto original

El texto original se estructura con preguntas que pueden ser clasificadas de la
siguiente manera:

Preguntas cerradas:

Existen en el texto muchas preguntas de este tipo. Las preguntas cerradas requieren un
“si”, un “no” o un simple dato por respuesta como por ejemplo: ;Quién es ese
Négasena del que hablas? ;Son acaso los caballos? -No, mahdrdja.
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Las preguntas cerradas son utiles para estrechar el circulo de opciones con rapidez.
Esto puede ser bueno o malo. Los participantes en los debates tienden a abusar, de las

17
preguntas cerradas vy, en general, esto va en su contra.

Cuando se hace una pregunta que requiere de un si 0 un no, es habitual que se esté
confiando en que la respuesta sea afirmativa o negativa para poder continuar con el
razonamiento. Si, por casualidad, el interlocutor potencial cambia la respuesta podria
dar por zanjada la discusion sin dar opciones a buscar nuevos caminos. Sin embargo,
hay ocasiones en las que estas preguntas cerradas son necesarias. Cuando, en un
momento de la discusion, uno necesita saber dénde esta posicionado exactamente el
otro para calcular su estrategia, necesita hacer una pregunta cerrada.

Vamos a ver como se traduce un pasaje con preguntas cerradas en cada una de las
traducciones:

Traduccion 1 (Bhikkhu Négase):

If, most reverend Nagasena, ;-- we are to think that were a man to kill
you there would be no murder then it follow that there are no real
masters, or teachers in your Order, and that your ordinations are
void.——You tell me that your brethren in the Order are in the habit of
addressing you as Nagasena. Now what is that Nagasena? Do you
mean to say that the hair is Nagasena? ‘I don’t say that, great king.”

‘Or the bairs on the body, perhaps?’

Certainly not.”

‘Or is it the nails the teeth, the skin, the flesh, the nerves, the bones, the
marrow, the kidneys, the heart, the liver, the abdomen, the spleen,
the lungs, the larger intestines, the stomach, the faeces, the bile, the
phlegm, the pus, the blood,

the sweat, the fat, the tears,

the serum, the saliva, the mucus,

the o1l that lubricates the joints, the urine, or the brain, Nigasena?’

Certainly not.”

Traduccion 2 (T. W. Rhys Davids):

If, most reverend Nagasena, we are to think that were a man to kill you
there would be no murder, then it follows that there are no real
masters or teachers in your Order, and that your ordinations are
void —You tell me that your brethren in the Order are in the habit of

http://cita.es/preguntar/ [Consulta realizada el 17 de julio de 2010]
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addressing you as Nagasena. Now what is that Nagasena? Do you
mean to say that the hair is Nigasena?’

‘I don’t say that, great king.’

‘Or the hairs on the body, perhaps?’

‘Certainly not.’

‘Or is it the nails, the teeth, the skin, the flesh, the nerves, the bones, the

marrow, the kidneys, the heart, the liver, the abdomen, the spleen,
the lungs, the larger intestines, the lower intestines, the stomach, the
teeces, the bile, the phlegm, the pus, the blood, the sweat, the fat, the
tears, the serum, the saliva, the mucus, the oil that lubricates the
joints, the urine, or the brain, or any or all of these, that is
Négasena?’

And to each of these he answered no.

Traduccién 3 (Bhikkhu Pesala):
“If, most venerable Néagasena, that is true, who is it who gives you

robes, food and shelter? Who lives the righteous life? Or again, who
kills living beings, steals, commits adultery, tells lies or takes strong
drink? If what you say is true then there is neither merit nor demerit,
nor is there any doer of good or evil deeds and no result of kamma.
If, venerable sir, a man were to kill you there would be no murder,
and 1t follows that there are no masters or teachers in your Order.
You say that you are called Ndgasena; now what is that Ndgasena? Is
it the hair?”

“T don’t say that, great king.”

“Is it then the nails, teeth, skin or other parts of the body?”

“Certainly not.”

“Or is it the body, or feelings, or perceptions, or formations, or

consciousness? Is it all of these combined?

Or is it something outside of them that is Ndgasena?”
Still Ndgasena answered:
“It is none of these.”

Traduccion 4 (Louis Finot):

Si, 6 Nagasena, celul qui vous tue n’existe pas, il n’y a donc pas de
meurtre ! [ n’y a rien chez vous : ni maitres, ni précepteurs, ni
ordination ! Quand tu dis : « Mes confréres m’appellent Nagasena »,
quel est ce Nédgasena dont tu parles 7 Est-ce les cheveux qui sont
Négasena ?
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— Non, mahdrija.

— Est-ce les poils, les ongles, les dents, la peau, la chair, les tendons,
les os, la moelle, les reins, le ceeur, le foie, le derme, la rate, les
poumons, I’intestin, le mésentére, les aliments non digérés, les
résidus de la digestion, la bile, le phlegme, le pus, le sang, la sueur,
la graisse, les larmes, I’huile de la peau, la salive, le mucus nasal, la
synovie, I’urine, le cerveau ?

—  Non. Mahérija.

Traduccién 5 (José Valero Bernabéu):

Oh Nigasena, jsi matdis a alguien que no existe, nadie morird! Nada
existe para vosofros: ni maestros, ni preceptores, no ordenacion.
Cuando dices: «Mis hermanos me llaman Néigasenan, ;quién es ese
Nagasena del que hablas? ;Son acaso los caballos?

-No, mahérija.

-.Son los pelos, las ufias, los dientes, la piel, la carne, los tendones, los
huesos, la médula, los rifiones, el higado, el bazo, los pulmones, el
intestino, el mesenterio, los alimentos no dirigidos, los residuos de la
digestion, la bilis, el flema, el pus, la sangre, el suero, la grasa, la
sinovia, la orina, el cerebro?

-No, mahéaréja.

Traduccion 6 (Lucia Carro Morina):

— jOh, Négasena, si el que te mata no existe, entonces no hay crimen!
Segun vosotros no hay nada: ini maestros, ni preceptores, ni
ordenacién! Cuando dices: «mis compafieros me llaman Nagasenay,
icudl es ese Négasena del que hablas? ;Son acaso los caballos
quienes son Négasena?

— -No, maharija.

—~ -¢Son los pelos, las ufias, los dientes, la piel, la came, los tendones,
los huesos, la médula, los rifiones, el corazén, el higado, la dermis,
el bazo, los pulmones, el intestino, el mesenterio, los alimentos sin
dirigir, los residuos de la digestion, la bilis, la flema, el pus, la
sangre, el sudor, la grasa, las lagrimas, el aceite de la piel, la saliva,
el moco nasal, la sinovia, la orina, el cerebro?

-~ -No, mahérija.
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Como puede verse la forma de traducir este tipo de preguntas es muy similar en las 6
traducciones.

Preguntas filtro y preguntas ponderativas

Las preguntas filtro sirven para determinar si el encuestado es al tipo de interlocutor
que buscamos. Puede ser una pregunta dicotémica o una de respuesta multiple.
Ejemplo: ;Ha traido usted un coche? 1) Si (Continuar con la encuesta) 2) No
(Terminar la encuesta).

Las preguntas ponderativas son aquellas en las que el entrevistado emite un juicio de
valor y sirven para determinar tendencias. Por ejemplo: ;Cémo califica la calidad del
producto X? 1) Excelente 2) Muy buena 3) Buena 4) Regular 5) Mala.

Ejemplos de pregunta filtro del texto:

Traduccion 1: ‘Reverend Sir, will you discuss with me again?”
Traduccion 2: ‘Reverend Sir, will you discuss with me again?’
Traducciéon 3: ‘Reverend Sir, will you discuss with me again?’
Traduccion 4:  Voudras-tu, Vénérable, discuter avec moi ?
Traduccién 5:  ;Querras, oh venerable, discutir conmigo?
Traduccion 6:  ;Querras, Venerable, debatir conmigo?

Ejemplos de preguntas ponderativa del texto:
Ejemplol:

Traduccion 1: “How is it then that scholars discuss?’
Traduccion 2: “How is then that scholars discuss?’
Traduccion 3: ‘How is then that scholars discuss?”
Traduccion 4: Comment discutent les sages ?
Traduccion 5: ;Como discuten los sabios?
Traduccion 6: ;Como debaten los sabios ?

Ejemplo 2:

Traduccion 1: ‘And how do kings discuss?’
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Traduccion 2: *And how do kings discuss?’
Traduccioén 3: *And how do kings discuss?’
Traduccién 4: Et quelle est celle des rois ?
Traduccion 5: ;Y como lo hacen los reyes?
Traduccion 6: ;Y cudl es la manera de los reyes?

Preguntas ponderativas y reflexivas

La pregunta ponderativa ya se ha definido. La pregunta reflexiva es la que da al
encuestado potencial la oportunidad de volver a pensar, de reconsiderar o de volver a
manifestar los pensamientos e ideas que le han llevado a dar la respuesta anterior. Le
ayuda a determinar las objeciones reales al tiempo que estimula las reacciones
favorables en el mterlocutor.

Las preguntas reflexivas ayudan a aclarar y definir areas de preocupacién de las que
nuestro interlocutor potencial puede no ser consciente o que no ha sido capaz de
expresar.

En algunas ocasiones las preguntas no pertenecen a un Gnico tipo sino que contienen
elementos de varios tipos.

Ejemplo:

(Este pasaje trata de la razoén Ultima por la que el monje Négasena se ha apartado del
mundo. El rey Milinda tiene curiosidad por saber por qué decidié convertirse al
budismo y el monje Nagasena le responde que su meta suprema es para conseguir el

Nibbina' )

Traduccién 1: “What is the object, Sir, of your renunciation, and what the summum
bonum at which you aim?’
‘“Why do you ask? Our renunciation is to the end that this sorrow
may perish away, and that no further sorrow may arise; the complete
passing away, without cleaving to the world, is our highest aim.’
Traducciéon 2: “What is the object, Sir, of your renunciation, and what the summum
bonum at which you aim?’

8
Nibbéna o Nirvana segiin el budismo hinayana. Se trata del estado conseguido por el arhat. Es el
estado de extincion o de cese definitivo de todas las pasiones y de sus propias causas. Extraido desde
el Diccionario Akal del budismo: Philippe Comu, 2004, p. 342.



Traduccidn 3:

Traduccion 4:

Traduccion 5:

Traduccidn 6:

‘Why do you ask? Our renunciation is to the end that this sorrow
may perish away, and that no further sorrow may arise; the complete
passing away, without cleaving to the world, is our highest aim.’

“What is the purpose, your reverence, of your going forth and what is
the final goal at which you aim?”

“Our going forth is for the purpose that this suffering may be
extinguished and that no further suffering may arise; the complete
extinction of grasping without remainder is our final goal.”

Eh bien ! Quel est le but de votre sortie du monde ? Quelle est pour
vous la fin derniére ?

Que la douleur présente cesse, qu’aucune autre ne naisse : voila le
but de notre sortie du monde. Le Nibbdna absolu : voila notre fin

derniére.

Bien. ;/Cuél es el objetivo de vuestro alejamiento del mundo? ;Cudl es
para ti el objetivo tltimo?
QQue cese el dolor, que cese ¢l ciclo de nacimientos; he aqui el objeto
de nuestro abandono del mundo. El Nibbana absoluto: he aqui

nuestro fin altimo.

Pues bien, ;jcudl es el fin de vuestro abandono del mundo? ;Cudl es
para vos la meta suprema?

Que el dolor presente cese, que ninglin otro nazca: he aqui el fin de
nuestro abandono del mundo. El Nibbana absoluto: ésta es nuestra

meta suprema.

Este ejemplo de dialogo es valioso en cuanto a que contiene preguntas con caracter
ponderativo y reflexivo a la vez ya que las preguntas del interrogador se utilizan para
determinar tendencias y posteriormente se convierten en otra pregunta de caricter

reflexivo.
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2.3.2. Proposito y metodo del traductor

Se pueden establecer distintas clasificaciones entre los tipos de traducciones. Vamos a

o ;e . 19 . . o
describir aqui, siguiendo los criterios de Newmark ~, los tipos que han sido utilizados
en las traducciones que estamos analizando:

Traduccidn literal

Es aquella en la que las construcciones gramaticales de la se trasladan LO a la LM
buscando sus equivalentes mas cercanos y las palabras se van traduciendo buscando
su equivalente mas directo, independientemente del contexto en el que se encuentre la
palabra.

Este tipo de traduccidén es interesante en un primer acercamiento al proceso de
traduccidn, ya que nos permite detectar las dificultades que tendra esa traduccion.

Traduccidn fiel

Es aquella en la que la traduccién tiene en cuenta el significado contextual de cada
estructura y cada palabra en el texto original y busca un equivalente que reproduzca
ese mismo significado contextual en la LM. Esta traduccion del texto original con
toda la informacion contextual afiadida reproduce en el LM la desviacion gramatical y
léxica que tenia en texto original en su lengua. Por su objetivo y procedimiento, se
considera que esta clase de traduccion es la que reproduce mas fielmente las
intenciones y forma de ejecucién del escritor original.

Traduccidn libre

La traduccion libre es aquella en la que no se busca reproducir ni las estructuras
gramaticales ni el contexto cultural del texto original, sino que sencillamente se
reproduce el contenido del texto original. Las desviaciones con respecto al texto al
texto original y la intervencioén del traductor en el nuevo texto hacen considerar que
no se trata de una verdadera traduccién sino de una parafrasis.

9
Newmark (1999)
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Traduccidn comunicativa

La traduccion comunicativa es aquella que busca reproducir el significado contextual
exacto del texto original, modificandolo de manera que tanto el contenido como el
lenguaje resulten facilmente aceptables y comprensibles para los lectores.

Con respecto a las 6 traducciones objeto de analisis podemos afirmar lo siguiente:

Traducciones de Bhikkhu Négasena y de T. W. Rhys Davids

La traduccién de Bhikkhu Nagasena de T. W. Rhys Davids pueden considerarse
traducciones fieles al original que han sido desarrolladas acercandose a la
complejidad del texto a con una traduccién literal. Estas caracteristicas pueden
apreciarse en el siguiente ejemplo:

And when he saw that Nagasena had finished his meal, he took a lower seat, and sat

beside him, and said: ‘What shall we discuss? ’20.

Traduccién de Bhikku Pesala

La traduccién de Bhikku Pesala puede considerarse como una traduccion libre ya que
su forma reproduce el “mensaje” del original, pero de una manera mucho mas libre
que en las anteriores. El traductor tiende a distorsionar los matices del significado
dando preferencia a coloquialismos y modismos, aunque éstos no aparezcan en el
original. Esto puede apreciarse en el siguiente ejemplo:

Then, after the monks had arrived at the palace and finished their meal, the king sat
21
down on a low seat and asked, "What shall we discuss?”

