Yogavasistha - Nirvana-prakarana, Parte Seconda.
Sessantottettesimo Capitolo:

“Descrizione della non sostanzialita dell’Oggetto
della Visione”

Editing testo sanscrito, traduzione italiana interlineare e
note esplicative a cura di Marino Faliero

fEr=ma 39 |
vidyadhart uvaca |

La Vidyadhart disse:
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tatah pracinamabhyasam bodhadharanayamale |
kurvah prakatatam tena jagad esyati Sailagam Il 1 ||

1) Allora, praticando la pratica antica con la retta
comprensione e concentrazione nell'Essere puro, con
essa questo mondo, che entra in una roccia, Si
manifestera.

[La Vidyadhari esorta Vasistha alla meditazione.
L’espressione pracinam abhyasam (“pratica antica”) si
riferisce alle tecniche tradizionali di yoga prescritte per
raggiungere la realizzazione non duale. | mezzi sono



bodha (comprensione) e dharana (concentrazione). Il
mondo (jagatl) e costituito di Coscienza, ma appare
duale. La pratica fa si che il mondo "raggiunga (lo stato
di) roccia", ovvero che l'illusione si dissolva per rivelare
la Coscienza immutabile, dura e solida come una roccia,
ma pura come il cielo.]

\
aRE 39 |
Srivasistha uvaca |

Il venerabile Vasistha disse:
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yuktiyukte tayety ukte vidyadharya dharorasi |
baddhapadmasano'thaham samadhav udito'bhavam |l 2
I

2) Essendo stato pronunciato da lei, dalla VidyadharT,
(questo discorso) logicamente appropriato, io allora,
seduto in loto sulla cima della montagna, mi preparai al
samadhi.

TGN e RTeTe: |
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sarvarthabhavanatyage cinmatraikantabhavitah |
atyajam tam aham purvakatharthakalanamalam Il 3 I

3) Avendo abbandonato la concettualizzazione di tutti gli
oggetti e concentrandomi unicamente sulla pura
Coscienza, io abbandonai la macchia della
concettualizzazione del significato della storia
precedente.
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atha cidvyomatam praptah param drstimaham gatah |
Saratsamayasampraptau vyoma nirmalatam iva Il 4 1|

4) Quindi, avendo raggiunto la natura dello spazio della
Coscienza, ottenni la visione suprema, proprio come il
cielo ottiene la limpidezza con l'arrivo della stagione
(secca) autunnale.

[In India, 'autunno (Sarat) € la stagione in cui le nubi
monsoniche spariscono e il cielo diventa limpido,
metafora della mente che, liberata dai pensieri e dalle
impressioni latenti (vasana), rivela la sua natura
intrinseca di pura Coscienza.]
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tatah satyavadhanaikaghanabhyasena dehake |
mamadhibhautikabhrantir nlinam astam upagata ll 5 |l

5) Allora, per la pratica intensa e costante della sola
vera attenzione, l'illusione del mio corpo fisico
(adhibhautika) svani completamente.
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udayastamayonmukta satatodayamayy api |
mahacidvyomatasvaccha proditeva tadabhavat Il 6 I

6) E in quel momento sorse, come manifestandosi, la
chiara natura del grande spazio della Coscienza, libera
da sorgere e tramontare, sebbene sia eternamente
sorgente.

[Il paradosso di un'ente libero dalle fasi del sorgere e del
tramontare (udayastamayonmukta) e che e anche
"eternamente sorgente" (satatodayamayr), descrive la
Coscienza, il Brahman, come una realta autoluminosa
ed eterna. Essa non ha inizio, ne fine, ma e la fonte
costante e inesauribile di ogni manifestazione. |l grande
spazio della Coscienza (mahacidvyomata) € la meta
della Concentrazione priva di rappresentazioni
differenziate e pensiero discorsivo (samadhi).]
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atha padyamy aham yavat svasyaivamalatejasa |
vastutas tu na cakasam nopalah param evatat |l 7 Il

7) A quel punto, io vedo, con lo splendore puro della mia
stessa (realta), che in verita non vi € ne spazio, né
roccia, ma solo il Supremo.

HIS = daT \Id drezr |
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paramarthaghanam svaccham tat tatha bhati tadrsam |
tatha bhavanaya hy atma madiyo drstavams tatha |l 8 Il

8) Quella realta densa e suprema, pura, brilla in quel
modo.

