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PROLOGO.

OM. iHomenaje a todos los Budas y Bodhisattvas!

1. Nuestro Sefior Maitreyanath, conociendo el significado supremo de las
escrituras del Mahayana, cred una proyeccion de ese significado con un
lenguaje y expresiones intachables, para salvar a los seres del sufrimiento,
siendo El la encarnacién de la compasién. Para aquellos seres que buscan el
Dharma, que buscan la Verdad tal como es ensefiada en el Vehiculo Supremo?,
El les revela esta interpretacién con cinco caracteristicas?, un camino elegante
a lo Insuperable.

2. El Dharma aqui revelado proporciona la suprema alegria, como el oro
trabajado a mano, como una deliciosa fiesta cuando uno esta hambriento,
como las buenas noticias leidas en una carta, o como un cofre de joyas
completamente abierto.

3. Lo mismo que un rostro adornado de una belleza naturalmente excepcional
proporciona a la gente incluso aun mas deleite cuando lo contemplan en un
espejo, este Dharma, siempre excepcional en su brillantez natural, le
proporciona al sabio una satisfaccién ain mayor cuando su significado es
elucidado criticamente.

4. Lo mismo que una medicina de olor horrible aunque dulce para el paladar, este
Dharma deberia de ser entendido como poseyendo dos dimensiones: su
dimension literal, y la siempre beneficiosa dimension de su significado.

! Mahayana.
’Se puede probar, es comprensible, concebible, inconcebible, y perfecta.
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Este Dharma, vasto, dificil, y profundo, es como un rey, muy dificil de
complacer; sin embargo, lo mismo que sucede con un monarca, una vez
complacido, es capaz de otorgar el tesoro de la mas alta excelencia.

Lo mismo que la joya clasica de valor incalculable no aporta satisfaccién a la
persona que no discierne, este Dharma es desperdiciado por el poco
inteligente; en los casos contrarios, da la debida satisfaccién a cada uno de la
misma forma.

CAPITULO UNO.

LA AUTENTICIDAD DEL VEHICULO UNIVERSAL.

Las razones que prueban que el Vehiculo Universal es verdaderamente la palabra del

Buda.

1.

El Vehiculo Universal’es la palabra del Buda porque no fue predicho
previamente4como un peligro; porque los Vehiculos® comenzaron juntos;
porque estd mas alld del rango de la teologia; porque es evidente; porque tiene
gue ser puesto que existe, y no seria tal cosa si no existiera; porque tiene poder
medicinal; y porque su significado va mas alla de las palabras.

Lo inapopiado del mantener la indiferencia.
Los ojos de los Budas ven directamente, ellos son los guardianes del Dharma®, y

el tiempo no estorba su conocimiento. Por ello es irrazonable el que ellos se
sintieran indiferentes.

Lo inapropiado de ver al Vehiculedos Oyentes como el Vehiculo Universal.

Esta ensefianza del Vehiculo de los Oyentes no es adecuado que sea llamada la
GPasS3ltyl RSt +SKNOdzZ 2 ! yA DS NEicofiag
carece del método de la liberacién, y no da semejantes instrucciones.

La contradiccion entre ambos Vehiculos.

3

Mahayana.
* por el Buda, lo mismo que predijo futuros peligros.
> Los Tres Vehiculos del Buda: el Vehiculos de los Shravakas u Oyentes, el Vehiculo de los
Pratyekabuddhas o Realizadores Solitarios, y el Vehiculo del Mahayana que es el Vehiculo de los Budas y
Bodhisattvas.
6 ~

La Ensenanza.
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4. Ese Vehiculo Individual’ es en sus propdsitos tan solo individual, ya que
contradice al Vehiculo Universal® en términos de aspiracion, instruccién,
practica, apoyo, y tiempo.

La no contradiccion del Vehiculo Universal con su definicion.

5. Eltambién surge en sus propios Sutras, es evidente que también en su propia
disciplina, y no va en contra de la Realidad Verdadera, debido a su altruismo y
profundidad.

Su nomclusion en el rango de la Teologia.

6. La teologia es dependiente, indefinida, no totalmente incluyente, superficial,
molesta, y es el recurrir a lo ingenuo. Por lo tanto, este Vehiculo Universal no
estd incluido dentro de ese rango.

Su capacidad commétodo de liberacion.

7. Del altruismo y de lo profundo vienen el desarrollo evolutivo y la sabiduria no
conceptual. El Vehiculo Universal ensefia ambos, y en ellos reside su técnica
para realizar la Insuperable lluminacidn.

Causas y peligros de quienesnen esta ensefianza.

8. El miedo infundado causa el sufrimiento de la gente, pues él ha ocasionado el
crecimiento de una gran cantidad de mal. Quien no tiene tendencia espiritual,
quien tiene malos amigos, aquellos cuya mente no esta entrenada, y que no
han acumulado virtudes previamente, tienen miedo ante esta ensefianza, estan
equivocados respecto al gran propdsito, y yerran por este mundo.

Las razones para no temer al Vehiculo Universal.
9. No hay ningun Vehiculo Universal distinto de este. Es supremamente dificil de

s 1 ~ . . 11 oy . .7

comprender. Es coetaneo™. Ensefia una diversidad’. Utiliza una explicacién
. . . 12 g .

consistente, con muchas aproximaciones ™. Su significado no es literal. La

7 Hinayana.

8 Mahayana.

° El Vehiculo Universal.

1% pyes surgié a la vez que el Vehiculo Individual.

! De senderos hacia las acumulaciones de mérito y sabiduria.

'2 pues la vacuidad es ensefiada en numerosos Sutras desde distintas aproximaciones.

5



intencién del Sefior es muy dificil de penetrar. Los sabios no temen esta
ensefianza, pues ellos la examinan de la forma adecuada.

El Vehiculo Universal como la esfera de la extensa sabiduria.

10. Confiando al principio en el estudio, emerge la actitud diligente apropiada; y a
partir de la actitud diligente apropiada surge esa sabiduria cuyo objeto es el
significado de la Talidad™. Eso genera la consecucién del Cuerpo de la Verdad®?,
y dentro de él estd la Verdadera Naturaleza®™. Puesto que la Verdad solo puede
ser conocida personalmente, sin estar en posesién de tal sabiduria, ¢ COmo eres
capaz de decidir que el Vehiculo Universal no es la palabra del Buda?

Nada hay que temer en el Vehiculo Universal.

11. &Ni yq ni el Buda comprendemos lo profundo. ¢ Por qué eso que es profundo no
resulta accesible a la teologia? ¢Por qué la liberacion solo es posible para
aquellos que entienden el significado de lo profufdoda ¢ I £ L2 aA OAs Y YA
es racional.

Siendo probado por la falta de fe.

12. La superioridad del Vehiculo Universal se prueba por el simple hecho de que
aquellos que tienen aspiraciones mundanas, aquellos con naturalezas muy
bajas, y aquellos que estan rodeados por amigos de mente estrecha, no tienen
fe en este Dharma que ensefia correctamente el altruismo y la profundidad.

Lo irracional de rechazar los Sutras que uno no ha escuchado.

13. Uno que ha logrado conocimiento gracias a la dedicacion al estudio parcial, y
gue entonces injuria a otro que no ha estudiado, es un necio. ¢{COmo puede
estar seguro de su poca valia, cuando aun permanece sin conocer tan ilimitada
variedad de cuestiones?

Losinconvenientes de una actitud inadecuada.

14. Al considerar el significado de los Sutras literalmente, la comprensién
arrogante16 lleva a la ruina de la inteligencia. Uno rechaza lo ensenado

13 ,
Las cosas tal y como realmente son, esto es vacias.
14
Dharmakaya, el cuerpo de la verdad de los Budas.
15
Dharmata.
16 . . . . . s .
Se refiere al tipo de comprensidén que busca en los Sutras el afirmar su apego a su visién particular, no
viendo el significado verdadero del Sabio.



correctamente, y de este modo sufre una frustracion, al estar confundido por
su hostilidad hacia el Dharma.

Lo inapropiado del rencor.