Traduccién de Luis Finot

La traduccién de Finot puede considerarse una traduccién comunicativa ya que Finot
adapta el texto a los gustos literarios de los afios 20 en Francia Comparando con el

20
Véase pag. 117y 120
21

Véase pag. 121
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texto de la LO, encontramos que suele reproducir el significado contextual exacto del
original aunque elimina sin problemas algunos pasajes que el traductor considera
redundantes. Pero de tal forma que tanto el contenido como el lenguaje resulten
facilmente aceptables y comprensibles para los lectores. Esto puede apreciarse en el
siguiente ejemplo:

Le repas fini, quand Ndgasena eut lavé son bol et ses mains, il vint s asseoir prés de
lui sur un siege baset lui dit :

- . . 22
—- Vénérable Ndgusena, de quoi parlerons-nous ?

Traducciones de José Valero Bernabéu y de Lucia Carro Morina

El analisis de estas dos traducciones, en comparacion con el resto de traducciones
hechas ya en idiomas europeos, hace pensar que, para la confeccién de la traduccion,
han tenido mas peso estas traducciones europeas que el texto original. De hecho
algunos pasajes en espafiol son casi idénticos a los escritos por Finot. La utilizacion
de estos otros textos europeos es verificable en la propia bibliografia de cada

traduccion.

2.3.3. Aspectos lingiiisticos en la traduccién

2.3.3.1. Puntuacion y ortotipografia

En estos textos queda patente el distinto uso de los signos de puntuacion y
ortotipografia (coma, comillas, mayusculas y minusculas, etc.) de cada lengua. Voy a
analizar las diferencias mas significativas que aparecen en las 6 traducciones

analizadas.

. . . L . 23
Diferencias principales en el uso de la coma entre el inglés y el espaiiol

Este es el signo que concentra la mayor cantidad de diferencias entre las dos lenguas.
Las diferencias principales estan relacionadas con ciertas conjunciones. En inglés, por

22
Véase pag. 121

23
Gabriel Lopez Guix, Jy Minette Wilkinson, J. (1897)
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gjemplo, suele emplearse una coma delante de la copultiva «and» y la disyuntiva
«ory». Veamos algunos ejemplos que aparecen en las traducciones:

Ejemplo 1:
‘How is your Reverence known, and what, Sir, is your name?’
“Or is it the body, or feelings, or perceptions, or formations, or consciousness? Is it

all of these combined?

En castellano, sin embargo, la colocacion de la coma entre estas dos tltimas oraciones
es incorrecta. No obstante, esta coma se consideraria correcta si los sujetos de las dos
oraciones fueran distintos:

Ejemplo 2:

If, venerable sir, a man were to kill you there would be no murder, and it follows that

there are no masters or teachers in your Qrder.

Otro uso diferenciado de la coma se produce en las enumeraciones compuestas de tres
0 mas elementos; en inglés, suele emplearse una coma delante de la conjuncién que
separa los dos Gltimos términos, en especial, si el Gltimo es mas extenso. También en
este caso, la coma desaparece en el castellano, ya se trate de una sucesion de partes de
la oracion o de oraciones.

Ejemplo 3:

‘Or is it the nails, the teeth, the skin, the flesh, the nerves, the bones, the marrow, the
kidneys, the heart, the liver, the abdomen, the spleen, the lungs, the larger intestines,
the lower intestines, the stomach, the feces, the bile, the phlegm, the pus, the blood,
the sweat, the fat, the tears, the serum, the saliva, the mucus, the oil that lubricates the
Joints, the urine, or the brain, or any or all of these, that is Ndgasena?’

24
Véase pag. 55

5
Véase pag. 56

26
Véase pag. 55
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Diferencias en el uso de las comillas entre el inglés y el espaiiol.

La principal funcion de las comillas es la sefializacion de citas y dialogos. El inglés
norteamericano emplea las comillas altas dobles vy, en caso de ser necesario dentro de
ellas, las comillas altas simples; en inglés britanico, la convencidn es la inversa. En
castellano, coexisten para los didlogos dos formulas: las rayas y las comillas dobles.
Las segundas se emplean cuando los didlogos estan integrados en el parrafo o dentro
de otro didlogo sefialado por rayas. También se emplean las comillas en el caso de
recuerdos o pensamientos.

La combinacion de las comillas con el punto y coma se produce de la misma manera
en inglés y en castellano.

Veamos algunos ejemplos que aparecen en las traducciones:
Ejemplol:

And the venerable Ndgasena said to Milinda the king: 'You, Sire, have been brought up in
great luxury, as beseems your noble birth. If you were to walk this dry weather on the hot and
sandy ground, trampling under foot the gritty, gravelly grains of the hard sand, your feet
would hurt you. And as your body would be in pain, your mind would be disturbed, and you
would experience a sense of bodily suffering. How then did you come, on foot, or in a
chariot?’

‘I did not come, Siy, on foot. I came in a carriage.’

‘Then if you came, Sire, in a carriage, explain to me what that is. Is it the pole that is the
chariot?”’

‘I did not say that.”

‘Is it the axle that is the chariot?”’

‘Certainly not,’

Traduccion:
-No he venido a pie, venerable, sino en carro.
-Ya que has venido en carro, defineme ese carro. jAcaso es su lanza?

-No, venerable,
-;Es el eje, las ruedas, la caja del coche, el soporte del dosel, el yugo, las riendas, el

freno?

-No, venerable.

-¢ Es, pues, la unién de todas esas cosas?
-No, venerable.

Ejemplo 2:

“How is your reverence known, and what sir, is your name?”
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YO king, I am known as Ndgasena but that is only a designation in common use, for
no permanent individual can be found ”

Traduccidn:
-, Como te llamas, venerable? ; Cudl es tu nombre?
-Me llamo Négasena, pero, oh rey, esto es sdlo una denominacién comin, no hay

nada alli bajo el individuo.

Cuando un fragmento entrecomillado o un dialogo esta formado por varios parrafos,
la continuidad se indica a principio de cada péarrafo con las comillas de cierre o
comillas de seguir (»). En inglés, en este caso, se abren a principio de cada parrafo vy
solo se cierran al final.

Ejemplo3:

‘Then thus, ask as I may, I can discover no Nigasena. Ndgasena is a mere empty
sound. Who then is the Négasena that we see before us? It is a falsehood that your
reverence has spoken, an untruth!’

Traduccidn:

-Tengo a bien preguntarte: no veo a Nagasena. ;Qué es Nagasena? Una palabra y
nada més. Tu palabra, oh venerable es falsa y engafiosa: {No existe Nagasena!

En caso de que un fragmento vaya entrecomillado y esté dividido en varios parrafos,
se sigue en castellano la misma convencidn: se abren y se cierran al principio y al
final del fragmento y se utilizan las comillas de seguir al comienzo de cada parrafo.

En castellano, si es necesario utilizar comillas dentro de otras comillas, se colocan las
comillas altas dobles y, dentro de éstas, las sencillas.

Diferencias principales en el uso del punto y coma entre el inglés y el espaiiol

En este texto vamos a fijar la atencién en las diferencias de uso del punto y coma
entre las dos lenguas.

El punto y coma es un signo considerado a veces arbitrario; sin embargo, cumple
importantes funciones sintacticas y estilisticas. En inglés, fue mas usual en el pasado
de lo que lo es en la actualidad y se utiliza, como en castellano, en oraciones
compuestas para indicar la relacidon entre las partes y favorecer la claridad. En el
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inglés mas contemporaneo tiende a ser sustituido en ocasiones por el punto, aunque
sigue arraigado, sobre todo, en usos elaborados del lenguaje.

Este signo de puntuacion es de los que presentan menos divergencias en cuanto a su
uso entre el inglés y el castellano.

Ejemplo:
‘If your Majesty will discuss as a scholar (pandit), well; but if you will discuss as a
king, no.’

Traduccion:
Si debates como los sabios, si; si debates como los reyes, no.

. . .. . . 27
Diferencias principales en el uso de la coma entre el francés y el espafiol

La lengua francesa presenta una mayor densidad de comas que el castellano, debido
fundamentalmente, a la tendencia francesa a utilizar anteposiciones e incisos.

En castellano, las comas pueden sustituirse, si el traductor lo juzga necesario, por:
la conjuncién y cuando la coma separa los dos ultimos términos de una
enumeracion.
la ausencia de marcas de puntuacidn cuando la coma se sitha ante un
complemento circunstancial.
un punto y coma o un punto en francés si la coma separa dos oraciones
independientes.

Veamos un Ejemplo extraido de la traducion de Finot:

— Fcoutez, vous tous, les cing cents Yonakas et les quatre-vingt mille moines ! Voici
Négasena qui dit: «ll n’y a pas la-dessous d’individu!» Est-il possible de
I’admettre ? Mais, 6 vénérable Négasena, s’il n’y a pas d’individu, qui donc vous
donne des robes, des aliments, des logements, des remedes, des ustensiles, et qui en
use ? Qui pratique la vertu ? Qui se livre a la méditation ? Qui réalise le Chemin, le
Fruit, le Nibbana ? Qui se livie au meurtre, au vol, & 'impureté, au mensonge, 2
I"alcool ? Qui commet les cing péchés 7 1l n’y a donc ni bien ni mal, pas d’auteur ou
d’instigateur des actes salutaires et pernicieux, pas de fruit, pas de maturation des
bonnes et des mauvaises actions ! Si, 6 Nigasena, celui qui vous tue n’existe pas, il

27

F4

Ozaeta Galvez, Maria Rosario v Yllera Fernandez, Alicia (2002)
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n’y a donc pas de meurtre ! Il n’y a rien chez vous : ni maitres, ni précepteurs, ni
ordination ! Quand tu dis: « Mes confréres m’appellent Négasena », quel est ce
Nagasena dont tu parles ? Est-ce les cheveux qui sont Nigasena?

Traduccidn:

-iEscuchad todos, los quinientos yonakas y los ochenta mil monjes! He aqui lo que
dice Nagasena: «jNo hay nada bajo el individuot» ;Como se puede admitir? Pero,
venerable Négasena, si no existe el individuo!t» ;Cémo se puede admitir? Pero,
venerable Négasena, si no existe el individuo, ;quién los usa? ;Quién practica la
virtud y se entrega a meditacion? ;Quién realiza el Camino, el Fruto, el Nibbéna?
(Quién se entrega al homicidio, al robo, a la impureza, a la mentira, a la bebida?
¢Quién comete los cinco pecados? No hay pues, ni bien ni mal, ni autor ni instigador
de actos buenos o perniciosos, ni frutos, ni efectos de las buenas o malas acciones.

Oh NéAgasena, jsi matais a alguien que no existe, nadie morird! Nada existe para
vosotros: ni maestros, ni preceptores, no ordenacion. Cuando dices: «Mis hermanos
me llaman Nagasena», jquién es ese Nagasena del que hablas? ;Son acaso los

caballos?

Tampoco el uso de las maytsculas es paralelo en las dos lenguas. Por ejemplo, los
sustantivos referidos a nacionalidades utilizan mayuscula en francés y mintscula en

castellano:
Ejemplo:

les cing cents Yonakas
los quinientos yonakas

Diferencias principales en el uso de los dos puntos entre el francés y el espanol

Los dos puntos se emplean:

Para introducir una cita textual, un enunciado en estilo directo:

Para introducir una enumeracién anunciada, o una explicacién, una causa,
consecuencia, conclusidn, sintesis, etc. de lo que precede:

En espafiol, pero no en francés, se emplean los dos puntos tras las férmulas de
saludos en las cartas. Cuando se usan los dos puntos para introducir una cita
textual, se escribe mayuscula tras dos puntos; en los restantes casos la palabra
que sigue a los dos puntos se escribe con mintscula inicial.
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Diferencias principales en el uso de la raya o el guién largo entre el francés y el
espaiol

En francés, el guidn largo tiene las siguientes funciones:
Indica el cambio de interlocutor en un didlogo:
Ejemplo:

— Est-ce les poils, les ongles, les dents, la peau, la chair, les tendons, les os, la
moelle, les reins, le caur, le foie, le derme, la rate, les poumons, lintestin, le
mésentere, les aliments non digérés, les résidus de la digestion, la bile, le
phlegme, le pus, le sang, la sueur, la graisse, les larmes, ['huile de la peau, la
salive, le mucus nasal, la synovie, [ 'urine, le cerveau ?

En este segundo caso es muy frecuente emplear comas en lugar de rayas. En francés,
se prefiere la coma en todos los casos; en espaiiol, es frecuente la coma en textos
periodisticos v la raya en obras narrativas literarias:

Las rayas de apertura y de cierre pueden encerrar un inciso o una aclaracion:

Diferencias principales en el uso del guion entre el francés y el espafiol

El guién sirve para formar palabras compuestas o para dividir palabras al final de un
renglon.

En Francés:
El empleo del guién es mdas frecuente que en espafiol, pero existen numerosas

vacilaciones y usos divergentes entre los diversos diccionarios

Se utiliza:
En las palabras que empiezan por demi, mi semi, nu, ex, y algunas que empiezan
por au, anti, aprés, arritére, avant, contre, entre, extra, par, quasi, sans, sous, tout,
ultra, vice.
En palabras formadas por né precedido de algunos sustantivos o adjetivos.
Entre el verbo y el pronombre pospuesto en oraciones interrogativas o

imperativas.

Se introduce un doble quién cuando se afiade una ~t-.

Cuando el imperativo va seguido de dos pronombres personales se unen
las tres voces por medio de dos guiones.

Entre un pronombre personal y méme.
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Entre el pronombre demostrativo celui o bien un sustantivo precedido de un
adjetivo demostrativo y —ci y —la.

En los numerales compuestos cuando no aparece la conjuncién et. Las antiguas
normas ortograficas sélo aceptaban el guién en los numerales inferiores a cent

«cieny
Ejemplo:

—  FEcoutez, vous tous, les cing cents Yonakas et les quatre-vingt mille
moines ! Voici Nagasena qui dit : « Il n'y a pas la-dessous d'individu ! »
Est-il possible de 'admettre? Mais, 6 vénérable Ndgasena, s’il n'v a pas
d'individu, qui donc vous donne des robes, des aliments, des logements,
des remédes, des ustensiles, et qui en use ? Qui pratique la vertu ? Qui se
livre a la méditation ? Qui réalise le Chemin, le Fruit, le Nibbdna? Qui se
livre au meurtre, au vol, a 'impureté, au mensonge, a ['alcool ? Qui
commet les cing péchés? Il n'y a donc ni bien ni mal, pas d’auteur ou
dinstigateur des actes salutaires et pernicieux, pas de fruit, pas de
maturation des bonnes et des mauvaises actions ! Si, 6 Ndgasena, celui qui
vous tue n'existe pas, il n’y a donc pas de meurtre ! Il n’y a rien chez
vous . ni maditres, ni précepteurs, ni ordination ! Quand tu dis @ « Mes
confréres m appellent Nagasena », quel est ce Ndgasena dont tu parles ?