E in quel modo la mia essenza I'ha vista attraverso
qguella contemplazione.
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yatha svapne sumahatt drsta gehagata sila |
vyomaiva kevalam tadvat susuddham cinnabhah sila Il 9
I

9) Proprio come nel sogno viene vista una grande roccia



all'interno di una casa, allo stesso modo quella roccia &
solo purissimo spazio del cielo della Coscienza.
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svayam svapnanvito'nyasya svapnapumstvam gato
narah |

svapne'jnanaprabuddhasya yadrk tadrk svartapatah Il 10
l

10) Proprio come un uomo, che € immerso nel sogno,
assume la la forma maschile di un altra persona, cosi
(appare) quello che, nel sogno, € risvegliato dalla
nescienza.
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svapnasthanam siraschinnam yesam te samsrtau
sthitah |
kalena jhanalabhena vina kurvantu kim kila Il 11 I

11) Coloro le cui teste sono state tagliate nello stato di
sogno, rimangono nel samsara. Cosa mai potrebbero
fare senza l'ottenimento della conoscenza col tempo?

[Anche l'esperienza piu drammatica e definitiva, come
essere decapitati, che dovrebbe segnare la fine,



inefficace se avviene solo nell’illusione del sogno.]

I FIS Vi AETHIRIATHY |
TS [T Seaedsea™d |l ¢R |

bodhah kalena bhavati mahamohavatam api |
yasman na kimcanapy asti brahmatattvadrte'ksayam |l
12l

12) Il Risveglio avviene, col tempo, anche per coloro
che sono in grande illusione, poiche non c'é nulla di non
deperibile, se non la Realta del Brahman.
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atas tac cidghanam svaccham brahmakasam Silakrti |
drstam maya tatha tatra na tu prthvyadi sat kvacit Il 13 II

13) Quindi, fu vista in quel modo la pura densita di
Coscienza, I'etere del Brahman (brahmakasa) (che era)
in forma di roccia,

e non qualcosa di esistente come terra e gli altri
elementi materiali.

[N -

VAT | g, FeaTCHTIERH, |



TYEded S AR || 2% |

bhutanam adisarge yac chuddham yat paramarthikam |
vapus tad eva hy etesam dhyanalabhyam avasthitam |l
14 ||

14) Quel Corpo che € puro e supremo all'inizio della
creazione degli esseri, € proprio quello che per costoro
e ottenibile con la meditazione.
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bhitanam adisarge yac chuddham yat puratanam |
tad evadya manorajyam samkalpa iti kathyate 1l 15 |l

15) Cio che e puro e antico all'inizio della creazione
degli esseri, oggi € chiamato ‘regno della
mente’ (manorajya) e ‘intenzione creativa’ (samkalpa).

e JEedd TN TeHEa: |
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sattativahiko dehas tat param paramarthatah |
pratyaksam paramam yat tat tadadyam kacanam citah
16 Il

16) L’essere € il Corpo sottile (ativahika). Al di la di
questo, in verita, vi € il Supremo, quello che € la
percezione suprema. Quello € lo splendore primordiale



della Coscienza.

SUSTIHHA SIaed Yo 97; |
Te: TTETHIRh daerad gredm | go |

udyatprathamam adhyaksam jivasya prathamam vapuh
|

manahpratyaksam ity uktam tat tenadyaiva durdhiya Il
17 1l

17) Cio che sorge prima come percezione, € il primo
corpo dell’individuo vivente (j7va). Quello che é
chiamato ‘percezione mentale’ (manah pratyaksa) da
parte di chi ha una mente ottusa.

[La prima forma corporea (prathamam vapuh)
dell'individuo vivente (jTva) € la pura Coscienza che
sorge, la percezione suprema.

Chi é durdhiya, dalla’cattiva mente’ non discriminante la
confonde con la semplice percezione mentale
(manahpratyaksa), che € sempre limitata e dualistica.
Vasistha sta riaffermando che la vera percezione ¢ la
Coscienza stessa, non i suoi contenuti mentali.]

AN IR A TN |
ATHd Tl &4 IaHa=dl ot 1| 2¢ I

yogipratyaksam ity uktam manahpratyaksam ity api |




tat svam eva cito ripam gatam evanyatam mudha |l 18
|l

18) (Loro) dicono che si tratta di ‘percezione yogica’ e
anche di ‘percezione mentale’. Quella, invece, € la
natura propria della Coscienza, che & mutata invano in
altra cosa.