15. Una mentalidad hostil es naturalmente deficiente'’, no es apta ni tan siquiera
para lo lleno de faltas, asi que para que mencionar el Dharma, incluso en caso
de duda. Por lo tanto, es preferible la simple imparcialidad, porque esta libre de
falta.

Esto concluye el primer capitulo del Mahayanasutralamkara sobre Ia
OGAUTENTICIDAD DEL VEHICULO UNIVERSALE &

CAPITULO DOS.
TOMANDO REFUGIO.
Resumen de las particularidades del refugio theldhisattva.

1. Uno que ha tomado refugio en este Vehiculo deberia de ser conocido como
supremo entre aquellos que han tomado refugio, debido a las substanciales
diferencias dotadas de cuatro aspectos: universalidagd voto, logro, y
supremacia

Animando aque tomen refugio.

2. La determinacién es dificil al principio, y es dificil de practicar incluso durante
cientos de miles de eones. Sin embargo, cuando es logrado tiene el gran valor
de propiciar el bienestar de los seres. Por consiguiente, es aqui, en el Vehiculo
Supremo, donde la toma de refugio tiene el valor supremo.

El significado de la universalidad.

3. Alguien que estd empenado en salvar a todos los seres, que es diestro en
ambos Vehiculos y que alcanza la universalidad de la intuicidn, a quien en el

v Reprochable.



Nirvana se le muestran como iguales el samsara y la paz- ese ser deberia de ser
. . . 18 H
reconocido como un ser iluminado™, y verdaderamente universal.

El significado del voto.

4. Ese bodhisattva, ha de ser reconocido como el mas destacado en la guarda de
los votos, quien aspira con grandes alegrias a la Suprema lluminacién, quien
incansablemente soporta todas las dificultades, y quien una vez que ha
alcanzado la Completa y Perfecta Iluminacidn, llega a ser igual a todos los
Budas.

Su nacimiento como en la Familia ties Budas.

5. Ese bodhisattva ha de ser reconocido como el mas destacado en la guarda de
los votos, quien ha nacido maravillosamente como el mdas destacado de los
Hijos del Conquistadorlg, teniendo como semilla al pensamiento altruista de la
iluminacion®®, como madre a la Perfeccién de la Sabiduria®!, como vientre a la
riqueza de las acumulaciones?, y a la gran compasién como cuidadora.

Su apariencia fisica.

6. Su cuerpo es hermoso, y esta adornado con todas las distintas marcas. El ha
alcanzado la fuerza para madurar a todos los seres. El ha encontrado la paz y el
infinito gran gozo de un Buda. El conoce como manifestar los grandes medios
habiles liberadores para proteger a todos los seres.

Entra en el linaje de los Budas.

7. Tras ser coronado por todos los Budas con grandes rayos de luz, el posee
realmente toda la autoridad sobre el Dharma, conoce cdémo manifestar el
mandala del séquito de un Buda, y con su aplicacién de los preceptos, el se
esfuerza en administrar castigos y recompensas.

8. Al igual que un primer ministro, el bodhisattva entra entre los que han
transcendido, el siempre observa las provisiones para la lluminacién que estan

' Bodhisattva.
19 Jinaputra: Hijo del Conquistador, el bodhisattva que ha nacido en la familia de los Budas.
%% Bodhicitta: la mente altruista de alcanzar la Completa y Perfecta lluminacion para asi liberar a todos
los seres.
21 e .
Prajnaparamita.
*? De mérito y sabiduria.



dispersa523, guarda siempre adecuadamente los tres secretos?®, e
incesantemente realiza el beneficio de todos los seres.

Elsignificado de la realizacion.

9. El obtiene una gran cantidad de mérito, alcanza la preeminencia en los Tres
Mundos®, la felicidad mundana, el alivio de una gran cantidad de
sufrimiento®, el gozo de la mas elevada sabiduria?’, un cuerpo de muchas
Ensefianzas®, supremo y eterno, una matriz de virtudes, la eliminacién de los
instintos, y la liberacién tanto del apremio mundano como de la pazzg.

El significado de la supremacia.

10. El bodhisattva triunfa sobre la hueste de los Discipulos® a través de su virtud,
la cual es altruista, de gran valor, inmensurable, eterna, constante e inagotable.
Su virtud es mundana, supra mundana, evoluciona hacia la perfeccién, y se
asemeja a la de un Sefior’’; es inagotable a través de la cesacion de los sistemas
de mundos.

Sobre suoma de refugio.

11. Como él hace el voto con el deseo de alcanzar la Suprema lluminacion, es
reconocido a través de su amor compasivo. Por tanto, el llega a convertirse en
omnisciente, y a ser incansable en su ayuda a los seres, trayendo la felicidad, y
soportando las penurias. El tiene todas las excelencias cultivadas por todos los
Vehiculos en busqueda de la transcendencia. Realizada de forma convencional
y verdadera, esa toma de refugio del bodhisattva es la mejor.

12. Aquel que va a este refugio de gran significado incrementa la cantidad de las
excelencias mas alld de toda medida; llena el mundo de pensamientos
compasivos, y difunde el Dharma de los incomparables Seres Nobles*?.

2 Dispersas en diversos Sutras, sin olvidarlas.

* De cuerpo, habla, y mente.

* El mundo del Deseo, Forma, y No Forma.

%% Al tomar para si todo el sufrimiento de los seres.

%’ cuando alcanza la paciente aceptacion de la no producciéon de todos los fenémenos.
2 Cuerpo de la Verdad de un Buda o Dharmakaya es una gran cantidad de ensefianzas, puesto que es
la fuente de las infinitas ensefianzas encontradas en los Sutras.

*° Del Nirvana de permanencia, el logro supremo del Hinayana.

%% Shravakas.

1 Un Buda.

%2 Los Bodhisattvas que han alcanzado los Bhumis o Niveles de los Bodhisattvas.
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Esto concluye el segundo capitulo del Mahayanasutralamkara, sobre el estar
d¢ha! b5h w®C}| DLh

CAPITULO TRES.

LA DISPOSICION ESPIRITUAL.
Unresumen de la disposicion espiritual

1. Existencia, superioridad, naturaleza, marcas, tipos, peligros, beneficios, y una
doble comparacion: todos ellos tienen cuatro aspectos.

Las particuhridades de la disposicion espiritual

2. La existencia de la disposicién espiritual estd demostrada por las diferencias en
los elementos de los seres, la fe, los logros, y la adquisicién de diferentes
resultados.
Las particularidades de su superioridad.

3. La disposicion espiritual del bodhisattva es reconocida como la superior porque
es la causa de su excelencia, de que llegue a realizarse, de su valor universal, y
de lo inagotable de su virtud.

Las particularidades de su naturaleza.

4. Natural, desarrollada, apoyo, apoyada. Existente y no existente®’; ha de ser
SYiSYyRARI Sy St aSyiGdAR2 RS ALINERLIZ2NDODAZ2YI N
Las particularidades de sus marcas.

5. Desde el mismo principio de la practica espiritual, la compasion, la fe, la
tolerancia, y la dedicaciéon a lo bello son declaradas como las marcas de la

mente del bodhisattva.

Andlisis de los tipos de disposicionespirituales.

33 . .
Existe como una causa, y no existe como un efecto.
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10.

11.

En resumen, hay cuatro tipos de practica espiritual: la determinada y la
indeterminada, la que es inalterable y la que es alterable en base a causas®.

Andlisis de los peligros.

Brevemente, los peligros para la mente altruista del bodhisattva han de ser
conocidos como cuatro: la habituacion a las adicciones mentales, las malas
compaiiias, el estado de privacion, y la dependencia.

Analigs de las ventajas.

El solo visita las malas migraciones una vez en un largo periodo de tiempo, y es
liberado de ellas rdpidamente. Mientras esta alli, sus sufrimientos son ligeros, y
su profunda compasidn hacia los seres que hay alli los lleva hacia la madurez.

Comparacion con una mina de oro.

La disposicidn espiritual del bodhisattva deberia de ser considerada como una
mina de oro, una fuente de innumerables raices de virtud, de la sabiduria
intuitiva, de la inmaculada pureza, y de los poderes del bodhisattva.