Est-ce les cheveux qui sont Ndgasena ?”

Espafiol:

No hay ningun caso del uso del guién encontrado en el Milinda Panda.

Diferencias principales en el uso del apéstrofo entre el francés y el espaiiol

En francés, se utiliza para indicar la elisién de un sonido: a, e, 1.
Ejemplo:

Le roi Milinda s’ approcha de Ndgasena et, lui ayant adressé les compliments
ordinaires de civilité, il s’assit a son cété. Ndgasena lui rendit ses politesses, de
sorte qu’il lui inspira des dispositions favorables. Alors le roi commenga

Lentretien :
—  Comment vous appelle-t-on, Vénérable ? Quel est votre nom ?

Véase pag. 57
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—  On m’appelle Ndgasena : c’est ainsi que mes confréres me désignent.
Mais, 6 roi, bien que les parents donnent & leurs enfants un nom tel que
Ndgasena, Sirasena, Virasena, Sthasena, c¢'est ld seulement une
appellation, une notion vulgaire, une expression courante, un simple
nom i n'y a pas la-dessous d’individu.

En espafiol:

No se utiliza en espafiol moderno, excepto en nombres propios procedentes de otras
lenguas: O’Donnell, D’Ors, O'Gorman, etc. Tampoco se encuentra en el Milinda

Panha.

Diferencias principales en el uso de las letras mayisculas y mintsculas entre el
francés y el espafiol

Coincidencias entre el espafiol y el francés

Tanto en espafiol como en francés se escribe con mayuscula la letra inicial de la
primera palabra de un escrito o la que va tras un punto.

Ejemplo:

Py

Le roi Milinda s’approcha de Nagasena et, lui ayvant adress¢ les compliments
ordinaires de civilité, il s’assit a son cdté. Nagasena lui rendit ses politesses, de
sorte qu’il lui inspira des dispositions favorables.

Traduccidn:

El rey Milinda se acerca a Nagasena vy, tras dirigirle los cumplidos ordinarios, se
asienta a su lado. Nagasena, le corresponde con los cumplidos necesarios,

inspirando asf la buena disposicion.

Tras un signo de cierre de punto de interrogacion o de exclamacién, si no se
interpone una coma, o tras puntos suspensivos:

Ejemplo:
— Comment vous appelle-t-on, Vénérable 7 Quel est votre nom 7

Traduccion:



-;Como te llamas, venerable? ;Cual es tu nombre?

Tras dos puntos se escribe una mayutscula sélo cuando se reproduce un texto en
estilo directo.

Ejemplo:

Voici Nédgasena qui dit : « Il n’y a pas la-dessous d"individu ! »

Traduceion:

He aqui lo que dice Nagasena: «;No hay nada bajo el individuo!»
Se escriben con mayuscula los nombres propios: Nagasena y Milinda.

Difieren el francés y el espariol

1. Los nombres de habitantes de paises, regiones, pueblos, etc. son considerados
en francés nombres propios y escritos con mayuascula inicial; en espafiol son
considerados nombres comunes y escritos con comunes y escritos con
minuscula. Cuando son adjetivos se escriben también con mintscula en
francés.

2. En las designaciones histéricas o politicas, de entidades o instituciones
compuestas por dos o mas términos, en francés, en general, sélo se escribe con
mayuscula el primer término y en espafiol todos los términos.

2.3.3.2. Léxico

Aunque el uso del léxico es correcto en la traduccion de pali-inglés, la traduccién que

se hace de las palabras no responde a un criterio claro.

En algunas ocasiones, se traducen las palabras de la lengua de origen (LO) a la lengua
. 29 . A s coe

meta (LM), como en el caso de “Yonakas.”  Que es traducido por “Greeks.” Sin

embargo, en otras ocasiones, se mantiene la palabra en pali, a pesar de que existe una

9 . .
En pali, Yonaka quiere decir “bactriano grieco. Dictionary of Pali Names by G P Malalasekera.
<http://www palikanon.com/english/pali_names/v/vonaa.htm™> {Consulta realizada el 17de julio de

2010]
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traduccion al inglés, como es el caso de la palabra “Skandha,” que se traslada
literalmente sin ser traducida por “bulk.”

. 30 . . . .
Segun Newmark™ ', el equivalente cultural es la traduccién aproximada de un término
cultural de la LO por otro término cultural de la LM y el objetivo principal de este
procedimiento es servir de soporte o suplemento de otro procedimiento.

. 31 . . .
Para Reiss™ , el concepto de equivalencia entre el texto de partida y el texto final es la
eleccidn de signos lingliisticos en la lengua final con respecto a la dimension escogida
del texto de partida.

En esta traduccion, es importante también el uso de los nombres honorificos: “Sir” y

32
“Sire.

“Sir” es una palabra de inglés que significa sefior. Tiene varios contextos. Se uso
como un término de cortesia entre personas iguales. Su uso en la actualidad esta
reservado para personas que poseen un estatus o un rango mayor; como cuando se
habla a un profesor ¢ a un militar o a cualquier superior. Otro uso es el que se da a las
personas mayores, de igual forma que la da un comerciante hacia su cliente o
comprador. También se usa en la correspondencia formal y cuando se habla a un
extrafio. Asimismo, se puede considerar un término apropiado para un ser superior.

“Sire” es una forma de presentacién para los reyes reinantes en el Reino Unido y en
Bélgica. También fue utilizado antes en Inglaterra, Francia, Italia, Alemania y Espafia.
Esta palabra tenia histéricamente un uso mas amplio. Durante Edades Medias, fue
utilizado generalmente para dirigirse a un superior, persona importante o en una
posicion de la autoridad o de la nobleza en general. Por ejemplo:

- ‘How then did you come, on foot, or in a chariot?’

- ‘I did not come, Sir, on foot. I came in a carriage.’

- “Then if you came, Sire, in a carriage, explain to me what that is. Is it
the pole that is the chariot?’

- ‘I did not say that.”

30
Newmark, Peter (1992:119-121)

31
Reiss (1996:119)

32
hitp://en.wikipedia.org/wiki/Sir [Consulta realizada el 28 de julio de 2010]
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En esta traduccion, ademas, se utiliza el préstamo “Arahatship.” Esta palabra quiere

decir “the attainment of the last & highest stage Q/‘”B en inglés y en este caso se
utiliza como un préstamo para traducir la palabra “Sacchikaroti?” que en realidad
significa “fo experience for oneself” o “to see wiih one's eyes.” Esto es asi porque, a
pesar de la diferencia de significados, el traductor considera que esta palabra es la
que mejor traduce en el texto original.

Segun Newmark34, las dificultades con las palabras pueden surgir por dos razones:
porque no las entienden o porque las encuentran dificiles de traducir. Si no entienden
una palabra, puede ser por no conocer todos sus posibles significados o porque
frecuente o por una referencia incrustada en otro lugar del texto.

Para Vinay y Darbelnet, el préstamo son palabras que se toman de una lengua sin

. 35 . .. .
traducirlas.”~ Con respecto a este tema, Garcia Yebra indica: “si el contexto no aclara
de modo suficiente su significado, es posible recurrir a algun tipo de explicacién, ya

sea en forma de nota o de aclaracién en el propio texto.”

Por una parte, otras dos versiones de inglés tienen sus léxicos muy parecidos a esta
version. Lo distinto entre ellas son algunos léxicos v algunas frases:

Veamos algunos ejemplos:
En la traducciép de Bhikkhu Nigasena:

‘Is it the outward form then that is Ndgasena, Cerlainly not.’ or the sensations or the
ideas or the fabrications or the consciousness that is Nagasena?’
Certainly not.’

En la traduccién de 'T. W. Rhys Davids:
‘Is it the ourward form then (Ripa) that is Ndgasena, or the sensations (Vedand), or

the ideas
(Saniiia), or the confections (the constituent elements of character, Samkhdrd), or the

33

hitp://dsal.uchicaeo.edu/ceibin/philologic/search3advanced?dbname=pali&queryv=arahant&matchtype=
exact&display=utf8 [Consulta realizada el 17 de julio de 2010}

4
Newmark, P. (1987:52-53)

5
Jean-Paul Vinay y Jean Darbelnet (1977: ed. rev. y corr., p.8)

6
Valentin Garcia Yebra (1982: vol.1, p. 340.)
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consciousness (Vighifidna), that is Ndgasena?’
And to each of these also he answered no.

En la traduecion de Bhikkhu Pesala:

“Is it then the nails, teeth, skin or other parts of the body?”

“Certainly not.”

“Or is it the body, or feelings, or pereceptions, or formations or consciousness?
Is it all of these combined? Or is it something outside of them that is Nagasena?”
Still Nagasena answered: “It is none of these.”

En este caso, Nordg? indica que la eleccidn de léxico en un texto especial se
determina por ambos factores intratextuales y extratextuales. Por lo tanto, las
caracteristicas de los léxicos usados en un texto no suelen producir solamente la
informaciéon sobre los factores extratextuales, sino también sobre otros aspectos
intratextuales. Por ejemplo, las caracteristicas semanticas y estilisticas de 1éxico (p. ¢j.
connotaciones, campos semanticos, registro) puede sefialar a las dimensiones del
contenido, tema, y las presuposiciones, mientras que las caracteristicas formales y
gramaticales (p.¢j. categorias gramaticales, funcion de la palabra, morfologia) refieren
al analisis de las estructuras sintacticas fiables y de las caracteristicas

suprasegmentales.
En el resto de traducciones

Hablando de las demas traducciones, considero que la traduccién de Finot y la
traduccién de Valero Bernabéu son correctas. En ambas, el 1éxico utilizado es muy
similar v equivalente. Sin embargo en la traduccion de Lucia Carro, la traduccion se
aleja mas del léxico adecuado y utiliza, a veces, expresiones que no se adaptan bien al
contexto. Veamos un ejemplo:

Traduccién de Finot: - J'ai beau t'interroger

Traduccién de Bernabéu : -Tengo a bien preguntarte (esta forma es propia de
personas de gran rango como el rey o el presidente y es equivalente a considero
adecuado preguntarte o tengo ganas de preguntarte.)

Traduccion de Molina: -Por mds que te pregunto (esta forma adquiere un caracter
adversativo y seria equivalente a decir: a pesar de que te lo pregunto una y otra vez).

‘Por mds que te pregunto tiene un caracter de queja o de acusacion que
corresponde con el contexto en el que sitha la conversacion.

7
Nord, Christiane (1991:112)

38
Véase pag. 89-96.
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2.3.3.3. Posibles errores de traduccion.
Del andlisis de las 6 traducciones estudiadas cabe concluir lo siguiente:

Con respecto a las traducciones de Bhikkhu Nigasena, de T. W, Rhys Davids y
Bhikku Pesala

Estas traducciones son correctas en general. Sin embargo, a la hora de traducir
términos que, por su significado muy especifico en la cultura budista, son dificilmente
entendibles en Europa con la simple traduccion de una palabra, la formula planteada
por los dos primeros difiere del tercero.

Bhikkhu Nagasena, de T. W. Rhys Davids, ademas de traducir la palabra, introducen
una explicacion que permita al lector de la cultura final entender el significado. Sin
embargo Bhikku Pesala no utiliza esta técnica. El, utilizando los conocimientos que le
da el ser un monje budista, cambia la forma del texto para que el resultado sea
entendido directamente por el lector de la cultura final. Por ejemplo, a la hora de
traducir “Yonakas” Bhikku Pesala lo traduce como Griegos Bactrianos pasando asi a
decir directamente el significado de la palabra en lugar de intentar traducirlo.

Desde mi punto de vista, las dos formas de traducir son correctas, pero la traduccidn
de Bhikkhu Négasena es mejor gracias a sus conocimientos budistas,

Con respecto a Louis Finot

La traduccidon de Louis Finot adolece de una falta de rigor que no se da en las otras
traducciones ya comentadas. Ha algunos errores evidentes a la hora de traducir,
seguramente provocados por un gazapo que no fue corregido a tiempo. Asi por
ejemplo, Cuando el texto original dice * Yo no he venido a pie, venerable, sino en
carro” Finot traduce: “Je ne vais pas a pied, Venerable, je suis venu en char”

Con respecto a José Valero Bernabéu

La traduccion de José Valero tiene algunos errores importantes como la omision de
las dos ultimas intervenciones de Nagasena y Menandro en el ejemplo n° 2 utilizado
para este estudio.

Ademas utiliza algunos términos que considero no son acordes con el sentido del
texto. Asi por ejemplo Utiliza la palabra discusion cuando se refiere a las
conversaciones entre Négasena y Menandro, cuando discusion es una palabra con un
cierto caracter negativo ajeno al hecho. Considero que es mas adecuada la palabra

debate utilizada por Lucia Carro
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Con especto a Lucia Carro Morina

La traduccion de Lucia Carro es muy paralela a la de Finot. Esto es asi hasta el punto
de que ella traduce literalmente, manteniéndolo, el error de traduccion de
Finotmencionado en su apartado (el de cambiar ir por venir).

Ademas utiliza algunas expresiones que no se adaptan bien al contexto como el ya
mencionado caso en que pone en boca de Nagasena, cuando éste se dirige al rey, la
expresion de “por mas que te pregunto”. Desde mi punto de vista, esta expresién no es
adecuada para dirigirse a un rey ya que contiene un rasgo de reproche que me parece
inadecuado para esta situacién.

2.3.4. Calidad de la traduccion

A la hora de evaluar la calidad de una traduccion podemos utilizar los criterios

. . 39
establecidos por J. Darbelnet, en «Niveaux de la traduction»™ , donde plantea , en
forma de preguntas, los parametros que considera relevantes para proceder a la
revision de una traduccion de tipo generalista:

. ., El sentido es exacto, globalmente y orgénicamente?

. . El lenguaje meta es idiomatico y fuerza las propiedades de los términos?

. ¢ Serespeta el tono?

. . Se aprecian las diferencias culturales?

. ¢ Las alusiones literarias y populares son razonables?

. .Se tiene en cuenta las intenciones del autor que no se exteriorizan en el discurso?
. ¢ La traduccidn se adapta a su destinatario?