[Sia la percezione diretta, intuitiva, della realta ultima
(yogipratyaksa), sia la percezione mentale dualistica e
soggetta alla maya (manahpratyaksa) sono in sostanza
la stessa, unica Coscienza. La differenza, secondo
Vasistha, € che la seconda si € "mutata invano in altra
cosa’, la dualita, a causa dell'ignoranza metafisica. La
percezione vera € quindi la svam rdpam, la natura
propria della Coscienza.]

TEHAAA AT THEHEG I, |
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idam adyatanam nama pratyaksam asadutthitam |
asatpratyaksam eveti viddhi pratyaksam anga tat Il 19 I

19) Questa percezione attuale, nata dal non essere, €
chiamata "percezione del non essere”. Sappi, O amico,
che quella € la percezione vera.

[La percezione “nata dal non essere” €, evidentemente,
in quella circostanza, la rivelazione del mondo nella
Roccia.]
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aho nu citra mayeyam prakpratyakse paroksata |
nirnttasmims tv anadhyakse pratyaksakalanagata Il 20 I

20) Oh, quanto e meravigliosa questa Maya! In cio che
e la percezione € contenuta un’esistenza che non si
manifesta, mentre in cido che non é percepito giunge la
concettualizzazione di una percezione.

[Questo verso & una delle definizioni piu chiare e
poetiche del potere invertitore di Maya (illusione
cosmica) nello Yogavasistha. Esso descrive un doppio
errore di identificazione. La vera percezione, la
Coscienza che e auto-evidente e non ha bisogno di
prove, e trattata come paroksata (non manifesta,
indiretta, astratta). Al contrario, il mondo illusorio, cid
che non e reale (anadhyaksa) € vissuto come la
concettualizzazione della percezione sensoriale. La
maya fa si che l'essere umano ignori cio che € sempre
presente (il S€) e persegua come reale cio che €
transitorio e irreale (il mondo oggettivo). Per dimostrare
guesto fatto, le metafore classiche, nella filosofia del
Vedanta, sono quelle della Corda e del Serpente (rajju-
sarpa) e della Conchiglia e dell'Argento (Sukti-rajata).
Quando un osservatore scambia una corda (la Realta, il
Brahman) per un serpente (I'lllusione, il Mondo), la
corda (la Vera Percezione) e funzionalmente "non



manifesta" (paroksata), mentre il serpente, percezione
illusoria e fallace (anadhyakse, cio che non € i), €
attivamente percepito. Lo stesso vale per 'esempio del
luccichio della madreperla (sostrato), scambiata per
argento (illusione).

Per Sankara, il filosofo piu celebre dello Advaita
Vedanta (Non duale), tradizionalmente collocato tra I'VIII
e il IX secolo d.C. (c.788 — 820 d.C.) l'illusione (il
serpente visto nella corda) € ‘Anirvacantya’, cioe non
descrivibile (ne come reale, né come irreale). Il serpente
non e definito né reale (sat), perche scompare con la
conoscenza della corda, ne irreale (asat), poiche viene
effettivamente e genera paura. Non contiene nessun
grado di "serpentinita" reale, ma € una mera
superimposizione (adhyasa), inspiegabile, della
Coscienza. L'errore &€ dovuto interamente all’lgnoranza
metafisica (avidya).

Ramanuja, filosofo vedantico molto posteriore, vissuto
tra i secoli XI-XIl e sostenitore del “ViSistadvaita
Vedanta”, o "Non-Dualismo Distinto-Qualificato” rifiuta il
concetto di Anirvacaniya. Egli sostiene, infatti, che tutto
cio che viene percepito e reale (satl), poiche tutto € parte
di Dio e costituito dai cinque elementi (parficabhita).
L'errore non € un'illusione totale (un “irreale” percepito
come “reale”), ma un errore di omissione e
un’incompletezza della percezione.

Ramanuja direbbe che la corda, essendo fatta di
materia, come i fili di una corda, contiene gli stessi
elementi sottili che costituiscono un serpente. La
percezione "questa cosa € un serpente" € quindi
parzialmente vera perché una piccola parte della "natura
serpentina" (cioé gli elementi materiali comuni) &



effettivamente presente. L'errore e credere che l'oggetto
sia “soltanto” un serpente e non riconoscere “anche” la
corda. Per Ramanuja, Dio non si inganna, quindi
l'universo illusorio di Maya non € irreale, ma é la Sua
manifestazione limitata e incompresa.