Comparacion con una gran mina de joyas.

La disposicion espiritual del bodhisattva deberia de ser reconocida como una
mina de grandes joyas, puesto que ella es la causa de la Suprema lluminacién y
es la fuente de la gran sabiduria intuitiva, de las concentraciones de los Seres
Nobles™, y de la gran realizacién de todos los seres.

Analisis de agellos que carecen de disposicion espiritual

Estando temporalmente faltos de la disposicién espiritual, algunos se dan
exclusivamente a las conductas incorrectas; algunos han destruido sus buenas
cualidades; algunos carecen de las virtudes que conducen a la liberacidn;
algunos mantienen virtudes débiles. Y hay otros que carecen por siempre de la
causa.

Lagrandeza de ambos tipos de disposicion espiritual

34 . , . . . , .
Quienes pertenecen a los Vehiculos de los Oyente, Realizadores Solitarios, y al Vehiculo Universal,
estan destinados a obtener el fruto de sus vehiculos respectivos; quienes no estan aln adscritos a

ninguno
35
Aryas.

de ellos, alcanzaran el logro al que sean llevados por un amigo espiritual (kalyanamitrg.
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12. Aun permaneciendo ignorante de las ensefianzas dificiles de encontrar, que son
ensefiadas para prestar ayuda a los demas al mostrar los caminos profundos y
extensos®®, si uno tiene una fe firme y es perseverante en la practica,
finalmente alcanza perfecciones mayores que las de los mundanos y los
Oyentes. Uno ha de saber que todo esto resulta de las dos disposiciones
espirituales del bodhisattva: una dotada naturalmente con las excelencias, y
otra desarrollada.

La preeminencia de la disposicion espiritubido a su resultado.

13. Para el crecimiento de las tres iluminaciones®’con su gran abundancia de
excelencias, para alcanzar el Gran Gozo y conquistar el gran sufrimiento’®, y
para el logro de su fruto el cual ayuda y aporta felicidad a uno mismo y a los
demds, esa suprema disposicion espiritual es realmente como una raiz
maravillosa.

Esto concluye el tercer capitulo del Mahayanasutralamkara, sobre la DISPOSICION
ESPIRITUAL.

CAPITULO CUATRO

LA GENERACION DE LA MENTE DE LA ILUMINACION.

Las caracteristicas de la generacion de la mente de la lluminacion.

1. La generacidn de la mente de la lluminacion® del bodhisattva es un deseo
de gran entusiasmo, gran iniciativa, gran propdsito, gran consecuencia, y un
doble objetivo4o.

Los distintos tipos de generacion.

*® De la sabiduria y la compasion.

% Las iluminaciones correspondientes a cada uno de los Tres Vehiculos de los Budas: Shravakas u
Oyentes, Pratyekabuddhas o Realizadores Solitarios, y el Vehiculo de los Bodhisattvas, también conocido
como el Vehiculo de los Budas, el de las Perfecciones, o el Gran Vehiculo (Mahayand.

% La liberacién de la existencia ciclica (samsara.

% Bodhicitta.

** Alcanzar la Suprema lluminacion, y trabajar para la realizacion de los demas.
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2. La generacion de la bodhicitta se manifiesta en los Niveles de los
Bodhisattvas como fe*!, como una responsabilidad universal pura®’, como
impetu en la evolucion®, y como libertad de los oscurecimientos™.

Definiendo generacion.

3. Su raiz es la compasidn; su aspiracion el constante beneficio de los seres; su
fe esta depositada en el Dharma; y su objetivo es el logro de la comprension
intuitiva de la Verdad.

4. Su vehiculo es el entusiasmo por lo mds alto; su base es el voto de la
disciplina ética; sus impedimentos son la resistencia y la insistencia en lo
opuesto.

5. Su ventaja es el incremento de lo hermoso, que consiste en la acumulacidn
de mérito y de sabiduria; y su renunciacién estd en la continua préctica de
las perfecciones.

6. Termina en cada Nivel® por la actividad en ese Bhumi*®. Esto deberia de ser
entendido como la identificaciéon de la generacién del pensamiento de la
lluminacién del bodhisattva.

La generacionde la bodhicitta aspiracional a través de la promesa
convencional.

7. Se dice que la generacion del pensamiento de la iluminacion a través del ser
persuadido por otro puede tener unos principios estables o inestables,
debido al poder de un amigo, a una causa, al estudio, o gracias al cultivo de
lo bueno.

La generacién de la bodhicitta primordial.

8. Cuando un Buda Perfecto ha sido bien servido, cuando las acumulaciones
de mérito y de sabiduria han sido bien reunidas, cuando ha nacido la
intuicion no conceptual respecto a la verdadera naturaleza de los
fenédmenos, el pensamiento de la iluminacién es completado.

**En los dos primeros Caminos Mahayana: de la Acumulacidn y de la Realizacion.

*>En los siete primeros Niveles o Bhumis

*En el octavo y siguientes.

** En la Budeidad o Estado de un Buda.

45 Bhumi, cada uno de los diez niveles de los bodhisattvas en su Camino hacia la Budeidad.
*® Nivel o estado.
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9. Cuando ha sido alcanzada una mente ecuanime hacia los fendmenos y hacia
los seres, hacia sus requerimientos y la suprema Budeidad, su alegria es
excepcional.

10. Uno deberia de conocer su nacimiento, generosidad, entusiasmo, pureza de
aspiracion, destreza en lo que queda, y renunciacién.

11. La fe en el Dharma es su semilla. Nace de las Perfecciones, la mejor de las
madres, de su vientre lleno del éxtasis de la meditacién; y la compasion es
la cuidadora que lo alimenta.

12. Deberia de ser conocida como altruista, porque realiza los diez grandes
votos, tal como estdn expuestos en el Dasabhumika Sutfa Deberia de ser
realizada como entusiasmo, por su infatigable esfuerzo en numerosos
ordenes a través del tiempo.

13. La pureza de aspiracién viene del ser consciente de la cercania de la
lluminacién, y de la adquisicion del conocimiento de sus modos de
liberacion, pero la destreza llega en los otros Niveles.

14. Su renunciacidn ha de ser conocida a través de su actitud consciente acorde
con la estructura de la realidad, a través de su intuicion de la naturaleza
construida de los Niveles, y a través de la no conceptualizaciéon de esa
intuicion.

Los similes de su grandeza.

15. Una generacion (del pensamiento de la lluminacién) es como la gran
tierra®®; otra se asemeja al fino oro*; otra parece la blanca Luna
creciente®; otra es como un fuego brillante>".

, 2 . .
16. Otra parece un gran almacén>; otra es como una mina de joyas™>; otra es
como un océano*; otra como un diamante>>; otra como el inamovible rey
de las montafias®.

47 . .
El Sutra de los Diez Bhumis.
48 .
Al ser la base de todas las excelencias de los Budas.
49 . .z .
Ya que su fuerte aspiracion no se deteriora.
50 . .
Pues por ella, las cualidades virtuosas aumentan.
51 . . . . .y
Debido a la intensidad de su aspiracidn.
52 . . . . .
Pues con la generosidad satisface de forma inagotable las necesidades materiales de los seres.

14



17. Otra parece el rey de las medicinas’’; o como un gran amigo>:. Otra es
como una joya que otorga los deseos®; y otra es como el Sol®.

18. Otra es como la dulce voz de un gandharva61; otra semeja a un rey62. Otras
es como un tesoro® y como un gran camino real®.

19. Uno deberia de saber que hay generaciones del pensamiento de la
lluminacién que son como un vehiculo®, una fuente®®, un delicioso
sonido®, y la corriente de un gran rio®.

20. Entre los Hijos de los Victoriosos, la generacién del pensamiento de la
iluminacion se dice que es como una nube®. Este pensamiento, tan rico en
virtudes, deberia de ser concebido con alegria.

Criticando el no generar la bodhicitta.

21.Los seres que carecen de la supremamente valiosa generacién del
pensamiento de la iluminacién alcanzan la paz’®, pero carecen de la
felicidad del considerar los propdsitos de los demds, de la perfeccion de los
medios hdbiles, de la vision profunda con respecto al significado de la gran
familiarizacion’, y de ver la excelente verdad’?.