=1 N W B U3 DO e

De todas formas mis conocimientos de Pali son demasiado basicos como para poder
responder a este cuestionario con el suficiente rigor. De hecho, el presente estudio es
un estudio comparativo de las traducciones en las 3 lenguas meta.

Por ello, mi valoracién de la calidad de las traducciones se basara en los datos que he
extraido del estudio comparativo mencionado.

9
Darbelnet, J. (1977)
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En mi opinion las traducciones de Bhikkhu Nagasena, T. W. Rhys Davids y Bhikku
Pesala, a pesar de abordar algunas cuestiones que ya se han descrito de manera
distinta, cada una a su manera, son suficientemente fieles al texto original.

Sin embargo, considero que las traducciones de, Louis Finot, José¢ Valero Bernabéu y
Lucia Carro Morina adolecen de algunos defectos que ya han sido explicados en otros
capitulos y que son considerados por J. Darbelnet como béasicos sentido exacto, etc.)
y por lo tanto considero que se trata de traducciones de baja calidad.
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2.4. Ejemplos de traduccion

2.4.1. Ejemplo 1

2.4.1.1. Milindapariho: traduccion de 2009 al inglés de Bhikkhu
Négasena (p.p.7-14)

Atha kho milindo raja, Now  Nilinda  the
yenayasma nagaseno tenupasankami, vwent
the venerable Nagasena was upasankamitvd dyasmata
nﬁgmenena saddhim sammodi, wnd  addressed him
smnnmdammm katham sarapivam vitisaretva with the

s
"~

arectings  and  compliments  of
A mu[xlu_ and courtesy.
ekamantam nistdi  and ook his
seal %"‘c;;_'h.:x;!ﬁ.lllfx,' apart. R o
Ayasmapi kho nagaseno
pdmammodmmcncva And
Nagasena reciprocated his
courtesy. milindassa  rainfo
cittam ﬁrﬁ(lhesi so that the heart
ot the Uﬂf’ WwWas Eif\'ig":i{iailx’gf

Atha kho milindo raja
ayasmantam nﬁgasenﬂm
etadavoca And Milinda began by
asking  “*katham  bhadanto ii:

‘li‘i, How is  vow
Reverence known, kin-namo’si bhante'ti?  and what
Siro1s vour name” “*Nagaseno’’ti kho aham, maharija,
navami,

Tam known as Nagasena, O king, *‘nagaseno’ ti and it 1s
byvothat name  khe mam, maharaja, sabrahmacart
samudacaranti, that my brethren mn the tarth address me.
api ca matapitaro n.rmmm karonti But although parents.



O king, give such a name
as “ndg.‘neno "1 va
“saraseno’ ' va
*viraseno’'ti va
“sthaseno’'ti va,
Nagasena, or Surasena,
or \ ‘-l"i'“'.i'“ﬂéi or \’lll Lo B
api ca kho. maharija,

S ¢.-- sankha
samanina s only g

*zi?

vet this

senerally unde i‘%ixim d
eron, pannatti - a designaton voharo namamattam i

N\

COMMON use va(hd‘un nagasenoti, Namely “Naur
na hettha puggalo upalabbhatiti. For there 15 no
permanent mdividuality (no soul) mvolved 1 the matter,
Atha Kho milindo raja evamaha *“sunantu me bhonto
pancasata yonaka asitisahassa ca bhikkhi,  hen
Milinda called upon the Greeks and the brethren 1o
witness. ayvam nagaseno evamaha "Ihis Nacasena savs
‘na hettha puggale upalabbha@ t there s no permnent
idividuality implied 1 Ins name. Jkallam nu  kho

Idd«]bhlﬂﬂndlilln . Is it now even g‘f»z(z\‘\:”_"'}v O approve

seng’ -

bine o that” Atha kho milindo raja ayasmantam

| el IR '
14

m;zascnam ctadavoca And turning to Nagasena, he sa

sace, bhante ll;lgdbﬁnd. pugg‘llo nu]:),lldhl")hdtl. 't
most  reverend  Nawsasena the bhe  no permancnl
mdividuality (no »x.ﬂ?l imvolved N“c matter. ko carahi
tumhiakam civara- pmdapala -sendsana-gilana-
ppamam bhesajja-parikkharam deti, vwho s 11 prayv.

who cives to vou members of the Order vour robes and

.

1

food and lodging and necessaries for the sick” ko tam
paribhuijati, Who s 1t who enjovs such things when
aiven? ko stlam rakkhati, . Who is it who lives a lile ol
nuhicousness? ko bha\anam‘mmuulalh Who 15 1t who
devotes  himselt o meditatton” ko  magga-phala-
mbbanam sacchtkmon. Who is it who attains 1o the goal
of the bBxcellent Way, to the Nirvana of Arahatship? ke




panam hanati, And who 15 1t who destroys hiving
creatures! ko adinnam adiyati, who is it who takes what
1s not his own? ko k:‘unesu—n:icc‘h;‘u“imm carati, who 1s
itwho lives an evil hife of worldly Tusts, ko musa bhanati,
who speaks hies, ko majjam pndﬂ. who drinks strong
drimk ko paicanantarivakammam karoti, who m a
word) commits any one of the five sins which work out
therr Ditter fruit even in this life ” tasma ndtthl Kus lldm
natthi akusalam, 1" that be so there is neither merit nos
demerit: natthi kum!akusalan;ml lmmmanam katta va
kareta va, there 15 neither doer nor causer ol cood or evil
deeds  natthi sukatadukkatanam kammanam phalam
vipako, there is neither fruit nor result of good or evil
Karma sace, bhante nagasena, [f. most reverend
Nacasena. yo tumhe mareti, natthi tassapi panatipato,
- we are to think that were a man to kill vou there would
be no murder  tumhakampi, bhante nagasena, natthi
acarivo, then it follows that there are no real masters
natthi upajjhiyo, = or tcachers in vour Order, natthi
upasampada and that vour ordinations are wvoid -
“Nagasenofi maim, maharaja, sabrahmacart
samudacarantt yam vadesi, You wll o me that vour

brethren 1n the Order are in the habit of addressing vou as
‘\.an ‘katﬂmo ettha nagaseno? Now swhat is thal

1y

Nacasena” Kinnu kho, bhante, kesa nagaseno’'ti? Do

% & 3 17 ¢ l--;./, A orey oD A L 4 M
Vo mean oo sday that the hair s NAEASeNd "Nd hi

maharaja’ti. 'l don't say that, great kin

“Loma nagaseno™G? . O the hans on the body
perhaps”’

Na hi maharaja’ ti. Cortainly not

“Nakha...pe... 'Or is it the natls danta...pe... the teeth.
taco...pe... the skin., mamsam...pe... the tesh
nharu...pe... the nernves. atthi...pe... the bones,
atthiminjam...pe... the marrow,  vakkam...pe... the



Lidneys. hadayam...pe... éﬁn.ws:m'a. "ikﬂllﬂlﬂ...l)(‘...'fxlﬂxf?
ver kilomakam...pe... the abde 1. pihakam...pe...
the spleen, papphasam...pe... thn,,: lunges, antam...pe...
the  Targer ntestines.  antagupam...pe... the lower
mtestines. udarivam...pe... the stomach. karisam...pe...
the feces. pittam,..pe... the bile.  semham...pe... the
phlicgm. pubbo...pe... the pus. lehitam...pe... the blood
sedo...pe... the sweat. medo...pe... the tat. assu...pe...
the tears. vasd...pe... the serum. khelo...pe... the saliva
singhanika...pe... the mucus, lasika...pe... the ol that
[ubricates the joints. muttam...pe... the unine. matthake
matthalungam or the bram. nigaseno™ 17 Nagascne”

.l

“*Na himaharaja’ ti. € ertainly not

“*Kim nu kho. bhante, rapam nagaseno 'ti? 'ls it the
outward  torm  then  that 15 Nagascena. “*Nalhi

maharaja’ . ( ‘ertainly not’

“*Vedana nagaseuo™ ti? o he scensations “*Na hi
maharaja 't **Sanna o the deas nas{dsesw 1? “*Na
hi mabharaja’ti. “*Sankhara nagaseno™ti? o the
fabricattons  **Na  hi maharaja’'ti.  *‘Vifindgam

nagaseno ti? or the consciousness that 18 Nagasena *
**Na hi mabaraja™ ti. Ceromly not!

“*Kim pana, bhante, rapa-vedana-sanna-sankhara-
vidanam nagaseno’’ti? "lhen is it all these Skandhas

combined that are Nagascna'

n—qq

**Na hi maharaja

“Kim pana, bhante, affiatra rupa-vedana-saniia-
sankhara-viifianam nagaseno™ i? 'But s there anvthin
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outside the tfive Skandhas that is Nideasena” **Na hi
maharaja’ ti. And stll he answered no.

“Tamaham bhante, "[hen thus. pucechanto pll(‘{‘lldntﬂ
ask as I mav, na passami nagasenam. | can discover no
Nagasend Nagasenasaddo  veva  nu kho. hhmlte.
nagaseno 17 Nagasena 1s a mere empty sound. **Na hi
nmharaja”ll “Ko Who [).:lll{‘lﬁld nagaseno, then s the

casena that we see before us?  alikam tvam, bhante,
I)hasas: musavadmn, natthi nagaseno™ti, [t s &

falseho M Ili.,ll VOUT reverence nas \;zxs‘-x.;‘a_ w1 untruth!

Atha Kho ayasma niagaseno And the venerable Niavasena
milindam rajanam cta(lmom said to Milinda the king
“tvam khosi, maharaja, "y ou. Sie khﬂﬁw:wukhumﬁl0
Aces mmsukhunmln have been brought up In great luxury,
as beseems vour noble birth,  tassa (e. m.»lllﬁrﬁja,
mal|I1.|:1h1kas.«mhn‘tm tattaya bhomiva [ vou were (o
walk this dry weather unhaya valikava on the hot and
sandy cround. kharaya sakkhar ﬂmllmhlmm madduhi
padenagacchantassa trampling under foor the gritty
oravellv grains ot the hard sand, pada l‘u_”antl, vour feet

ld hurt vou  kaye kilamati, And as vour body would
be o opain. cittam upahannati,  vour mind would be

disturhed dukkhasahagatam I«.nmiﬁﬁ:m‘un uppa“nn.
and vou would experience a sense of bodily sutlerin

kim nu kho tvam padenagatosi, udahu v lhancnﬁz”tl?

[How then did you come, on foot. or in a chariot
‘“N‘"lham. h!u‘mte. padenagacchami, ratheniham
(lﬂdl(}sml T ot come, Sir. on oot T came in 4

Carr s 1 E

“*Sace, tvam mahﬁrl]m rathenagatosi, ratham me

arocehi, "I'hen 1f vou came, Sire, in a carriage, explain to
me what that is K kl t | i? |
me what that 1s - kim nu kho, maharaja, 1sa ratho " ti? |5



it the pole rhat 1s the chariot™ **Na hi bhante™ti. 'l did

“Akkho ratho™ ti? 'Is 1t the axle that 1s the chariot™

“*Na hi bhante’ ti. 'C criainly not! “*Cakkani rathe' " 6?
Is 1t the wheels, *“*Na I11 hh.mte 't “*Rathapaijaram
ratho™ i? or the [ramoework, **Na  hi bhante’’ (.
“Rathadandako ratho™™a? o1 the ropes, **Na  hi
bhante ti. **Yugam ':ttho”ti" or the }.-aii.i“, “*Na hi
bhante’ ti. **Rasmivo rathu i? or the spokes of the
wheels **Na hi bhante™ “P.\toddl.lfthl atho 6?2 or

the voad., that are the char zu..“

“*Na hi bhante’ t1. 'No. Sir

“Kim nu kho, maharaja, wsa-akkha-cakka-ratha-
paijara-ratha-danda-yuga-rasmi-patoda ratho’ "ti?

1

"Then is 11 all these parts of it that are the chariot”
“*Na hi bhante’ ti. 'No. Sn

“Kim pana, maharaja, annatra isa-akkha-cakka-
ratha-panjara-ratha-danda-voga-rasmipatoda
ratho’ ti? 'But 1s there anyvthing outside them that is the
chartot’”

“*Na hi bhante™ti. No. Sit” “*Tamaham, maharaja,
Then thus, pucchanto pucchanto sk us | ooy, na
passami  ratham. | can  discover no o chanol
Rathasaddoveva nu kho, maharaja, ratho™ 017 ¢ hanot

1S a mere empry sound.

**Na hi bhante™ti. “*Ko pancttha ratho, \ hat then s
the charot vou say vou came 1n? alikam, tvam
maharaja, bhasasi musavadam, It 15 a talsehood tha

yvour Majesty has spoken. an untruth!  natthi ratho, There
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w no fﬁ:i,i{‘.h [ Hjl” as i L‘!'l{'l!'i‘«_?%; tvnnlgiq nlqhﬁr,{'ja.
Mll\dldldlﬂhudlpe You are king over all India, aggaraja, a

mighty monarcl k.ma pana fvam hh:nlrm Of whom
then are vou ,ix aid musavadam bhasasi, that vou speak
untruth” sunantu me bhonto pdnmmla yonaka

asttisahassa ca bhukkha, A\ nd he called upon the Yonakas

and the brethren to witness. sayving.  ayam milindeo raja
evamaha ‘rathendbham Aagatosmi’ti, Milinda the King
here has said that he came by carriage  sace tvam,
maharaja, rathenagato®si, ratham me aroceh?’ti vutto
samano ratham na sampadet. Dut when asked motha
case to explain what the carriage was, he s unable to
establish  what  he  averred kallam nu  kho
tadabhinanditu’'nti. [s it forsooth. possible to approve
b that”

Evam vutte \\ hen he had thus spoken pafcasatid vonaka
the  tive  hundred  Greeks A\‘uumlo nagasenassa
sadhukaram datva shouted therr applause. milindam
rajanam etadavocum and sard 1o the king “'ida‘ni kho
tvam, maharaja, sakkonto bhasassu’'ti. Now [et yvour

VMajesty vet out of that it vou can'’”'

Atha kho milindo raja ay as:nantam nagasenam
etadavoca And Milinda the King replic Nagasena. and
aid: **naham, hlwntc m‘tgasum. musa l)h.u_lﬁmi, [ have
spoken no  untrut reverend  Sir 1sanca  patiec:
akkhaiica paticca Cakk{mi ca pa!i(cl mllmpamdr(lnm
paticca znhadandakanm paticca [t is on account of s

- ,f:i-.i",l,\"“l!,t "ulf:‘ m.&u T.:{: l!.‘\lf?‘

£t

and the framework. the ropes, the voke. the spokes, and
the coad-- *ratho™t sankha samainna panna(ti voharo
namamattam pavattatr .