Lo Yogavasistha € assai piu vicino alla posizione di
Sankara, in quanto afferma che il mondo fenomenico
osservabile (drsya) ¢ irreale (asat) e che l'identificazione
con esso € un offuscamento (moha) da superare con la
discriminazione (vicara), negando cosi qualsiasi realta
ontologica all'illusione stessa.]
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ativahikadehatvam pratyaksam prathamoditam |
satyam sarvagatam viddhi mayaiva tvadhibhautikam |l
21 1

21) Sappi che la natura del corpo sottile (ativahika), che
e la percezione sorta per prima, € la verita
onnipervadente, mentre la natura del corpo fisico
(adhibhautika) e solo maya.
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anubhatapi nasty eva hemnah katakata yatha |



tathativahikasyadhibhautikatvam na vidyate Il 22 I

22) Proprio come un bracciale d'oro non esiste, pur
essendo esperito, del pari, non esiste una natura fisica
del corpo sottile.

[L'oro e il bracciale sono I'analogia classica per spiegare
l'identita del substrato (I'Oro, il Brahman) e la natura
illusoria dell'oggetto creato (il Bracciale, il Mondo). La
"natura fisica" (adhibhautikatva) € una mera apparenza
imposta al corpo sottile (ativahika), proprio come il
bracciale € solo una forma transitoria imposta all'oro.]

HHASHAT IS S I |
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bhramam abhramatam yatam abhramam bhramatam

gatam |
vetti jTvo vicarena vinaho nu vimudhata |l 23 |

23) L’individuo vivente (jiva), privo di discriminazione,
considera l'illusione come non-illusione e la non-illusione
come illusione. Ahime, che stoltezza!
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adhibhautikadeho'yam vicarena na labhyate |




ativahikadehas tu kila lokadvaye'ksayah Il 24 ||

24) Non questo corpo fisico (adhibhautika) viene trovato
con il pensiero discriminante, ma il corpo sottile
(ativahika), indistruttibile nei due mondi.
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adhibhautikacid radha hy ativahikadehake |
marau maricikasv eva yatha mithyaiva varidhth Il 25 |l

25) La coscienza fisica (adhibhautika) € stabilita nel
corpo sottile, proprio come, falsamente, le distese
d’acqua nelle illusioni di un miraggio nel deserto.

[L'illusione che il corpo sottile sia di natura fisica
(adhibhautika) e paragonata al miraggio nel deserto. I
miraggio non e reale, ma la percezione, o “intellezione”
dell'acqua (varidhih) sembra reale. Allo stesso modo, la
coscienza fisica e una sovrimpressione illusoria sul
substrato sottile.]
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jatadhibhautikt samvid ativahikacitkrame |
dehadrstivasat praudha sthanau purusadhitriva |l 26 ||



26) La Consapevolezza, che € nata come fisica nella
successione della Coscienza sottile (ativahika), si €
accresciuta a causa della visione del corpo, come la
percezione (illusoria) di un uomo in un tronco.

[L'esempio del tronco (sthanu, qui in caso locativo)
scambiato per la percezione di una figura di uomo
(purusadhih) € un altro classico Advaita per l'errore
percettivo (adhyasa). Un'illusione (I'uomo) viene
sovrapposta a una realta (il tronco).]
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Suktau rajatata tape jalatendau yatha dvita |
adhibhautikata tadvan mayayaivativahike 1l 27 ||

27) Proprio come l'argento nella conchiglia, I'acqua
nell’arsura e la dualita nella luna, cosi la natura fisica &
(sovraimposta) nel corpo sottile solo a causa della
maya.

[La doppia luna e la distorsione causata da un occhio
alterato.]
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yad asat tat krtam satyam yat satyam tad asat krtam |
aho nu mohamahatmyam jivasyasyavicarajam |l 28 |

28) Cio che é inesistente e reso esistente, e cio che e
esistente e reso inesistente. Oh, quale maestoso potere
dell’offuscamento (moha), nato dall’assenza di pensiero
discriminante (vicara), per questo individuo (jiva).