Cdmo la bodhicitta protege de las mak migraciones.

>3 Pues con la moralidad es una fuente de virtudes.

>* Pues con la paciencia nada que suceda la puede alterar.

> Pues con el esfuerzo es firme e inquebrantable.

>® Como el Monte Meru, pues acompafiada de la concentracién no es distraida por nada.

>’ Pues acompafiada de la sabiduria termina con la enfermedad de las tres aflicciones (apego, rechazo, e
ignorancia) y con sus oscurecimientos.

*% Pues acompanado por los cuatro inmensurables, nunca abandona a los seres.

> Acompafiada por los conocimientos superiores.

60 Acompafiiada de los medios para atraer a los seguidores.

*! pues acompanada de la comprensién intelectual, ensefia el Dharma.

®2 Al estar acompaiada por las confianzas.

& Acompafiada por las dos acumulaciones de mérito y sabiduria.

* Con los factores de la lluminacién.

® Que transporta facilmente a los seres gracias a la serenidad y la visidn profunda.

**Que retiene y mana el agua de la ensefianza acompafiada de la retencion y la elocuencia.

®” Pues con el resumen del Dharma, aquellos que desean la Iluminacién se deleitan.

% pues acompafada por el camino Unico, fluye sin esfuerzo cuando ha sido lograda la paciente
aceptacion de la ausencia de la verdadera produccién de los fendmenos.

% Pues al estar acompafnada por la destreza en los medios habiles, es como la lluvia que realiza las
propdsitos de los seres.

7 Del Nirvana.

' conocer el significado profundo de los Sutras del Vehiculo Universal.

7% La vacuidad de los objetos.
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22.

23.

24,

25.

26.

27.

Tan pronto como el inteligente ha concebido este pensamiento supremo,
su mente esta bien protegida del infinito mal; incrementando siempre su
virtud y compasién, siempre se regocija tanto en la felicidad como en el
sufrimiento.

Sobre el vto de abstenerse de hacer dafo.

Sin consideracidn hacia su propio cuerpo y su vida, el abraza grandes
tribulaciones para el beneficio de los demas. éCémo, incluso cuando esta
siendo dafado por otro, podria tal ser implicarse en actos que supongan el
hacer mal?

La irreversibilidad de la bodhicitta.

Comprendiendo que todas las cosas son como las ilusiones creadas por un
mago, y que el renacimiento es como un paseo por un jardin, no teme ni a
las adicciones mentales en tiempos de prosperidad, ni al sufrimiento en
tiempos de adversidad.

Para aquellos que siempre son compasivos, sus virtudes son sus
ornamentos; el deleite en la ayuda a los seres es su comida; liberar del
renacimiento su lugar favorito; y las manifestaciones magicas su deporte.

Invirtiendo el miedo al sufrimiento.

Puesto que incluso el infierno de Avici llega a convertirse en un reino de
deleite para aquel de naturaleza compasiva que se esfuerza para el bien de
los demds, ¢Como estando en el mundo, podria tal ser temer los
sufrimientos que pueda experimentar para beneficio de los otros?

Rechazando la insensibilidad hacia los seres.

Puesto que él en todo momento confia en el Maestro de Gran Compasién’?,
Yy su mente esta atormentada por el sufrimiento de los demads, el se siente
avergonzado de ser exhortado por otros cuando hay algo que debiera de

ser hecho por los demas.

Criticando la pereza.

* El Buda.
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28.El supremo entre los seres, quien lleva sobre su cabeza la gran
responsabilidad hacia los seres, no parece bien si su paso es perezoso.
Atado fuertemente con diversas ligaduras, suyas y de otros, deberia de
hacer un esfuerzo cien veces mayor.

Esto concluye el capitulo cuatro del Mahayanasutralamkara, sobre LA GENERACION
DEL PENSAMIENTO DE LA ILUMINACION.

CAPITULO CINCO.

LA PRACTICA.

Las caracteristicas de la practica.

1.

La practica de los Hijos de los Victoriosos consiste en una gran base, un gran
coraje, y en la gran fructificaciéon posterior. Es siempre un gran esfuerzo, que
supone siempre una gran resistencia, y que ejecuta lo que ha de ser hecho para
llevar a cabo el gran propésito.

La no diferencia entre el individualismo del bodhisattva y su altruismo.

Cuando alcanza la actitud de igualdad del yo y los demds, o de ocuparse mas
del bienestar de los demads antes que del de uno mismo, entonces siente que
los propédsitos de los demas son mas importantes que los suyos. ¢Qué es para
él individualismo? ¢Y qué es altruismo?

La superioridad del propdsito altruista.

Una persona mundana, por poco misericordiosa que pueda ser, no aplica
tormentos tan grandes sobre un enemigo como los terribles sufrimientos que
un compasivo bodhisattva se infringe para beneficio de los demas.

Analizando la practica del altruismo.

Con respecto a aquellos que viven en realidades inferiores, intermedias, y
superiores, el bodhisattva los enseia correctamente, los atrae, los introduce,

elucida el significado para ellos, los desarrolla en lo bello, los aconseja, los hace
diligentes, y libera sus intelectos.
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5. El los dota con excelencias especiales’®, los exalta por haber nacido en la
familia, les da la profecia, la uncién, y la insuperable exaltacidn de la sabiduria
de los Sefiores, los Tathagatas75. Estas son las trece practicas altruistas.

La perfeccion de la practica del altruismo.

6. La practica suprema de los Hijos de los Victoriosos es proporcionar una
instruccién sin error acorde a las necesidades de los seres, sin arrogancia, sin
interés egoista, diestra en cuanto a medios habiles, paciente, practicando el
auto control, de amplia extensién, e inagotable.

Las caracteristicas de la practica superior del bodhisattva.

7. La gente que estd en el Reino del Deseo, entra dentro de un gran peligro;
aquellos que se deleitan en la existencia’®entran en un placer aberrante e
inestable; y aquellos que se deleitan en la paz entran en la erradicacién de sus
propias penas; pero aquellos que son compasivos entran en la erradicacién de
todos los sufrimientos de los seres.

8. La gente necia siempre se esfuerza para conseguir su propio placer; y de este
modo no solo no consiguen obtenerlo, sino que por el contrario siempre
encuentran sufrimiento. Sin embargo los inteligentes siempre se esfuerzan para
conseguir el beneficio de los demas, y consiguiendo ambos propésitos, los
suyos y los de los otros, llegan a la libertad.

Su motivacién durante sus actividades diarias.

9. Siempre que el Hijo del Victorioso esté envuelto en los distintos campos de los
sentidos durante sus actividades, él estd motivado por ideales apropiados y
armoniosos que consideran el beneficio de todos los seres.

Criticando la intolerancia de los seres.
10. Una persona inteligente no culpa a alguien cuya mente siempre esta siendo

victima de las faltas, y que estd sin lamen2 NJ I & dzR I dlLacdBgléd dg R2 Y ¢
Sadl LISNEZ2Y!I ,sudSdpasidnya@ndritadzy 0 | NR I €

74 .. .
Tales como los conocimientos superiores.
75 ; . ; . . / . . .
Un epiteto de los Budas: quienes han Ido Asi (quienes han ido mas alla, quienes han transcendido)
76 .
En los Reinos de la Forma y de la No Forma.
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La grandeza de la practica del bodhisattva.

11. Esta practica triunfa sobre todos los reinos y las migraciones. Esta dotada con la
paz suprema. Se incrementa con grandes cantidades de diversas virtudes, y
siempre abraza a todos los seres con una mente llena de amor.

Esto concluye el capitulo cinco del Mahayanasutralamkara, sobre LA PRACTICA.

CAPITULO SEIS.

LA TALIDAD.

Andlisis de las caracteristicas de lo primordial.

1. La naturaleza de lo primordial77es eso que estad purificado aunque no sea

purificado; noes existS Y 10 S YA ay 2 S hilokdchSayicidész y A |
producido ni destruido; ni incrementa, ni disminuye.