It § o - " Tt sy oyl D I Tar T, % Pyt f £
that it comes under the generally understood term. the

{ii"";lﬁ._'I'I;‘:{i\_,_‘:v:'{ M common use. ol "chanol
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“Sadhu kho. tvam maharaja, ratham jinasi, Ver

R

cood! Your Muesty has rightly grasped the meaning ol
“chariol." evameva kho, And just ¢ven so mahiraja,
mayhampi Kkese ca paticca lome ca paticca...pe...
matthake matthaluaganca paticca ripanca paticca
vedananca paticca safifaiica paticca sankhare ca
paticca viinananea paticea it ¢ on gccount of all those

{

things you questioned me about-- the thirtv-two kinds of
orcanic matter in a human body, and the five constituen
elements of heing ‘nagaseno’ti sankha mma”lﬁﬁ

paiiiatti voharo namamattam pavattati, that | come
under the gcenerally understood term. the designation in
common use, of M \'-‘unwv'l.’ panmalllmm pdnellha
puggalo :mpdhhhhqtl t according to the highest sense

f!;:l [.;‘v “L",\.\(\"J’ *}} L'] l

Bhasitampetam, |or 1t was said maharaja,  Sice
vajiraya bhikkhuniva by our Sister Vajporn bhagavato

i 41 I
the [ (ne:

sammukha — in the presence ol the Blessed

“*Yatha hi angasambhara, " Juse as i is by the conditon

precedent of the co-existence of its various parts hoti
saddo ratho 1ti; that the word ‘charot’ 15 used
Evam khandhesu santesu, hoti **satto’™ ti sammutt " ti
|Sz‘m1vulm Nikaya. L1171 ust so 15 i that when the

i ¢ bhemreey voree Halte AT Terna'!
Khandhas are there we talk ot a 'being

“Acchariyam. bhante nagasena, 'Most wonderlul,
Nagasenid. abbhutam, bhante nagasena, and most

strange atieitrani panhapaubhanam \lSJ]jitﬂlll, Well
has the puzzle put 1Q you, maosi difticult ‘ti-'éz.‘illj.._.:;‘s T wWias

been solved yadi buddho  tittheyya s‘:?ldl'mkﬁrzlm

dadeyya, Were the Buddha himsell here he would ¢
VOUI answer. sadhu sadhu nagasena. dllCltrdm
paithapatibhiinini visajjitani’"ti,

Well done. well done. Nagasena!'



2.4.1.2. Milinda Panha: traduccion al tailandés de
Mahamakutrachawithayalai (p.p. 31-34)

A1 UUY WIRLIHAUN 1@fadin T lndwssunatduinsiangn
nsvimsesimlfduaisaunseiasian
faawszandsidsSuasiduisauiialuiug
warasiiunlszdnaglulaadaua wdaadseviudiudauile
wiwszinanAvindjdunissnaanadsissa
guifluedavinwsengouasnszidlaun busmiiouiu

ASULAT WSLLFINAUN ASADIUNSLLASLII
"sruvNuattasInwserithudinadals,
wazgiliuldfiuandnatie’ls”

WIS ANA LI "HUVNURULDIFINAINUNTWIT "UrALFu,
AUMDUAWIUNIETVIIUATY  ALSUNAINNATNI
urAldy,  welausedadn 'uialdw 119 31 'gsidu’ 11 91 Feau
1119 97 'Fwdu’ 119, Ausd1a 'wratdw 4 idluusitosdaiiunuy
N5AU NeAU MEBLAU windy, Tulsyaaanazauni lalugaiu”

PoUzUU  WseLIAUNasdlsznaein "PanIN TgUNaNIn
dvingae wasinuavdindauiiu 2vilvaginwidn,

WsruAEUaIAL  nandn "lfidunnafiarduva laludaiy, "
arsazaauladninldasuia” udSwSdnuwsuaidunin

"1t lififunnafiasduntld, lasidnaeagilade da 315 dawnue
@urdu wasfanunde uiwseeithudn, lasduaniladeniu,
1assnuda, lasagyniiul, lasvinussanainwiulviudy

Tasgindniigie, Tastaard8vaasiidrvas W lalwuadn,
lasuszsnwgifaluniuvivuany, laswama, lashuin,

11



Tasvinatiundunssuitadne; wetiu lulinda, lufanda,

LiEvineeAs o T IEinAR Fenssuniundalazanda,

u

174 R

Tufinadurnuavnssunvinfvindganaiued, delaginnscaithidnanne

o

o

Tdidwdhanfuieungiunes, oty 919153908 allrandAf adduunis
YR Tua A ludued; waeituidinadn
"RAUAWSUNINZTINALLEENa NN uaLEw i, axlsfadn
wIALFUTUATY, U3 wasKildudn Sadrunaiau”
Wansunsidmadn  "0le" Sensalasia q
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2.4.1.3. Questions of King Milinda: traduccion de 1890 al inglés de
T.W. Rhys Davids (p.p. 40-45)

Now Milinda the king went up to where the venerable Nagasena was, and addressed
him with the greetings and compliments of friendship and courtesy, and took his seat
respectfully apart. And Négasena reciprocated his courtesy, so that the heart of the
king was propitiated.

And Milinda began by asking, ‘How is your Reverence known, and what, Sir, is your
name?’

‘I am known as Nagasena, O king, and it is by that name that my brethren in the faith
address me. But although parents, O king, give such a name as Nagasena, or
Sirasena, or Virasena, or Sthasena, yet this, Sire,--Nigasena and so on—is only a
generally understood term, a designation in common use. For there is no permanent
individuality (no soul) involved in the matter.’

Then Milinda called upon the Yonakas and the brethren to witness: ‘“This Nagasena
says there is no permanent individuality (no soul) implied in his name. Is it now even
possible to approve him in that?” And turning to Nigasena, he said: ‘If, most reverend
Néigasena, there be no permanent individuality (no soul) involved in the matter, who
is it, pray, who gives to you members of the Order your robes and food and lodging
and necessaries for the sick? Who is it who enjoys such things when given? Who is it
who lives a life of righteousness? Who is it who devotes himself to meditation? Who
is it who attains to the goal of the Excellent Way, to the Nirvana of Arahatship? And
who is it who destroys living creatures? Who is it who takes what is not his own?
Who is it who lives an evil life of worldly lusts, who speaks lies, who drinks strong
drink, who (in a word) commits any one of the five sins which work out their bitter
fruit even in this life? If that be so there is neither merit nor demerit; there is neither
doer nor causer of good or evil deeds 2; there is neither fruit nor result of good or evil
Karma.—If, most reverend Nagasena, we are to think that were a man

to kill you there would be no murder 1, then it follows that there are no real masters or
teachers in your Order, and that your ordinations are void.—You tell me that your
brethren in the Order are in the habit of addressing you as Ndgasena. Now what is that
Négasena? Do you mean to say that the hair is Ndgasena?’

‘I don’t say that, great king.’

‘Or the hairs on the body, perhaps?’
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‘Certainly not.’

‘Or is it the nails, the teeth, the skin, the flesh, the nerves, the bones, the marrow, the
kidneys, the heart, the liver, the abdomen, the spleen, the lungs, the larger intestines,
the lower intestines, the stomach, the fxces, the bile, the phlegm, the pus, the blood,
the sweat, the fat, the tears, the serum, the saliva, the mucus, the oil that lubricates the
joints, the urine, or the brain, or any or all of these, that is Niagasena?’

And to each of these he answered no.

‘Is it the outward form then (Ripa) that is Négasena, or the sensations (Vedana), or
the ideas (Safind), or the confections (the constituent elements of character,
Samkhard), or the consciousness (Vig#ifidna), that is Nagasena 37’

And to each of these also he answered no.

“Then is it all these Skandhas combined that are Nagasena?’

‘No! great king.’

‘But is there anything outside the five Skandhas that is Nagasena?’
And still he answered no.

‘Then thus, ask as 1 may, I can discover no Nigasena. Nigasena is a mere empty
sound. Who then is the Négasena that we see before us? It is a falsehood that your

reverence has spoken, an untruth!

And the venerable Ndgasena said to Milinda the king: ‘You, Sire, have been brought
up in great luxury, as beseems your noble birth. If you were to walk this dry weather
on the hot and sandy ground, trampling under foot the gritty, gravelly grains of the
hard sand, your feet would hurt you. And as your body would be in pain, your mind
would be disturbed, and you would experience a sense of bodily suffering. How then
did you come, on foot, or in a chariot?’

‘I did not come, Sir, on foot. I came in a carriage.’

‘Then if you came, Sire, in a carriage, explain to me what that is. Is it the pole that is
the chariot?’

‘1 did not say that.’
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‘Is it the axle that is the chariot?’

‘Certainly not.’

‘Is it the wheels, or the framework, or the ropes, or the yoke, or the spokes of the
wheels, or the goad, that are the chariot?’

And to all these he still answered no.

“Then is it all these parts of it that are the chariot?’
‘No, Sir”’

‘But is there anything outside them that is the chariot?’

And still he answered no.

‘“Then thus, ask as I may, I can discover no chariot. Chariot is a mere empty sound.
What then is the chariot you say you came in? It is a falsehood that your Majesty has
spoken, an untruth! There is no such thing as a chariot! You are king over all India, a
mighty monarch. Of whom then are you afraid that you speak untruth? And he called
upon the Yonakas and the brethren to witness, saying: ‘Milinda the king here has said
that he came by carriage. But when asked in that case to explain what the carriage
was, he is unable to establish what he averred. Is it, forsooth, possible to approve him
in that?’

When he had thus spoken the five hundred Yonakas shouted their applause, and said
to the king: Now let your Majesty get out of that if you can?’

And Milinda the king replied to Négasena, and said: ‘I have spoken no untruth,
reverend Sir. It is on account of its having all these things—the pole, and the axle, the
wheels, and the framework, the ropes, the yoke, the spokes, and the goad—that it
comes under the generally understood term, the designation in common use, of
“chariot.”™

“Very good! Your Majesty has rightly grasped the meaning of “chariot.” And just
even so it is on account of all those things you questioned me about—the thirty-two
kinds of organic matter in a human body, and the five constituent elements of being——
that | come under the generally understood term, the designation in common use, of

“Néagasena.”

For it was said, Sire, by our Sister Vagir in the presence of the Blessed One:
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“Just as it is by the condition precedent of the co-existence of its various parts that
the word ‘chariot’ is used, just so is it that when the Skandhas are there we talk of a

3 being L522

‘Most wonderful, Nigasena, and most strange. Well has the puzzle put to you, most
difficult though it was, been solved. Were the Buddha himself here he would approve

your answer. Well done, well done, Nigasena!’

2.4.1.4. The Debate of King Milinda: traduccion de 2001 al inglés de
Bhikkhu Pesala (p.p. 32-34)

King Milinda went up to Négasena, exchanged polite and friendly greetings, and took
his seat respectfully to one side. Then Milinda began by asking:

“How is your reverence known, and what sir, is your name?”

“O king, I am known as Nagasena but that is only a designation in common use, for
no permanent individual can be found.”

Then Milinda called upon the Bactrian Greeks and the monks to bear witness:

“This Nagasena says that no permanent individual is implied in his name. Is it
possible to approve of that?”

Then he turned to Nagasena and said, “If, most venerable Ndgasena, that is true, who
is it who gives you robes, food and shelter? Who lives the righteous life? Or again,
who kills living beings, steals, commits adultery, tells lies or takes strong drink? If
what you say is true then there is neither merit nor demerit, nor is there any doer of
good or evil deeds and no result of kamma. If, venerable sir, a man were to kill you
there would be no murder, and it follows that there are no masters or teachers in your
Order. You say that you are called Néigasena; now what is that Nigasena? Is it the
hair?”

“I don’t say that, great king.”

“Is it then the nails, teeth, skin or other parts of the body?”

“Certainly not.”

“Or is it the body, or feelings, or perceptions, or formations, or consciousness? Is it all
of these combined?

Or is it something outside of them that is Nagasena?”

Still Nagasena answered: “It is none of these.”

“Then, ask as I may, I can discover no Nigasena.

Nagasena is an empty sound. Who is it we see before us? It is a falsehood that your
reverence has spoken.”
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“You, sir, have been reared in great luxury as becomes your noble birth. How did you
come here, by foot or in a chariot?”

“In a chariot, venerable sir.”

“Then, explain sir, what that is. Is it the axle? Or the wheels, or the chassis, or reins,
or yoke that is the chariot?

Is it all of these combined, or is it something apart from them?”

“It is none of these things, venerable sir.”

“Then, sir, this chariot is an empty sound. You spoke falsely when you said that you
came here in a chariot. You are a great king of India. Who are you afraid of that you
don’t speak the truth?” Then he called upon the Bactrian Greeks and the monks to
bear witness: “This King Milinda has said that he came here in a chariot but when
asked what it is, he is unable to show it. Is it possible to approve of that?”

Then the five hundred Bactrian Greeks shouted their approval and said to the king,
Get out of that if you can!”

“Venerable sir, [ have spoken the truth. It is because it has all these parts that it comes
under the term chariot.”

“Very good, sir, your majesty has rightly grasped the meaning. Even so it is because
of the thirty-two kinds of organic matter in a human body and the five aggregates of
being that I come under the term ‘Nagasena’. As it was said by Sister Vajira in the
presence of the Blessed One, ‘Just as ii is by the existence of the various parts that the
word

“Chariot” is used, just so is it that when the aggregates of being are there we talk of a
being’.”

“Most wonderful, Nagasena, most extraordinary that you have solved this puzzle,
difficult though it was. If the Buddha himself were here he would approve of your

reply.”

2.4.1.5. Les questions de Milinda : traduccion al francés de 1923 de
Louis Finot (p.p. 67-70)

Le roi Milinda s’approcha de Nagasena et, lui ayant adressé les compliments
ordinaires de civilité, il s’assit & son c6té. Nigasena lui rendit ses politesses, de sorte
qu’il lui inspira des dispositions favorables. Alors le roi commenca I’entretien :

— Comment vous appelle-t-on, Vénérable ? Quel est votre nom ?

-— On m’appelle Ndgasena : ¢’est ainsi que mes confréres me désignent. Mais, 6
roi, bien que les parents donnent a leurs enfants un nom tel que Négasena,
Strasena, Virasena, Sihasena, c’est 13 seulement une appellation, une notion
vulgaire, une expression courante, un simple nom : il 0’y a pas la-dessous
d’individu.