=\ ~ ~ (adll SN aN @ |
TR [FEATENEIRITHE IRTAT 1| *R I

yogipratyaksam evasti kimcid asti tu manasam |
yasmal lokadvayacaras tabhyam eva prasidhyati Il 29 I

29) Esiste, invero, la percezione yogica (yogipratyaksa),
ed esiste anche qualcosa di mentale (manasam), poichée
la condotta dei due mondi é resa possibile solo da
quelle due.

[A livello pratico, vengono accettate due categorie di
percezione.

La percezione intuitiva, yogica, non-duale, che guida la
condotta dell'essere liberato nel mondo trascendente
(yogipratyaksa).

E la percezione mentale, dualistica, che guida la
condotta degli esseri comuni nel mondo fenomenico.
Queste due percezioni, 0 modi di essere, rendono
possibile I'agire (acara) sia nel mondo fenomenico, sia
nel percorso spirituale.]



AT TG q: FASRHARARYN: |
TcAE HITSITTR] Yical § J@EHTRa: |l 3o ||

adyam pratyaksam utsrjya yah satye'smin krtasthitih |
pratyakse mrgatrsnambu pTtva sa sukham asthitah Il 30
I

30) Colui che, abbandonando la percezione iniziale,
stabilisce la sua esistenza in questa che € vera
percezione, dimora nella felicita dopo aver bevuto
I'acqua del miraggio.

IqE 3:EHATE: HUHERIGIA: |
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yat sukham duhkham evahuh ksananasanubhutibhih |
akrtrimam anadyantam yat sukham tat sukham viduh |
31 I

31) Cio che chiamano felicita € dolore, in verita, a causa
dell'esperienza della sua distruzione in un istante. (I
saggi, invece,) sanno che la felicita € quella che non &
artificiale ed e senza inizio ne fine.
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pratyaksenaivam adhyaksam pratyaksam pravicaryatam
|

yad adyam tat sadadhyaksam tat pratyaksena drsyatam
11 32 1I

32) In questo modo, la percezione non manifesta sia
discriminata dalla percezione; cio che € la prima, quella
vera, sia vista attraverso la percezione.

SRR Tl TeTH R |
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lokatrayanubhavadam tyaktva pratyaksam aihikam |
mayatmakam yo grhnati nasti midhatamas tatah Il 33 Il

33) Colui che, avendo abbandonato la percezione
diretta di questo mondo che da l'esperienza dei Tre
mondi, accoglie quella che & l'essenza di maya, non vi é
nessuno piu ottuso di lui.
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ativahikam evaisam bhutanam vidyate vapuh |
atradhibhautikavyaptir asatyaiva pisacika Il 34 |

34) Degli esseri senzienti, esiste solo il corpo sottile
(ativahika).



La pervadenza del corpo fisico (adhibhautika), qui, &
solo una demonessa (pisacika) non vera.
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ajatasamkalpamayam pratyaksam sat katham bhavet |
svayam eva na yat satyam tat syat karyakaram katham
11 35 Il

35) Come pud essere vera una percezione che consiste
nella concettualizzazione di una cosa non nata? Cio che
non € vero per se, come puo essere causa di effetti?

I TAHA eIk d Tgad. |
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yatra pratyaksam evasad anyat kim tatra sadbhavet |
kva tat satyam bhaved vastu yad asiddhena sadhyate |l
36 I

36) Quando la percezione stessa € inesistente, cosa
altro potrebbe esserci di esistente? Dove sarebbe quella
cosa vera che € provata da cio che non e provato?

[Il verso € un attacco all'epistemologia realista. La
percezione sensoriale (pratyaksam), il mezzo per
stabilire la verita del mondo, € dimostrata essere asat
(non reale, inesistente, illusoria). Se il mezzo di prova



(pramana) e falso, anche cid che é provato (prameya o
vastu) deve essere falso.]

T U9 Widd =8 hagHed: |
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pratyaksa eva bhavatve naste kvevanumadayah |
uhyante varana yatra tatrornayusu ka katha Il 37 1|

37) Quando l'esistenza della stessa percezione diretta €
distrutta (nella sua affidabilita), che ne sara
dell'inferenza (anumana) e degli altri (mezzi)? Quando
gli elefanti sono stati rimossi, che dire delle pecore?

[Nella metafora del verso, gli elefanti rappresentano
I’elemento principale, in questo caso, la percezione
diretta come primario mezzo di corretta conoscenza,
mentre le pecore rappresentano gli altri mezzi di
conoscenza, dettagli visti qui, di conseguenza, come
trascurabili e, a maggior ragione, confutabili.