Refutando el error de la vision del ego.

2. La nocién de un ego, no tiene la naturaleza inherente de ego; ni lo tiene el
habito deformado del comportamiento egoista de los seres. Sus naturalezas
son diferentes. Aparte de estos dos no hay otro ego, surge tan solo como un
error; por lo tanto, la liberacidn es terminar con un mero error.

Criticando semejante error.

3. ¢Cémo es que los seres confian en lo que es meramente un error, y no realizan
que la naturaleza del sufrimiento es constante? ¢CoOmo es que son
inconscientes y conscientes’®, que sufren y no sufren’®, y son objetivos y no
objetivosso?

77('1{ 2 LINAY2NRAL € GASYS¢®f +ahdn A VTRAWAR2 RS 2 ay2 Rdz f
Inconscientes del sufrimiento intrinseco de la existencia, a pesar de que experimentan

individualmente el sufrimiento.

” sufren pues el sufrimiento no ha sido eliminado; sin embargo puesto que no hay ningin yo

verdaderamente existente que experimente ese sufrimiento, realmente no sufren.

¥ son objetivos puesto que no hay un yo en las personas; son solo objetos. No obstante no son objetivo

puesto que existe la ausencia inherente del objetivo.
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4. ¢Cémo es que los seres, que son conscientes del origen relativista de las cosas,
aun recurren a algun otro creador? ¢{Qué tipo de oscuridad es esta a través de
la cual lo existente no es visto, y es observado lo inexistente?

La viabilidad de paz y existencia ciclica sin un.ego

5. No hay ninguna diferencia entre ninguna de las dos, Nirvana y samsara,
contemplado desde un sentido ultimo. No obstante, aquellos que realizan actos
hermosos son reconocidos como habiendo logrado la paz, al terminar con sus
renacimientos involuntarios.

Entrando en la intuicion primordial, el remedio para el error.

6. Una vez que el bodhisattva ha reunido las ilimitadas acumulaciones de mérito y
de sabiduria, el juicio del bodhisattva con respecto a los fenémenos se
convierte en concluyente; de este modo, el realiza que el mundo fenoménico
es causado por la conceptualizacion.

7. Y una vez consciente de que los fendmenos son meros nombres, el permanece
en reino de la mente en completa seguridad ante tal apariencia objetiva81.
Entonces el realiza intuitivamente que el reino primordial esta
inmanentemente presente, libre de |la naturaleza de la dualidad.

8. Realizando intelectualmente que no hay nada separado de la mente, el
comprende entonces que la mente carece de una existencia propia.
Comprendiendo que la dualidad no existe, esa consciencia permanece en el
reino primordial, en el cual la dualidad no existe.

9. El poder de la sabiduria no conceptual de la consciencia estda acompafiada
siempre y en todo lugar por la ecuanimidad, aclara el denso matorral de las
faltas proyectadas sobre la realidad convencional, de la misma forma en la que
un poderoso antidoto elimina un veneno.

La grandeza de la intuicion de la realidad primordial.
10. El, que esta bien establecido en el Sagrado Dharma proclamado por el Sabio,

tras haber dirigido su inteligencia hacia el reino primordial, el cual es su raiz,
realiza que lo que conduce a la consciencia es meramente una construccién

# Alcanza el Camino Mahayana de la Meditacion.
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mental. Tal ser intrépido, viaja rapidamente a la lejana orilla del océano de las
excelencias®.

Esto concluye el capitulo seis del Mahayanasutralamkara, sobre LA TALIDAD.

CAPITULO SIETE.

EL PODER.
Enumeracion de las caracteristicas del poder.

1. El poder del bodhisattva que ha alcanzado la valentia radica en su
conocimiento intuitivo de las vidas, habla, mentes, la acumulacién de bueno y
malo, los destinos apropiados, y las realizaciones ¢ unos poderes psiquicos que
carecen de obstruccidén en todo el universo, con respecto a todos los distintos
tipos de seres.

La causa de los poderes del bodhisattva.

2. Habiendo alcanzado la completa pureza de la cuarta concentracién, a través de
mantener la intuicidon no conceptual y la atencidén consciente a la estructura de
la realidad tal como ha sido revelada por las Ensefianzas, el bodhisattva alcanza
el supremo logro del poder.

La fructificacion.

3. El bodhisattva siempre vive con el incomparable y magnifico gozo, en santos,
divinos y sublimes lugares; visita todos los Campos de Buda, venera a los Budas,
y lleva a los seres a la perfeccion.

La actividad.a) Visionario y manifestando.

4. El ve todos los mundos, junto con sus seres sintientes, su evolucidén, y su
disolucién, como las ilusiones creadas por un mago; y habiendo logrado su

8 | a Budeidad.
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maestria en los diez poderes®, el manifiesta a otros estos procesos césmicos
de formas diversas de acuerdo a sus deseos.

b) La radiacion.

5. Emitiendo radiantes rayos de luz, el hace que aquellos que sufren
terriblemente en los infiernos puedan emigrar a los cielos, y causando el que
los grandes y elegantes palacios de los seguidores de Mara tiemblen, el
aterroriza a los demonios.

c) Las proyecciones y emanaciones.

6. En el medio de la suprema asamblea, el bodhisattva manifiesta la proyeccién
de innumerables concentraciones, mientras que en todo momento satisface las
intenciones de los seres a través de emanaciones de creatividad artistica, de
encarnacion, y de emanaciones supremas.

d) Purificando el Campo de Buda.

7. A través de su dominio de las penetraciones, él crea una Tierra Pura de forma
que él puede manifestar cualquier cosa que desee para beneficio de los seres.
I FljdzStf2a 1jdzS ydzyOF KIlIy 2NR2 St y2Y0NB
O2y20SN) St y2YONB RS a. dzRIFé¢X & LI2NJ YSRA
donde no faltan los Budas.
Dotado de poder.
8. La habilidad del bodhisattva para madurar a los seres es como el poder de volar
de un pajaro cuyas alas estan completamente desarrolladas. El recibe alabanzas
excepcionales de los Budas, y su palabra tiene autoridad ante los seres.
Como funcionan los poderes.
9. Los poderes del intrépido consisten en los seis conocimientos superiores, los
tres conocimientos, las ocho liberaciones, las ocho soberanias, las diez

totalidades, e innumerables concentraciones.

Su grandeza.

83 ~ - , .y .

Tal como se ensefian en el Dasabhunka Sutra la maestria sobre la duracidn de la vida, la mente, la
propiedad, la accion, el renacimiento, la fe, el voto, los poderes milagrosos, el Dharma, y la sabiduria
intuitiva.
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10. El, cuya inteligencia ha alcanzado la suprema maestria, siempre establece a los
seres sin poder en la independencia, y manteniendo una atencién plena
siempre disfruta con el beneficiar a los demas. El buen, el intrépido bodhisattva
ruge a través de sus vidas lo mismo que un leén.

Esto concluye el capitulo siete del Mahayanasutralamkara, sobre LOS PODERES.

CAPITULO OCHO.

MADUREZ EVOLUTIVA.

La madurez evolutiva del bodhisattva.

1. Deleite, fe, serenidad, simpatia, tolerancia, inteligencia, fuerza, imbatibilidad,
realizacion- un bodhisattva esta dotado con todo esto en un alto grado. Esta es
la definicion del desarrollo de la madurez evolutiva de un Hijo del Victorioso.

El deleite en el desarrollo de la madurez.

2. Lanaturaleza de la verdadera madurez del compasivo bodhisattva en su abrazo
del Sagrado Dharma es el encontrar deleite en las tres acciones de servir,
aprender, y atender con la atencion debida a un amigo espiritual; el deleitarse
en los intensos esfuerzos y en las exitosas realizaciones de los inconcebibles
saberes; y el deleitarse en sostener la suprema ensefianza.

La madurez como fe.

3. Reconocimiento de la excelencia, rapido logro de las concentraciones,
experiencia del fruto, y también la imperturbabilidad mental; esta es la
naturaleza de la verdadera madurez de un Hijo del Victorioso que tiene fe en el
gurd.