— Ecoutez, vous tous, les cing cents Yonakas et les quatre-vingt mille moines !
Voici Nagasena qui dit : « Il n’y a pas la-dessous d’individu ! » Est-il possible
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de I’admettre ? Mais, 0 vénérable Négasena, s’il n’y a pas d’individu, qui donc
vous donne des robes, des aliments, des logements, des remeédes, des
ustensiles, et qui en use 7 Qui pratique la vertu ? Qui se livre a la méditation 7
Qui réalise le Chemin, le Fruit, le Nibbana ? Qui se livre au meurtre, au vol, a
I’impureté, au mensonge, a ’alcool ? Qui commet les cing péchés? Il n’y a
donc ni bien ni mal, pas d’auteur ou d’instigateur des actes salutaires et
pernicieux, pas de fruit, pas de maturation des bonnes et des mauvaises
actions ! Si, 6 Nagasena, celui qui vous tue n’existe pas, il n’y a donc pas de
meurtre ! 11 n’y a rien chez vous : ni maitres, ni précepteurs, ni ordination !
Quand tu dis : « Mes confréres m’appellent Négasena », quel est ce Nigasena
dont tu parles 7 Est-ce les cheveux qui sont Nagasena 7

—— Non, maharaja.
— Est-ce les poils, les ongles, les dents, la peau, la chair, les tendons, les os, la

moelle, les reins, le ceeur, le foie, le derme, la rate, les poumons, Uintestin, le
mésentere, les aliments non digérés, les résidus de la digestion, la bile, le

" phlegme, le pus, le sang, la sueur, la graisse, les larmes, I’huile de la peau, la
salive, le mucus nasal, la synovie, Purine, le cerveau 7

— Non. Maharéja.

Ou bien, est-ce la forme, la sensation, la perception, les formations, la
conscience ?

Non, mahéardja.

Est-ce donc la réunion de ces cing éléments : forme, sensation, perception,
formations, conscience ?

Non, maharéja.

Est-ce une chose distincte des cinq éléments ?

Non, mahéréja.

J’al beau t’interroger : je ne vois pas de NAgasena. Qu’est-ce que Négasena 7
Un mot et rien de plus. Ta parole, &6 Vénérable, est fausse et mensongeére : il
n’y a pas de Nigasena !

Tu es, 6 roi, délicat comme un prince, trés délicat. S’il t'arrive de marcher, a
midi, sur la terre chaude, sur le sable briilant, foulant aux pieds les aspérités du
gravier, des tessons et du sable, tes pieds souffrent, ton corps est las, ton dme
épuisée, et la conscience de ton corps s’accompagne de malaise... Es-tu venu
a pied ou au moyen d’un véhicule ?

Je ne vais pas a pied, Vénérable, je suis venu en char.

Puisque tu es venu en char, mahdrija, définis-moi ce char. Est-ce le timon qui
est le char ?

— Non, Vénérable.

Est-ce ’essieu, les roues, la caisse de la voiture, le support du dais, le joug, les
rénes, ’aiguillon 7

Non, Vénérable.

Est-ce donc la réunion de toutes ces choses.
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-— Non, Vénérable.

- Est-ce une chose distincte de tout cela ?

— Non, vénérable.

— J’ai beau t’interroger : je ne vois pas de char. Qu’est-ce qu’un char ? Un mot
et rien de plus. Ta parole, mahérija, est fausse et mensongere : il n’y a pas de
char. Tu es le premier parmi les rois du Jambudipa : de qui donc as-tu peur
pour mentir ainsi ? Ecoutez, vous tous, les cing cents Yonakas et les quatre-
vingt mille moines ! Le roi Milinda que voici a dit : « Je suis venu en char. »
Or, invité a définir le char, il ne peut prouver I’existence du char. Peut-on
admettre cela ?

A ces mots les cing cents Yonakas acclamérent Ndgasena et dirent au roi Milinda :
« Maintenant, mahérdja, réponds si tu le peux ! » Le roi reprit la parole.

— Je ne mens pas, Vénérable: c’est a cause du timon, etc., que se forme
I’appellation, 1a notion commune, I’expression courante, le nom de « char ».

Les cing Khandhas : ripa, vedan4, saiifia, sankhéra, vififidnam.

— Trés bien, maharaja! Tu sais ce qu’est le char. De méme c’est a cause des
cheveux, etc., que se forme P'appellation, la notion commune, 1’expression
courante, le nom de « Ndgasena » : mais en réalité il n’y a pas la d’individu.
La religicuse Vajira I’a dit en présence du Bouddha :

De méme que la combinaison des piéces donne lieu au mot
« char »,

ainsi ’existence des Khandhas donne lieu a la convention
d’« €tre vivant ».

— Merveilleux, Nagasena! Admirable, Néagasena! Tu as répondu a tous les

artifices de ma question. Si le Bouddha était ici, il t’applaudirait. Trés bien, trés bien,

Nagasena !

2.4.1.6. Milinda-Paiiha o la Esencia del Budismo Pali: traduccion al
espaiiol de 1995 de José Valero Bernabéu (p.p. 39-41)

El rey Milinda se acerca a Nagasena y, tras dirigirle los cumplidos ordinarios, se
asienta a su lado. Ndgasena, le corresponde con los cumplidos necesarios, inspirando
asi la buena disposicion. Entonces el rey inicia la conversacion:

~;,Como te llamas, venerable? ;Cudl es tu nombre?
-Me llaman Néagasena: asi me nombran mis hermanos. Pero, oh rey, aunque los padres
den a sus hijos un nombre como Nigasena, Slirasena, Virasena, Shisena, no se trata

mas que de una denominacion vulgar, una simple expesion, un nombre corriente: pues
nada hay alli bajo el individuo.
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-iEscuchad todos, los quinientos yonakas y los ochenta mil monjes! He aqui lo que
dice Négasena: «jNo hay nada bajo el individuo!» ;Como se puede admitir? Pero,
venerable Négasena, si no existe el individuo!» ;Como se puede admitir? Pero,
venerable Négasena, si no existe el individuo, jquién los usa? ;Quién practica la
virtud y se entrega a meditacién? ;Quién realiza el Camino, ¢l Fruto, el Nibbana?
;Quién se entrega al homicidio, al robo, a la impureza, a la mentira, a la bebida?
;Quién comete los cinco pecados? No hay pues, ni bien ni mal, ni autor ni instigador
de actos buenos o perniciosos, ni frutos, ni efectos de las buenas o malas acciones.

Oh Négasena, jsi matdis a alguien que no existe, nadie morird! Nada existe para
vosotros: ni maestros, ni preceptores, no ordenacion. Cuando dices: «Mis hermanos
me llaman Nigasena», ;quién es ese Nagasena del que hablas? ;Son acaso los

caballos?
-No, mahérjja.

-.Son los pelos, las ufias, los dientes, la piel, la came, los tendones, los huesos, la
médula, los rifiones, el higado, el bazo, los pulmones, el intestino, el mesenterio, los
alimentos no dirigidos, los residuos de la digestion, la bilis, el flema, el pus, la sangre,
el suero, la grasa, la sinovia, la orina, el cerebro?

-No, maharija.
-¢ Es entonces, la forma, la sensacién, la percepcion, el pensamiento, la conciencia?
-No, mahéraja.

-¢Es pues, la reunién de estos cinco elementos: forma, sensacioén, percepcion,
pensamiento, conciencia?

-No, mahérdja.
-¢ Es una cosa distinta de los cinco elementos?
-No, mahdardja.

-Tengo a bien preguntarte: no veo a Négasena. ;Qué es Nagasena? Una palabra y
nada mas. Tu palabra, oh venerable es falsa y engafiosa: {No existe Nagasena!

-Ti eres, oh rey delicado como un principe, muy delicado. Si tuvieras que caminar

hacia el sur, donde la tierra es caliente, sobre arcna ardiente, apoyando tus pies en las
asperezas del camino, los terrones y la arena, tus pies sufiririan, tu cuerpo se cansaria,
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tu alma padeceria y la conciencia de tu cuerpo se llenaria de malestar...;Has venido a
pie a con algin medio de transporte?

-No he venido a pie, venerable, sino en carro.
-Ya que has venido en carro, defineme ese carro. j Acaso es su lanza?

-No, venerable.

- Es el eje, las ruedas, la caja del coche, el soporte del dosel, el yugo, las riendas, el
freno?

-No, venerable.
- Es, pues, la unioén de todas esas cosas?

-No, venerable.

-Tengo a bien preguntarte: no veo el carro. ;Qué es un carro? Una palabra y nada
mas. Tu palabra, mahérédja, es falsa y engafiosa: no existe el carro. Eres el primero
entre los reyes del Jambuipa: ;de qué tienes miedo para mentir asi? jEscuchad todos,
los quinientos yonakas y los ochenta mil monjes! He aqui lo que nos dice el rey
Milinda: «He venido en carro» Pero, invitado a definirlo, no puede probar la
existencia del mismo. ;Se puede admitir esto?

Ante estas palabras, los quinientos yonakas aclamaron a Nigasena y dijeron al rey
Milinda: «jAhora, mahérdja responde si te es posible!» El rey tomé de nuevo la
palabra.

-Yo no sueflo, venerable: a causa del dosel, ¢l eje... se forma la denominacién, la
nocién comin, la expresion corriente, el nombre de «carroy.

-iMuy bien, mahdrdja! T sabes lo que es el carro. Del mismo modo, a causa de los
cabellos, las ufias... se forma la denominacién, la nocion comin, la expresion
corriente, el nombre de «Négasena»: pero en realidad no se halla alli el individuo. La
religiosa Vajira lo dijo en presencia de Buda:

«De la misma manera que la combinacion de las partes da lugar a la palabra [carro],
asi la existencia de los Khandhas da lugar a la convencidn [de ser vivo].»

-iMaravilloso, Nagasena! jAdmirable! Si Buda estuviese aqui, te aplaudiria. Muy
bien, muy bien Nagasena!
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2.4.1.7. Las preguntas de Milinda: traduccién al espaiiol de 2002 de
Lucia Carro Morina (p.p. 55-58)

El rey Milinda se acerco a Négasena y, después de hacerle los cumplidos
consuetudinarios de urbanidad, se sent6 a su lado. Ndgasena respondid con cortesia,
de manera que despertd en él buena disposicion. Entonces €l inicid la conversacion:

- Como os llaman, Venerable? ;Cudl es vuestro nombre?

-Me llaman Nagasena: es asi como me designan mis compafieros. Pero, oh rey,
aunque los padres den a sus hijos un nombre como Négasena, Siirasena, Virasena,
Sthasena, eso no es mdas que una apelacion, una nocidén vulgar, una expresién
corriente, un simple nombre: no hay debajo de ello individuo alguno.

-iEscuchad vosotros todos, los cincuenta Yonakas y los ochenta mil monjes! He aqui
a Nagasena que dice: «jNo hay individuo alguno debajo!» ;Serd posible admitirlo?
Pero, oh Venerable Nagasena, si no hay individuo alguno, ;quién entonces os da
vestidos, alimentos, alojamiento, remedios, utensilios, y quién los utiliza? ;Quién
practica la virtud? ;Quién se entrega a la meditacion? ;Quién experimenta el Camino,
el Fruto, el Nibbana? ;Quién se dedica al asesinato, al robo, a la impureza, a la
mentira, al alcohol? ;Quién comete los cinco pecados? jNo hay entonces ni bien ni
mal, no hay autor o instigador de los actos buenos o perniciosos, no hay fruto, no hay
maduracion de las buenas y malas acciones! jOh, Nagasena, si el que te mata no
existe, entonces no hay crimen! Segin vosotros no hay nada: jni maestros, ni
preceptores, ni ordenacion! Cuando dices: «mis compafieros me llaman Nigasenay,
;cudl es ese Nagasena del que hablas? ;Son acaso los caballos quienes son Nagasena?

-No, mahérija.

-iSon los pelos, las ufias, los dientes, la piel, la camne, los tendones, los huesos, la
médula, los rifiones, el corazon, el higado, la dermis, el bazo, los pulmones, el
intestino, el mesenterio, los alimentos sin dirigir, los residuos de la [raduccio, la bilis,

la flema, el pus, la sangre, el sudor, la grasa, las lagrimas, el aceite de la piel, la saliva,
el moco nasal, la sinovia, la orina, el cerebro?

-No, mahéréja.

-;O bien es acaso la forma, la sensacién, la percepcidn, las formaciones, la
conciencia?

-No, mahérjja.
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-;Entonces serd la reunion de estos cinco elementos: forma, sensacion, percepcion,
formaciones, conciencia?

-No, mahéréja.
-¢ Es alguna cosa distinta de los cinco elementos?
-No, mahérjja.

-Por mas que te pregunto, no veo a ningun Nigasena:
;Qué es Niagasena? Una palabra y nada mas. Tu palabra, oh Venerable, es falsa y
mentirosa: jNo hay Nigasena ninguno!

-Eres, oh rey, delicado como principe, muy delicado. Si llegas a caminar, a mediodia,
sobre la tierra caliente, sobre la arena abrasadora, rozando las asperczas de la grava,
las piedras y la arena, tus pies sufren, tu cuerpo se cansa, tu alma se agota, y la
conciencia de tu cuerpo va acompafiada de malestar...; Viniste a pie o montado en
algtn vehiculo?

-Yo no voy a pie, Venerable, he venido en carro.

-Ya que has venido en carro, mahardja, defineme ese carro. ;jAcaso es el timén el
carro?

~-No, Venerable.

- Es acaso el eje, las ruedas, la caja del coche, el soporte del dosel, el yugo, las
riendas, la fusta?

-No, Venerable.

- Se trata entonces de la reunion de todas esas cosas?

-No, Venerable.

-Por méas que te pregunto no veo carro alguno. ;Qué es un carro? Una palabra y nada
mas. Tu palabra, mahdrjja, es falsa y mentirosa: ;de quién tienes miedo para mentir
asi? jEscuchad todos, los quinientos Yonakas y los ochenta mil monjes! El rey
Milinda que he aqui ha dicho: no hay carro alguno. Eres el primero mentir asi?
iEscuchad todos, los quinientos Yonakas y los ochenta mil monjes! El rey Milinda
que he aqui ha dicho: «Yo he venido en carro.» Sin embargo, cuando se le invita a
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definir el carro, no puede dar prueba de la existencia del carro. ;Se puede admitir
esto?

Ante estas palabras los quinientos Yonakas aclamaron a Nigasena y dijeron al rey
Milinda:

-iAhora, mahirja, responde st puedes!
El rey volvié a tomar la palabra.