Il termine sanscrito Pramana (letteralmente "misura”,
"prova") indica i mezzi o le fonti attraverso cui si ottiene
la Prama, la conoscenza valida, vera e non
contraddittoria. L'epistemologia indiana si distingue per
la rigorosa analisi dei pramana, il cui numero e la cui
autorita variano drasticamente da scuola a scuola.
Nella filosofia indiana (escludendo le correnti logiche
che fanno riferimento anche ad altri mezzi di indagine), i
Pramana fondamentali sono i seguenti:



1) Pratyaksa (Percezione Diretta).

La conoscenza ottenuta direttamente dall'interazione tra
| sensi (indriya) e I'oggetto (artha). E’ la conoscenza
prodotta dal contatto sensoriale ed e considerata dalle
varie scuole filosofiche il pramana fondamentale, I'unico
preso in considerazione anche dalle correnti
materialiste.

Tuttavia, lo Yogavasistha attacca alle fondamenta la
validita del pratyaksa fenomenico, affermando che se la
percezione sensoriale e essa stessa illusoria, non puo
essere un mezzo valido di conoscenza.

2) Anumana (Inferenza o Ragionamento).

La conoscenza di un oggetto basata sull'osservazione di
una sua proprieta precedentemente associata.
L'inferenza e la conoscenza mediata (non diretta)
basata su un segno (/inga) e la sua relazione universale
e non contraddittoria (vyapti) con l'oggetto da inferire.
L’esempio classico e il seguente. “Vi e del fuoco (non
visto) sulla collina, poiche vi & del fumo (il segno visto).”

3) Upamana (Comparazione o Analogia).

La conoscenza ottenuta attraverso la somiglianza o il
paragone.

Un oggetto non familiare € conosciuto per la sua
analogia con un oggetto familiare.

LL’esempio classico é quello di un nomade che non ha
mai visto un bufalo selvatico, ma impara, da un abitante
della foresta, che esso ‘assomiglia’ ad una vacca.
Quando il nomade vede il bufalo, lo identifica per mezzo
dello Upamana.



4) Sabda (Testimonianza Verbale o Scrittura).

La conoscenza ottenuta da una fonte affidabile (&apta),
che nella tradizione Vedica si identifica con i Veda e con
le Upanisad.

Si tratta di un pramana essenziale per tutte le scuole del
Vedanta (Advaita, Visistadvaita), poiché la verita sul
Brahman e sulla Liberazione non € accessibile tramite
percezione o inferenza. Lo Sabda (Rivelazione) & il
pramana supremo per le verita trascendentali.]
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38) Quindi, cio che ¢ visibile, provato dalla prova, non
esiste affatto. Questo non-altro che esiste, quella € la
densita compatta del Brahman.
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39) Proprio come in sogno, una montagna € nient’altro
che spazio per colui che la vede, ma non si trova nella



casa di nessun altro, cosi per noi due, che abbiamo
fatto quella contemplazione, quella roccia € solo
Coscienza.
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40) “Questa é la montagna, questo € lo spazio, questo &
il mondo, questa sono io”. Cosi I'Anima, che € essenza
di Coscienza, si meraviglia spontaneamente nello
spazio interiore.
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41) Solo colui la cui Anima e risvegliata vede questo,
mai colui che non é risvegliato. La comprensione del
significato di una narrazione si presenta all'ascoltatore,
e mai a chi non ascolta.
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42) Questa confusione, (che cio che €) non risvegliato
(sia reale), ha raggiunto la verita. Per l'ubriaco, gli alberi
e le montagne danzano in modo molto stabile.
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43) Gli sciocchi che, pur avendo capito che la natura
della Coscienza € la percezione dell’'unica forma,
ininterrotta e benigna ovunque, si rifugiano, poi, ad
un'altra percezione fragile, sono ingannatori di se stessi,
inconsistenti come fili d'erba.
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Cosi (si conclude) nell’opera sapienziale, nel venerabile
“Grande Ramayana di Vasistha”, composto da Valmiki,
narrato dal Messaggero degli Dei nel Mezzo per la
Liberazione (moksopaya), nella sezione Nirvana
Prakarana, Parte Ulteriore (uttarardhe), nella Narrazione
della Pietra (pasanopakhyane), il Sessantottesimo
capitolo, chiamato: “Descrizione della non sostanzialita
dell’oggetto della visione”