La madurez como serenidad.
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4. Lla naturaleza de la verdadera madurez de un Hijo del Victorioso que disipa las
adicciones, consiste en refrenarse completamente84; en la libertad respecto a
los calculos motivados por las aflicciones; en la carencia de obstrucciones, y en
el encontrar su placer en la practica de la virtud.

La madurez del bodhisattva como compasion.

5. La naturaleza de la verdadera madurez del bodhisattva como simpatia hacia los
demas, consiste en la compasidn natural; su sensibilidad ante los sufrimientos
de los otros, su tajante rechazo de los pensamientos inferiores, su progreso en
la excelencia, y el nacer como el mas destacado en el mundo.

La madurez como paciencia.

6. La naturaleza de la madurez como paciencia consiste en una firmeza natural, en
el desarrollo del discernimiento analitico, en la constante entereza ante las
miserias del frio y demas, en el progreso en la excelencia de la paciencia, y un
intenso deleite en la virtud.

La madurez como inteligencia.

7. La naturaleza de la madurez como inteligencia excelente consiste de pureza de
desarrollo, memoria para no olvidar lo que uno ha aprendido, en ganar visidn
profunda sobre lo bien dicho y lo mal dicho, y pericia en generar la gran
comprension.

La madurez como adquisicion de poder.

8. La naturaleza de la madurez como adquisicion de poder consiste en el
desarrollo de los dos elementos por medio de las dos virtudes®, la oportunidad
suprema del nacimiento para obtener un resultado fructifero, la consumacion
de los deseos mas profundos, y el logro del liderato en el mundo.

La madurez como irrebatible.

9. La madurez como irrebatible consiste en la aspiracidon hacia el Buen Dharma
tras haberlo investigado racionalmente, la libertad con respecto a las

84 . . . . . .
Controlando los sentidos por medio de la memoria y la vigilancia.
85 . . . o . ,
El crecimiento de las semillas del mérito y sabiduria.
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obstrucciones de los Maras®, el logro de la excelencia, y la refutacién de las
posiciones de los oponentes.

La madurez dotada con los factores de la renuncia.

10. La madurez de un Hijo del Victorioso como dotada con los factores de la
renuncia consiste en su reunién de lo bueno, la oportunidad de vivir para poder
realizar esfuerzos, y su gran deleite en la soledad y en las mas altas virtudes.

La grandeza de las nueve maduraciorsed bodhisattva.

11. El propio bodhisattva madura en estas nueve areas, y de forma natural obtiene
la habilidad para llevar a otros a la madurez. Siendo el mismo una encarnacién
del Dharma, e incrementdndolo constantemente, siempre se convierte en el
pariente mas querido en el mundo.

La maduracion de los seres.

12. Los forunculos cuando estdn listos para ser extirpados, y la comida cuando ya
estd dispuesta para ser disfrutada, ambos son considerados maduros; de la
misma forma, en esta vida, la evolucion de la madurez se muestra en dos
tendencias: la erradicacién de las resistencias a la practica de la virtud, y en el
disfrute de los remedios contra las adicciones.

13. Los seres se considera que tienen: madurez disociada® , madurez completass,
madurez superiorgg, madurez adaptativago, madurez socialgl, super madurez®? ,
auto madurez”, y la madurez que va mas alla®,

El tipo de aspiracion para llevar a los seres a la madurez.

14. Ni la madre, ni el padre, ni los parientes viven tan dedicados a un hijo o a un
familiar, como hace el Hijo del Victorioso; con su deseo de ayudar a todos aqui
y ahora, él vive trabajando para beneficio de la evolucion mental de todo el
mundo.

86 .
Demonios.
87 ..
Al separarse de las adicciones.
88 . .
Al seguir los Tres Vehiculos.
89 . ,
Al ser superior a la de los teistas.
90 . ~ .
La madurez a tono con los discipulos al ensefiarles el Dharma que es acorde con sus necesidades.
91
Es la madurez respetuosa.
92 . .y
Es la madurez en la realizacion.
93 .y . . ;.
Es la maduracién constante gracias a no olvidar el propésito.
94 .z . s . . o
Es el desarrollo de una maduracidn cada vez mas y mas elevada gracias a no olvidar el propésito.
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15. Idénticamente, los seres no sienten un amor ni tan siquiera por si mismos, por
no hablar del amor hacia las vidas de sus seres queridos, que pueda igualarse al
amor que un compasivo bodhisattva siente hacia los demds seres; pues su
amor les trae ayuda y felicidad, cosa que el amor egoista no hace.

Como la generosidad lleva a los seres a la madurez.

16. Un bodhisattva no tiene ni un cuerpo, ni propiedades que no sean para ser
entregadas a los otros. El madura a los demds con los dos tipos de ayuda95, y
nunca esta satisfecho con las virtudes de la generosidad ecudnime.

Como la moralidad lleva los seres a laagurez.

17.La practica de la ética moral por parte del bodhisattva es constante,
espontdnea, incomparablemente no violenta®®, se deleita de forma
automatica”, y siempre permanece vigilante. El establece a los demas en ella,
les presta dos tipos de ayuda, y lleva a los otros a la madurez a través de la
evolucidn de su continuo mental, y de sus aspiraciones a las excelencias.

Como la paciencia lleva a la maduracion de los seres.

18. Si otro lo hiere, el lo acoge como un benefactor soportando incluso el mayor de
los escarnios; a través del resistir el dano, con pensamientos de medios habiles
el lleva a aquellos que ocasionan los perjuicios a aceptar la virtud.

Como el esfuerzo lleva a maduracion de los seres.

19. El, como Hijo del Conquistador, confia en el supremo esfuerzo para llevar a
multitudes de seres a una madurez superior; él no se desanima ni tan siquiera
en diez millones de eones, aunque sea tan solo para llevar un Unico
pensamiento virtuoso a la mente de otro ser.

Como la concentracion lleva a lmaduracion de los seres.
20. Habiendo obtenido un dominio insuperable sobre la mente, atrae a los demas a

sus ensefianzas; y habiendo abandonado todo deseo de ser honrado por otros,
él hace que ellos incrementen su virtud.

95 . . .

Ayudandolos en esta vida y en las vidas futuras.
96 . e . . .

Debido a su practica perfecta de los Diez senderos de las acciones virtuosas.
97 . . .

En las diez acciones virtuosas.

26



Comola sabiduria lleva a la madurede los seres.

21. Tras haber llegado a una comprensién determinante con respecto al significado
esencial y profundo, el disipa facilmente las dudas de los seres; y asi, desde su
reverencia hacia las ensefianzas del Victorioso, él y los demas incrementan la
excelencia de su virtud.

Conclusioén.

22. De esta forma un bodhisattva, renaciendo en los mismos reinos tal como todos
los seres debido a su compasion, el lleva a todos los seres a una migracion feliz,
0 a las tres virtudes en los caminos inferior®, intermedio™, y superior'®.

Esto concluye el capitulo ocho del Mahayanasutralamkara, sobre LA
MADURACION EVOLUTIVA.

CAPITULO NUEVE.

LA ILUMINACION.

Sobre la Omnisciencia.

1. A través de incontables cientos de penosas experiencias y de incontables
acumulaciones de virtud, destruyendo incontables oscurecimientos a través de
inmensurables periodos de tiempo, es alcanzada la Omnisciencia.

2. No estando deteriorada por ningun tipo de oscurecimiento, es celebrada como
la Budeidad, como un cofre de joyas abierto.

3. Habiendo soportado las temidas experiencias penosas con cien fatigas,
habiendo reunido todo lo bello, habiendo destruido todos los oscurecimientos
después del periodo de tiempo de un edn largo, y tras haber erradicado incluso

98 . . s . .z . ’
En los dos Caminos Mahayana de la Acumulacién y la Realizacidn, en los que el bodhisattva actua
movido por la fe.
99 . . . . .
En los siete primeros Bhumis o niveles de los bodhisattvas.
100 . o .
En los Bhumis puros: el octavo, noveno, y décimo Nivel.
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10.

los oscurecimientos sutiles que aun se encuentran en los Bhumis, la Budeidad
aparece como un cofre de joyas abierto, magnifico en su esplendor.