-No miento, Venerable: es en razéon del timon, etc., que se forma la apelacion, la
nocién comn, la expresion corriente, el nombre de «Nagasena»: pero en realidad, ahi
no hay individuo alguno. La religiosa Vajira lo dijo en presencia del Buda:

De la misma manera en que la combinacion de las piezas da lugar a la palabra

«carroy.
Asi la existencia de los Khandhas da lugar a la convencién de «ser vivoy.

-iMaravilloso, Nagasena! jAdmirable, Nagasena! Has respondido a todas las argucias

de mi pregunta. Si el Buda estuviera aqui, te aplaudiria. jMuy bien, muy bien
Nagasena!
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2.4.2. Ejemplo 2
2.4.2.1. Milindapariho: traduccion de 2009 al inglés de Bhikkhu

Nagasena (p.p. 16-17)

Rija aha ad “*bhante nagasena,
sallapissasi maya saddhi’ ' nti? vl von diso

sallapissamt’"ti. vou w0l

“*Sace, 'l tvam maharaja, our Mojesty panditavadam

sallapissasi sallapissami, !l discuss o sch |:

sace pana DUl rajavadam  sallapissasi  na
1T r el '

**Katham, bhante nagasena, o then pandita
sallapanti”*ti? ' : o

Panditinam kho, maharaja. sallape " h
tter ! avethanampi kayirati,
e 2 nibbethanampi kavirati, .
niggahopi kayirati, 1€ nvict
erro patikammampi kayirati, nd I -
i I gtal vissasopi  kayirati,
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|)ntn’lssase|)1 kayirati,
nctions. na ca tena pdndltd kuppdntl.
ereby  th ‘e not ancered. evam  kho, maharaja,

pandita sallapanti™'ti.

“*Katham pana, bhante, rajano sallapanti’ " ti?

“*Rajano kho, maharaja. sallape | .
viajes l1SCLI s o matier. ekam vatthum patlyinanll.
| he advances a point. yo tam vatthum vilometi, (!

himoon that point. tassa dandam anapenti
‘imassa dandam panetha’ti,
evam kho, maharaja. rajano sallapani’’'t.
[ i lov g {5 ooy |

*“Panditavadaham, bhante, sallapissami, |
. no rajavadam, nol 1
vissattho bhadanto sallapatu |
vatha bhikkhuna va

her sAmanerena va or 1 novice upasakena va

ple aramikena va saddhim sallap.‘m. evam

vissattho bhadanto sallapatn even with a servant ma
bhayata’’ti B oot aliad! “*Sutthu maharaja 'ti

C . Viaiesty ' thero abbhanumodi. 1ase
aththankiulness Raja aha “bhante  nagasena,
pucchissami’ ti. ' [ ] - yigpsls

“*Puccha mﬂhﬁrﬁ,jﬁ”ti. Pra It - ““Pucchitosi
me bhante’'ti . your R
S Visajjitam mahar d]d”t]. | ]
““Kim pana, bhante, taya visajjita’ nh
ered “I\Im pana. mahamm. lam pucchlm "nii.



2.4.2.2. Milinda Panha: traduccion al tailandés de

Mahamakutrachawithayalai (p.p. 36-38)
W5£51WITAOUIT "Wazpitluidrdniasadudiwdn lewsa

WIzLOSLIYaI1 "HnsavAInaddatintiudia,
21auNNANIRsAEIE let; Adrinnsrasddnnidatiansuidunuiiu,
ARUNININLASIAE L 16"

5 "eudaviaratusaiuatiels "

n "wiatiuiniasaniu wnnilegualatiae waudilemwatine,
LIWAAUNLNN, 885U, LIRS, I UINALIRSITLLNLNY,
i biTnasmsensiiasaniuin, Tudiavisvalaiasanfuadnoil”

5 "wsudunuduiivany adaduatingls "

o "dlawszdunudiunsain wesavdnsadamiioag,
fladindu Aaawsesrranequngin; wssdusuiuimany
aSafuat1i"

5 "1NLI1AN1A5128 LTI 13La51a8 WS LT WHURIU,

WIWSHLTULIIIAFTAONAVNY, WEaULRFINAUANYAG
AUFMLLSAR ALQUIENAH AUAUSAMIBISNAR
danszhiiiuidtagindlay”

a "fuan”

5 "WasHIluld drwnazaaninlevia "

o asanPIde"

v

3 "IN INNS LTI U LI E"

o

o "asunwWidouinduugdn”

5 "washilmdddaurinerls "
o "wsravaesgnINitarls
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Tulwan i WaslINAUNNTING 519615791
"wariinyasAtdlUS M E1N1509813591A UL,
wazdiafitsnazsiavarufdalingun, doliviuazaiuviug
nriuvzanidunau, attatiuiae
wilis1FeAaaasanuludnluie” asunsansssinaasilugan
Fulinszsrassdduniduaaaniad
Iarssunsziasidngn liiesatdunseasan luwses i
TuFunsgeil uddfagnainsrgardinasainszinstanudn
nsaiwszmiaananauld dnduadlunsssiramgyiadn "wszuiatdu
9" ail

drgtiudaaniangd Aa1518UINSELOSIIIRINS U,
WSLLn5LE1A5UED I ATUE95163UULATD
aunddursfaviufgauagd vily atluntuauiad vily dvnsauad
wils dnniunaniad wily i ldnsruyaaiuin
" Tlsalvinssunaiduiduiusadde” Wasudv-auqinin
"Huudavinuidnnda” Jayaniudnii
e Tdsa ivinunAuinydedngl” wasudein
"vimulssdvavsunnuAny aNgnFUANIGR" dwwiuu anad
Funsuyadn "“ivinuunuinyaesdndugiuia " ASudeiiudiagdn
"rufisUfnada” Swwiuuauisdyan ularnsdnaufIiuivgasn Iy,
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"MnuyseaadavnAuinuaedigyfiuge,

Lmé‘wwmuuammawuwm'lmﬁaa eieEu,
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dnwwnuuanindiiia Ja1avadnle,
Fvanaddnduune llgddninwssuialdulnstItuan uwdeanudn
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2.4.2.3. Questions of King Milinda: traduccion de 1890 al inglés de
T. W. Rhys Davids (p.p. 46-47)

The king said: ‘Reverend Sir, will you discuss with me again?’

‘If your Majesty will discuss as a scholar (pandit), well; but if you will discuss as a
king, no.”

‘How is it then that scholars discuss?’
‘When scholars talk a matter over one with another then is there a winding up, an
unravelling; one or other is convicted of error2, and he then acknowledges his

mistake; distinctions are drawn, and contra-distinctions 3; and yet thereby they are not
angered. Thus do scholars, O king, discuss.’

‘And how do kings discuss?’

“When a king, your Majesty, discusses a matter, and he advances a point, if any one
differ from him on that point, he is apt to fine him, saying: “Inflict such and such a
punishment upon that fellow!” Thus, your Majesty, do kings discuss 4.’

‘Very well. It is as a scholar, not as a king, that I will discuss. Let your reverence talk
unrestrainedly, as you would with a brother, or a novice, or a lay disciple, or even
with a servant. Be not afraid!’

“Very good, your Majesty,” said Nigasena, with thankfulness.

‘Nagasena, I have a question to ask you;’ said the king.

‘Pray ask it, Sire.”
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‘I have asked it, your Reverence.’
“That is answered already.’
‘What have you answered?’

“To what, then, does your Majesty refer?”

2.4.2.4. The Debate of King Milinda: traduccion de 2001 al inglés de
Bhikkhu Pesala (p.p. 35)

Then the king said, “Venerable sir, will you discuss with me again?”’
“If your majesty will discuss as a scholar, yes; but if you will discuss as a king, no.”
“How is it then that scholars discuss?”

“When scholars discuss there is a summing up and an unravelling; one or other is
shown to be in error. He admits his mistake, yet he does not become angry.”

“Then how is it that kings discuss?”

“When a king discusses a matter and advances a point of view, if anyone differs from
him on that point he is apt to punish him.”

“Very well then, it is as a scholar that I will discuss.

Let your reverence talk without fear.”

“It is well your majesty.”

2.4.2.5. Les questions de Milinda : traduccion al francés de 1923 de
Louis Finot (p.p. 71)

— Voudras-tu, Vénérable, discuter avec moi ?
— Si tu discutes a la maniére des sages, oul ; si tu discutes a la maniére des

rois, non.
— Comment discutent les sages ?
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— Dans la discussion, on est pris, on se dégage, on inflige une critique et on la
subit, chacun a le dessus tour a tour : les sages ne s’en irritent pas. Telle est
leur maniére de discuter.

— Et quelle est celle des rois 7

— Les rois professent une opinion: si quelqu’un la contredit, ils le font
béatonner. Voila comme discutent les rois.

— Je discuterai en sage, non en roi. Que Votre Révérence discute avec moi en
toute liberté, comme avec un religieux, un novice, un fidéle ou un serviteur
du couvent. N’ayez aucune crainte.

— C’est bien, maharija.

2.4.2.6. Milinda-Pasiha o la Esencia del Budismo Pali: traduccion al
espaiiol de 1995 de José Valero Bernabéu (p.p.42-43)

- ¢Querras, oh venerable, discutir conmigo?

- Sidiscutes como lo hacen los sabios, si; mas si lo haces como los reyes, no.

- ¢Coémo discuten los sabios?

- En la discusion, a veces se esta sujeto y a veces libre, se infringe una critica
o se la padece, ya estén arriba o abajo: los sabios no se irritan.

- De esta forma discuten los sabios.

- ¢ Y como lo hacen los reyes?

- Cuando los reyes tienen una opinién, mandan azotar a aquel que la
contradice. Asi discuten los reyes.

2.4.2.7. Las preguntas de Milinda: traduccion al espaiiol de 2002 de
Lucia Carro Morina. (p.p. 59)

- ¢Querras, Venerable, debatir conmigo?

- Si debates como los sabios, si; si debates como los reyes, no.

- ¢ Coémo debaten los sabios?

- Durante el debate, se es cogido, se libera uno, se infligen criticas y se las
padece, cada uno lleva las de ganar por turnos: los sabios no se irritan por
ello. Asi debaten ellos.

- Y cudl es la manera de los reyes?

- Los reyes profesan una opinién: si alguien la contradice, hacen que le
azoten. Asi debaten los reyes.

- Debatiré como sabio, no como rey. Debata su reverencia conmigo con toda
libertad, como con un religioso, un novicio, un fiel o un criado del convento.
No tengdis ningln temor.

- Esté bien, mahéardja.
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2.4.3. Ejemplo 3
2.4.3.1. Milindapafiho: traduccion de 2009 al inglés de Bhikkhu

Nagasena (p.p. 21-23)

Atha kho ayvasmia nagaseno yena milindassa raiiio
nivesanam tenupasankami, \nd the venerable UASE
upasank.mmm paiinatte asane nisidi.

an n on tl repared for him Atha khe
nulmdo raja ayasmantam nagasenam saparisam
. | Nagasena and | ALne panitena
khﬁ(lanivena hhﬂjﬂlﬁ\’(‘n‘l vith food, both hard and soft

sahattha santappetva sampavaretva h as t
ekamekam bhikkhum ekamekena

duss.nuocna acchadetva and | ed e roth ]
st of garments. Ayasmantam nagasenam ticivarena
acchadetva and Nagasena hims ith
amsm‘mlam nagasenam eladtnoca

doto him ““bhante nagasena dasahi, bhikkhithi

sad(llnm idha nisidatha, ‘ ‘
d th you len the D 1€ avasesa

t]

gacchanta™ti. et the rest depart,

Atha kho milindo raja avasmantam nagasenam
bhuttavim onttapattapanim viditva | he

that Nagasena had finished his mecal, afiilataram nicam
asanam gahetva he | wer seat. ekamantam nisidi,
ckamantam nisinno Kkho ll]lllll(l() l’ﬂjﬂ ayasmantam

nagasenam etadavoca o1 | d sai
**bhante ILIE,JQ{‘I]J. kimhi hoti kathasallapn ti?

It L]

**Atthena mayam, maharaja, atthika, "
tuth  atthe hotu kathasallapo™ti. | o

be about the truth


http:I1ll..dl

Raja aha And the king said “I{imﬂtthiy?. bhante
nagascnn. tumhakam pabbajja, "\ ‘
ko ca tumhak.nm par.mmttho "t

Thero aha 'Why do vou ask” Iunu, mahdram. idam
dukkham nirujjheyya, v renunciation oo th d th
thi ' y perisl annanca (luld\ham na
uppajjeyyati. and that no further sorrow ma
Ftadattha, maharaja, amhakam pabbajja. anupada

parinibbanam (hc complete passing avay. kho pana
dl’llhdkdﬂl paramattho’” ti. without cleaving to the world

!
SRR B

“Kim pana, bhante nagasena, sabbe etadatthaya
pabbajantt”’ti? 'How now. Sir! Is 1t for such high reason:
that all membhbers of it | oined the Order

““Na hi, maharaja, 'Ccrtamly oot Sie keer etadatthiaya
pabbajanti, Some lor those rteasons. keet rajabhinita
pabbajanti, me have left th | 1n te

' y of | keci corabhinita pahbajanh. .

oined us 1o | fe from being bed keer matta
pabbajanti, some harassc , keci ajivikatthava
pabbajanti, ve pana samma pabbd]anh te etadatthava
pabbajanti™’ti. rhaps to gain a hvelithood

““Tvam pana, bhante, ctadatthiya pabbajitosi”’ti? '

153 "1 x 11 { 'l M1

“*Aham kho, mahiraja, daharako santo pabbajito,



Was I ed i na
janami imassa namatthiya pabbajamiti

timate aime api ca kho me evam
ahosi But | thought p.mdlt'l ime samana sakyaputtiva,
'he — : | § ' ISt ! s, te mam
sikkhapessanti’ti, . they vl be able o
svaham tehi sikkhapito '
janami ca passami ca
mderstand “imassa namatthaya pabbajja’ o v hat s gl

i

“*Kallosi, bhante nagasena™ ti. \\ oll pul
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2.4.3.2. Milinda Parnha: traduccion al tailandés de
Mahamakutrachawithayalai (p.p. 40-41)
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2.4.3.3. Questions of King Milinda: traduccion de 1890 al inglés de
T. W. Rhys Davids (p.p. 50-51)

And the venerable Nagasena went to the king, and sat down on the seat prepared for
him. And the king provided Nagasena and his following with food, both hard and soft,
as much as they required: and presented each brother with a suit of garments, and
Néagasena himself with a set of three robes. And then he said to him: ‘Be pleased to
keep your seat here, and with you ten of the brethren. Let the rest depart.’

And when he saw that Nigasena had finished his meal, he took a lower seat, and sat
beside him, and said: ‘What shall we discuss?’