Las caracteristicas no duales de la Budeidad.

Aunque todas las cosas son Budeidad, sin embargo alli no existe nada; consiste
en cualidades virtuosas, pero ellas no definen la Budeidad.

Porque es la causa de la Joya del Dharma se parece a una mina de joyas;
porque es la causa del crecimiento de lo bello, se parece a una nube de lluvia.

La Budeidad incluye todos los fendmenos, o de lo contrario excluye todos los
fenédmenos. Es como una mina de joyas, puesto que produce la Joya del
Dharma que es tan grande y vasta. Es como una nube de lluvia, derramando
sobre los seres una lluvia del gran, bien explicado, e inagotable Dharma, porque
es la causa del vasto crecimiento de la cosecha de las virtudes dentro de los
seres.

La Budeidad como el refugio insuperable.

La Budeidad es la constante liberacion de todas las multitudes de adicciones, de
todas las malas acciones, e incluso del nacimiento y de la muerte.

Es por tanto el mejor de los refugios contra todos los dafios, los renacimientos
en los infiernos, los medios que no llevan a la liberacidn, el materialismo, y el
Vehiculo Individual.

La Budeidad Suprema es aceptada como el refugio incomparable. Garantiza la
proteccién contra los nacimientos y muertes, ante todas las adicciones y las
migraciones en los infiernos, para todos aquellos que han caido en los diversos
peligros, en el materialismo, en los Vehiculos Inferiores, en el incesante
sufrimiento de diversos tipos, en los renacimientos infernales, y en los medios
gue no llevan a la liberacidn.

La Budeidad es aceptada como el mejor de los refugios en este mundo; con un
cuerpo supremamente rebosante con las cualidades de un Buda, con una
mente que conoce como guiar a los seres en el sagrado Dharma, con unas
acciones perfectas debido a la compasion hacia los seres.

28



11. Mientras que el mundo pueda existir, la Budeidad es aceptada como el gran
refugio de todos los seres, puesto que elimina todo lo malo, y trae todas las
perfecciones.

La transformacion.

12. Cuando la semilla del apego y de los oscurecimientos, los cuales han sido
continuamente persistentes desde un tiempo sin principio, es destruida por
todos los tipos de los muy amplios abandonos, entonces es alcanzada la
Budeidad, como una transformacion de la semilla de la Budeidad'®, la cual esta
dotada con la excelencia superior de las cualidades virtuosas, por medio de los
senderos supremamente puros de la sabiduria no conceptual que contempla su

propia naturaleza, y del que contempla lo extremadamente grande'®.

103 4

13. Permaneciendo alli™>, un Sefior, un Transcendente®® contempla el mundo

105 Ccomo El siente

como si estuviera en lo alto del gran rey de los montes
compasion hacia aquellos que se deleitan en la paz'®, ¢Qué necesidad hay de

hablar de aquellas otras personas que se deleitan en la existencia ciclica?

14. La transformacion del Dharmadhatu®®’ por parte de los Sefiores, los Tathagatas,
es aceptada como una mutacién en pro'®; un stper mutaciéon'®, una mutacién
con respecto a las causas de las adicciones, una mutacion que cesa las
adicciones, una mutacion permanentello, una mutacién dual**!, una mutacién

|112

.7 . 11 .z . 114 .7
no dual'’?, una mutacién igual'*®, una mutacién especial™™®, y una mutacién

universal*®®.

"% E| Reino de la Realidad o Naturaleza de Buda (Tathagatagarbhd, la capacidad existente dentro de

todos los seres de realizar la Budeidad siguiendo la practica correcta del Dharma como medio para
purificar todos los oscurecimientos.

12 | a verdadera naturaleza de todos los fenémenos.

1% En la Talidad.

'% Un Tathagata, alguien que ha Ido mas all, que ha transcendido la llusion.

El Monte Meru.

El Nirvana de permanencia, el logro supremo de los Vehiculos de los Oyentes y de los Realizadores
Solitarios.

% €] Reino de la Realidad.

Puesto que la realiza para beneficio de los demas.

Pues es la mayor de las transmutaciones.

" pyes persiste hasta la eternidad.

! pyes se transmuta para mostrar la lluminacion y la liberacién primordial.

Pues no es localizable ni en el samsara ni en la liberacidn, y no es ni creada ni no creada.

S pues es igual tanto para los Oyentes como para los Realizadores Solitarios debido a la identidad de
sus liberaciones.

14 Porque las cualidades de un Buda de las Fuerzas, las Intrepideces, etc, no son comunes.

Porque estd presente en las ensefianzas de todos los Vehiculos.

105
106

108
109

112

115
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15.

16.

17.

18.

19.

20.

21.

22.

23.

De la misma forma en que el espacio es considerado siempre como
omnipresente, también este Dharmadhatu o naturaleza de buda es
considerado siempre omnipresente: tal como el espacio es omnipresente en
toda la multitud de formas, también este Dharmadhatu es omnipresente
dentro de toda la multitud de los seres.

De la misma forma que el reflejo de la Luna no puede ser visto en un recipiente
para contener agua que esté roto, tampoco el reflejo del Buda puede ser visto
por los seres malvados.

Lo mismo que un fuego brilla en un lugar pero después se apaga en otra parte,
asi deberia de ser entendida la aparicidn y desaparicion en el caso de los Budas.

Las actividades espontaneas e ininterrumpidas de los Budas.

De la misma forma en la que surgen sonidos desde tambores que no son
golpeados™'®, para un Victorioso, la ensefianza del Dharma surge sin que haya
un esfuerzo expreso.

De la misma forma en la que una joya irradia su luminosidad, asi los Budas
manifiestan sus acciones sin ningun esfuerzo intencionado.

De la misma forma en que las actividades de la gente aparecen de forma
ininterrumpida en el espacio, del mismo modo las actividades de los Victoriosos
aparecen ininterrumpidamente en el Dharmakaya.

De la misma forma en la que las actividades de la gente surgen y cesan
continuamente en el espacio, asi también las actividades de los Budas surgen y
cesan en el Dharmakaya.

La profundidad del Dharmakaya.

Aunque no hay diferencia entre antes y después, permanece en su estado
natural sin ser afectado por los oscurecimientos. La Talidad es aceptada como
la Budeidad, ni pura ni impura.

En la vacuidad pura, los Budas alcanzan la suprema entidad de la no existencia
de un yo inherente, y realizan la grandeza espiritual del verdadero yo, al
descubrir su naturaleza pura.

116

Una alusién a los tambores celestiales, que suenan sin ser golpeados, emitiendo un sonido que incita

a la practica del Dharma. Ver el Sublime Continuo del Mahayanig Maitreya.
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24,

25.

26.

27.

28.

29.

30.

31.

32.

33.

34.

Por esto es por lo que se dice que la Budeidad ni existe, ni no existe. Cuando se
hacen semejantes preguntas en torno a un Buda, es preferible el no
pronunciarse.

Lo mismo que el desvanecerse del calor en el hierro y de las sombras en la
visidn, asi es la desaparicion de las ilusiones en la mente y sabiduria de un
Buda; no puede ser declarado ni como existente, ni como no existente.

Para los Budas en el Dharmakaya no hay ni unidad, ni pluralidad debido a que
son incorpdéreos como el espacio, y sin embargo siguen acordes con sus
anteriores cuerpos.

Se piensa que la lluminacién parece una mina de joyas de las cualidades de un
Buda, tales como los poderes; y se parece a una gran nube cargada de lluvia
gue alimenta las cosechas de las virtudes de los seres.

Se piensa que es similar la Luna llena, plena de mérito y de sabiduria; y similar a
un Sol gigante, irradiando la luz de la sabiduria.

Incontables rayos de luz estan fundidos juntos en el disco solar, y siempre
realizan una funcién comun, e iluminan el mundo.

De la misma forma, se considera que innumerables Budas estan fundidos
juntos en el Dharmakaya, y que trabajan juntos en sus actos, e irradian la luz
del sol de la sabiduria intuitiva.