“We want to arrive at truth. Let our discussion be about the truth.’

And the king said: ‘What is the object, Sir, of your renunciation, and what the
summum bonum at which you aim?’

‘Why do you ask? Our renunciation is to the end that this sorrow may perish away,
and that no further sorrow may arise; the complete passing away, without cleaving to
the world, is our highest aim.’

‘How now, Sir! Is it for such high reasons that all members of it have joined the
Order?,”

‘Certainly not, Sire. Some for those reasons,but some have left the world in terror at
the tyranny of kings. Some have joined us to be safe from being robbed, some
harassed by debt, and some perhaps to gain a livelihood.’

‘But for what object, Sir, did you yourself join.
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‘I was received into the Order when I was a mere boy, I knew not then the ultimate
aim. But I thought: “They are wise scholars, these Buddhist Samanas, they will be
able to teach me.” And by them I have been taught; and now do I both know and
understand what is at once the reason for, and the advantage of renunciation.’

‘Well put, Nagasenal’

2.4.3.4. The Debate of King Milinda: traduccion de 2001 al inglés de
Bhikkhu Pesala (p.p. 36-37)

Then, after the monks had arrived at the palace and finished their meal, the king sat
down on a low seat and asked, “What shall we discuss?”

“Let our discussion be about the Dhamma.”

Then the king said, “What is the purpose, your reverence, of your going forth and
what is the final goal at which you aim?”

“Qur going forth is for the purpose that this suffering may be extinguished and that no
further suffering may arise; the complete extinction of grasping without remainder is
our final goal.”

“Is it, venerable sir, for such noble reasons that everyone joins the Order?”

“No. Some enter to escape the tyranny of kings, some to be safe from robbers, some
to escape from debt and some perhaps to gain a livelihood. However, those who enter
rightly do so for the complete extinction of grasping.”

2.4.3.5. Les questions de Milinda: traduccion al francés de 1923 de
Louis Finot (p.p. 73-74)

Nagasena entra dans le palais du roi et s’assit 4 la place qui lui fut désignée. Le roi
lui offrit de sa main, ainsi qu’a sa suite, un repas excellent. Il gratifia chaque
religieux d’une paire de vétements et Nigasena lui-méme de trois robes. Puis il lui
dit . « Vénérable Nigasena, veuillez rester ici avec dix religieux ; les autres
peuvent se retirer. » Le repas fini, quand Nédgasena eut lavé son bol et ses mains, il
vint s’asseoir pres de lui sur un siége bas et lui dit :

— Vénérable Nigasena, de quoi parlerons-nous ?7

— Nous sommes en quéte d’un but. Parlons du but.

— Eh bien ! Quel est le but de votre sortie du monde ? Quelle est pour vous la
fin derniére ?

— Que la douleur présente cesse, qu’aucune autre ne naisse : voila le but de
notre sortie du monde. Le Nibbana absolu : voila notre fin derniére.
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— Est-ce que tous ceux qui sortent du monde le font dans ce but 7

— Non. Il en est qui en sortent dans ce but, d’autres par crainte du roi ou des
voleurs, d’autres a cause de leurs dettes, d’autres enfin pour avoir un
moyen d’existence. Mais ceux qui en sortent correctement le font dans le
but que j’ai dit.

— Et vous-méme, Vénérable, est-ce dans ce but que vous avez quitté le
monde 7

— J’étais encore un enfant a cette époque et je n’avais pas clairement
conscience de mon but. Mais je me disais : « Ces ascétes bouddhistes sont
savants : ils m’instruiront. » Maintenant, instruit par eux, je sais et je vois
quel est le but de la sortie du monde.

~— Tues habile, Ndgasena .

2.4.3.6. Milinda-Parniha o la Esencia del Budismo Pali: traduccion al
espaiiol de 1995 de José Valero Bernabéu. (p.p. 45)

Nagasena entr6 en el palacio del rey vy se sentd en el lugar que le fue indicado. El rey,
a su lado, le ofrecié de propia mano una comida excelente. Obsequié a cada monje
con un par de prendas de ropa y con tres a Ndgasena hubo lavado su bol y sus manos,
el rey se sent6 a su lado en un asiento bajo y le dijo:

- Venerable Nigasena, de qué hablaremos.

- Vamos en busca de una meta, hablemos, pues, de ella.

- Bien. ;Cual es el objetivo de vuestro alejamiento del mundo? ;Cual es
para ti el objetivo ultimo?

- Que cese el dolor, que cese el ciclo de nacimientos; he aqui el objeto
de nuestro abandono del mundo. El Nibbana absoluto: he aqui nuestro
fin ultimo.

- ¢Acaso todos los que se alejan del mundo lo hacen pensando en esa
meta?

- No. Hay quienes lo abandonan con este fin, mientras que otros lo
hacen por miedo al rey o a los ladrones, otros a causa de sus deudas y
algunos, incluso, por tener un medio de vida. Pero aquellos que se
alejan por la causa correcta lo hacen persiguiendo la meta de la que
hablo.

- (Y tu, venerable, también has abandonado el mundo por la meta que
dices?

- En la época en que era nifio no tenia conciencia clara de mi meta. Pero
me decia a mi mismo: «Estos ascetas budistas son sabios; ellos se me

140



instruirdn.» Ahora, instruido por ellos, conozco y persigo esa meta de
abandono del mundo.

2.4.3.7. Las preguntas de Milinda: traduccion al espaiiol de 2002 de
Lucia Carro Morina (p.p. 61-62)

Nigasena entr6 en el palacio del rey y se sent6 en el lugar que le fue asignado. El rey
les ofrecié a €l y a su séquito, con sus propias manos, un almuerzo excelente.
Obsequio a cada religioso con un par de trajes y a Ndgasena con tres. Después le dijo:

- Venerable Nagasena, tenga a bien quedarse aqui con diez religiosos;
los demas pueden retirarse.

Una vez acabado el almuerzo, cuando Nagasena hubo lavado su escudilla y sus
manos, ¢l rey fue a sentarse junto a €l en una silla baja y le dijo:

- Buscamos una meta. Hablamos de esa meta.

- Pues bien, jcudl es el fin de vuestro abandono del mundo? ;Cual es
para vos la meta suprema?

- Que el dolor presente cese, que ningin otro nazca: he aqui el fin de
nuestro abandono del mundo. El Nibbina absoluto: ésta es nuestra
meta suprema.

- ;Todos los que abandonan el mundo lo hacen con este fin?

- No. Los hay que lo abandonan con este fin, otros lo hacen por miedo al
rey o a los ladrones, otros lo hacen debido a sus deudas, otros para
obtener un medio de vida. Pero los que lo abandonan correctamente, lo
hacen con el fin que he dicho.

- Y vos mismo, Venerable, ;abandonasteis el mundo con este fin?

- Yo era todavia un nifio en aquella época y no tenia conciencia clara de
mi meta. Pero me decia: «Estos ascetas budistas son sabios: me
instruirdn.» Ahora, instruido por ellos, sé y veo cudl es la meta de
abandonar el mundo.

- Eres héabil, Nagasena.
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3.5. Conclusiones:

Este estudio abarca diversos ambitos del conocimiento y por lo tanto las conclusiones
que se desprenden de €l también abarcan esos ambitos.

En el ambito historico

Cabe concluir que la existencia de Rey Melandro y el reino de los grecobractrianos
esta suficientemente documentada. También resulta suficientemente documentado que
los grecobactrianos tuvieron un contacto muy intenso con el mundo budista.

La existencia de Négasena, sin embargo, no estd documentada. Este personaje solo
aparece en el libro de Milinda Panha, por lo que bien podria tratarse de un personaje
literario del que se vale el autor para hacer su exposicién siguiendo el esquema de
dialogos aprendido de los didlogos de Platon.

Tampoco parece suficientemente documentado que el verdadero rey Melandro se
convirtiera al budismo y abandonase su trono. Como ya se ha expuesto, los hallazgos
arqueologicos demuestran que Melandro fue rey desde la juventud hasta un momento
muy avanzado de su vejez, no dando opcidn a la versién del libro.

En el ambito literario

No cabe duda del gran paralelismo que hay entre los didlogos de Platén y el Milinda
Panha. La estructura del libro, el desarrollo de los dialogos, la forma en que el
maestro lleva al discipulo a sacar las conclusiones por si mismo son de un paralelismo
evidente que se ha ido analizando en este estudio.

En el ambito filosdfico

Resulta también demostrado que hubo un intenso intercambio filosofico entre los
reinos griegos creados tras la particion del imperio de Alejandro Magno y el mundo
budista. Este intercambio fue fomentado por la predisposicion de los griegos a
fusionar su cultura con la de los territorios ocupados.

El paralelismo entre la filosofia budista y algunas lineas filoséficas de los griegos
como los escépticos y los cinicos evidencian este intercambio.

En el ambito lingiiistico

El analisis de las 6 traducciones analizadas nos lleva a las siguientes conclusiones con
respecto a la propia técnica de la traduccion:
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Las traducciones transforman el texto original afiadiéndole la impronta del traductor.
Una traduccién de calidad debe evitar al maximo que esta impronta aflore.

Las traducciones reflejan las circunstancias en que fueron hechas, la época en que se
realizaron, los medios de los que dispuso el traductor, los conocimientos del traductor
sobre la materia sobre la que versa el libro, etc. Esta conclusion queda patente cuando
analizamos la diferente forma de abordar la traduccién que tiene un monje budista que
conoce ampliamente los conceptos filoséficos de los que se habla (como Bikkhu
Pesala) o un personaje europeo alejado del mundo budista y preocupado por las
tendencias literarias del momento en Europa (como Louis Finot)

Este estudio evidencia también que, a mayor diferencia entre las culturas de laLO y la
LM, mayor es la dificultad de la traduccion. Esta conclusion se hace patente en este
estudio cuando se analizan los problemas con los que se enfrentan los traductores
cuando tienen que infroducir en su traduccién términos budistas que no son conocidos
en Europa, y por lo tanto la traduccion del término, por muy correcta que sea, no
aporta la informacion suficiente como para que el receptor comprenda el mensaje.

La observacion anterior sobre las diferencias culturales de la LO y la LM, me lleva
también a concluir que el traductor debe ser consciente de que la traduccién estd
dirigida a un grupo cultural concreto (el que habla la LM), y por lo tanto debe
trasladar la informacion suficiente como para que ese grupo sea capaz de entender el
mensaje del texto original. En este estudio hemos visto como algunos traductores
afiaden informacion inexistente en el texto original para conseguir este proposito.

Con respecto a cada una de las traducciones analizadas cabe sacar las siguientes
conclusiones:

Milindapariiho, traduccion de 2009 de Bhikkhu Nagasena.

Esta traduccion se ha realizado con el fin de editar un libro bilingiie Pali-inglés (que
es el que aparece en la documentacidn de este trabajo). El hecho de que los dos textos
aparezcan el uno al lado del otro, obliga al traductor a ser muy fiel al original.

Por otro lado, el traductor es un monje budista y esto le da mucha facilidad a la hora
de expresar los conceptos budistas. Ademas esta traduccidn es la mds reciente por lo
que el traductor ha tenido ocasion de estudiar las otras traducciones y rescatar lo mas
interesante de cada una de ellas.

Un estudio comparativo de las traducciones deja patente que la traduccién de
Bhikkhu Nigasena es muy cercana a la traduccién de T. W. Rhys Davids.

143



Questions of King Milinda: traduccion de 1890 al inglés de T. W. Rhys Davids.

T. W. Rhys Davids fue un arquedlogo experto en la lengua Pali. Su extenso
conocimiento de esta lengua. Para ello, el traductor incorpora exposiciones que
ayudan al lector occidental a entender el concepto budista del que se habla. Axin asi,
no es posible entender todo el contenido del libro sin tener unos conocimientos
basicos sobre budismo.

La utilizacion de los signos de puntuacion y ortotipograficos es correcta.

The Debate of King Milinda: traduccion de 2001 al inglés de Bhikkhu Pesala.

Este traductor es también monje budista por lo que conoce muy bien los conceptos
sobre los que versa el texto. No obstante, en este caso, a diferencia de la primera
traduccion, la preocupacién que prevalece es transmitir lo mas claramente posible, a
la cultura occidental, el contenido del libro. Para ello, el traductor no duda en alejarse
del texto original y afiadir explicaciones que mejoren la comprensién para un
angléfono no experto en cuestiones budistas.

La traduccidn es clara y de muy facil comprensién y la utilizacién de los signos de
puntuacién y la ortotipografia es correcta, aunque la traduccion se aleja
excesivamente del texto original

Les questions de Milinda: traduccion al francés de 1923 de Louis Finot.
Louis Finot es también un arquedlogo que conoce el Pali, aunque no sabemos el nivel

de conocimientos que tenia de esta lengua.
En este caso la preocupacion principal del autor es ofrecer un libro atractivo a la

sociedad francesa de los afios 20 del siglo pasado. Para conseguirlo, no duda en
alejarse del texto original lo que sea necesario para adaptarse a la moda dominante en
Francia, eliminando, incluso, pasajes que considera que no son de interés. También
se han hecho patentes algunos errores en su traduccién, que, por lo que tienen de
basicos (confundir ir con venir), dan a entender que no fue una traduccién muy
rigurosa.

Milinda-Parha o la Esencia del Budismo Pali: traduccién al espafiol de 1995 de José
Valero Bernabéu.

En esta traduccién queda patente que el traductor ha utilizado las demas traducciones
europeas del libro para confeccionar la suya y que ha tenido mucho peso la traduccion
de Finot, ya que diversas partes del libro son una transposicién literal de la traduccién
de Finot.

La traduccion se aleja en ocasiones del texto original aunque hace un buen uso del
léxico vy los signos de puntuacidn y la ortotipografia.

En esta traduccion se pueden apreciar también algunos errores, como la falta de una
parte en uno de los didlogos.
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Las preguntas de Milinda: traduccién al espaifiol de 2002 de Lucia Carro Morina.

Esta traduccion, igual que la de José Valero, se apoya excesivamente en la de Louis
Finot, hasta el punto de que traslada al espaiiol algunos de los errores que comete
Finot (confundir ir con venir). La traduccién no es, pues, excesivamente rigurosa.
Ademas introduce algunos otros cambios para adaptarse a la época en que se realiza.
Por ejemplo modifica el tratamiento que Menandro da a Nagasena sustituyendo oh
venerable, por venerable. De esta manera el trato entre los personajes se hace mas
proximo y menos formal que en el texto original.

Su léxico es correcto y su uso de los signos de puntuacioén y la tipografia también.
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