Cuando un Unico rayo de luz solar es emitido, todos los rayos son emitidos; y
asi uno deberia de reconocer la emision de la sabiduria intuitiva de los Budas.

De la misma forma que no hay una posesividad en el funcionamiento de los
rayos del Sol, tampoco hay posesividad en la actuacién de la sabiduria de los
Budas.

Lo mismo que el mundo es iluminado por los rayos emitidos Unicamente por el
Sol, de la misma forma la sabiduria de los Budas ilumina simultdneamente
todos los objetos.

Lo mismo que las nubes y similares se piensa que oscurecen los rayos del Sol,
del mismo modo las deficiencias de los seres oscurecen la sabiduria de los

Budas.
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35.

36.

37.

38.

39.

40.

41.

42.

43.

De la misma forma que una pieza de tela jaspeada tenida es en unas partes de
color brillante y en otras mas palido, asi sucede que dependiendo del momento

17 118 on la liberacién.

evolutivo la sabiduria es brillante™ "o pdlida
La profundidad del Dharmakaya de los Budas ha sido expresado en términos de
caracteristicas, lugar, y acciones; sin embargo, es como estar pintando el cielo

con colores.

Aungue la Talidad reside dentro de todos los seres sin excepcién, cuando ha
llegado a estar completamente purificada es la Budeidad: por tanto, todos los
seres tienen esta esencia en embrion.

El andlisis de la superioridad.

La maestria de los Oyentes supera a la de las personas ordinarias, y la de los
Realizadores Solitarios supera la de los Oyentes.

Pero esta no se aproxima ni tan siquiera a una fraccidon de la maestria de los
bodhisattvas, y esta no se aproxima ni tan siquiera a una fraccién de la maestria
de los Sefiores, los Tathagatas.

La maestria de los Budas es aceptada como inmensurable e inconcebible, en
términos de quien, donde, cdmo, en qué extensidn, y durante cuanto tiempo es
ejercida.

La suprema maestria es alcanzada en la transmutaciéon de las cinco facultades

de los sentidos, en la utilizacion de las facultades sobre todos los objetos, y en
. . . 11

el surgir de doce cientos de virtudes'*.

La suprema maestria es alcanzada en la transmutaciéon de la mente apegada, y
en la perfectamente inmaculada sabiduria no conceptual que acompafia a
dicha maestria.

En la transmutacidon de la percepcion con su objeto, la suprema maestria es
alcanzada en una Tierra Pura'®®, donde uno manifiesta placeres segln su
deseo.

117
118
119
120

En la Liberacién de los Budas.

En las liberaciones de los Oyentes y Realizadores Solitarios.
Al entrar en el Primer Bhumi.

Purificando el Campo de Buda.
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44,

45,

46.

47.

48.

49.

50.

51.

En la transmutacién del pensamiento discriminativo, la suprema maestria es
alcanzada, mientras todas las sabidurias y las acciones no tienen impedimentos
en ningun momento.

En la transmutacidon del Dharmadhatu, la suprema maestria es alcanzada, lo
cual es el Nirvana de no permanencia, en el inmaculado Nivel de los Budas.

En la transmutacién de la unién sexual, la suprema maestria es alcanzada en el
estado de éxtasis de los Budas, mientras esta en la vision no apegada de la
consorte.

En la transmutacidon de la concepcién del espacio, la suprema maestria es
alcanzada en la riqueza de obtener cualquier objeto deseado, y en la apertura
de movimiento y materia'*.

Por consiguiente, la maestria es considerada inmensurable a través de
inmensurables transmutaciones, puesto que puede realizar inconcebibles
labores en el inmaculado Nivel de los Budas.

Los Budas como causa de llevaloa seres a la madurez.

El mundo progresa en todas partes; gracias a las buenas instrucciones de los
Victoriosos: aquellos muy avanzados en la virtud alcanzan la perfeccién
suprema, mientras que aquellos que carecen de virtud van avanzando en su
incremento; por lo tanto existe un progreso firme en los maduros e inmaduros,
aungue nunca alcanza su totalidad**.

Es una gran maravilla de este mundo el que los valientes bodhisattvas en todas
partes, y de forma constante, alcancen en todas las ocasiones la Suprema
lluminacidn, la cual es tan dificil de lograr, que estd dotada maravillosamente
con la suprema excelencia, que es un refugio seguro y constante para quienes
carecen de él; y sin embargo no es para maravillarse, puesto que ellos han
practicado el Excelente Sendero®.

De forma simultanea a través de muchos cientos de puertas, un Buda proyecta

el Giro de la Rueda del Dharma en un lugar, en otro renacimiento invisiblem,

en el permanecer haciendo otras actividades diversas de los seres'?®, en otra

121
122
123
124
125

Moviéndose y creando segun su deseo.
Debido a su infinitud.

El Mahayana.

Para los seres ordinarios.

Las vidas anteriores contadas en los Jatakas.
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52.

53.

54,

55.

56.

57.

58.

Completa lluminacidn, y en el permanecer en otra liberacion en el Nirvana; El
hace todo esto sin moverse del Dharmakaya.

[ 24 . dzRI & VY ¥o he thabdrddRSestk sedMaduraré a este sér X

GA este ser lo estoy madurardd@ Sy @ST nRIGvanSefdd I& BeresO | dza |

hacia la madurez sin acciones premeditadas, llevandolos a la madurez de forma
constante en base a las prdcticas virtuosas universales a través de las puertas
de los Tres Vehiculos.

De la misma forma que el Sol madura las cosechas emitiendo universalmente
su brillo y la profusidon de rayos de luz en todas direcciones, asi el Sol del
Dharma realiza toda la maduracién de los seres emitiendo universalmente en
todas direcciones los rayos del Dharma, el cual lleva a la paz.

Lo mismo que una sola lampara enciende una inmensurable, una incalculable
cantidad de muchas otras lamparas y sin embargo no llega a agotarse, asi una
Unica madurez de un Buda enciende inmensurables, incalculables multitudes
de madureces de muchos otros seres, y sin embargo no se agota.

De la misma forma en la que el gran océano nunca llega a estar colmado, ni se
incrementa debido a la profusion de agua dulce que fluye hacia él, del mismo
modo el reino de los Budas nunca es ni saturado, ni sufre incremento por el
constante flujo de seres puros: Y esta es la mayor maravilla del mundo.

La perfeccion del reino primordial.

Su naturaleza negativa es la Talidad de todos los fenémenos, purificada de
todos sus oscurecimientos; su naturaleza positiva es la inagotable maestria
sobre la sabiduria intuitiva dentro de la realidad primordial y dentro de esa
realidad manifestada como una totalidad llena de objetos.

La comprensién de la Talidad, y su meditacidn comprensiva lleva a la Completa
lluminacidn, cuya fructificacion es inagotable en su accién de proveer a todos
los seres con las dos acumulaciones, en todas las formas posibles.

En el Dharmakaya se despliegan las actividades de las emanaciones magicas del

cuerpo, habla, y mente de los Budas; y estd dotado con las puertas de las
concentraciones y los recuerdos, y las dos inmensurables acumulaciones.
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59.

60.

61.

62.

63.

64.

65.

66.

Su funcidén varia en términos de los Cuerpos de la Realidad Primordial, Beatitud
Espiritual, y Emanaciéon Magica. Es celebrado como la perfeccion del reino
primordial de los Budas.

Andlisis de los Cuerpos de los Budas.

Las diferentes clases de cuerpo de los Budas son el Dharmakaya'®, el
Sambhogakaya'®’, y el Nirmanakaya'?®; y el primero es el fundamento de los
otros dos.

En todos los universos, el Sambhogakaya se distingue por reunir en torno él a
multitudes de seres iluminados'?®, por sus Campos de Buda, sus nombres, sus
cuerpos, sus disfrutes espirituales con las ensefianzas del Dharma, y sus
actividades.

El Dharmakaya es considerado como igual, sutil, e integrado con ese cuerpo
beatifico del Sambhogakaya; es también considerado la causa del domino de
las bienaventuranzas cuando los Budas manifiestan gozo a su discrecion.

El Nirmanakaya de un Buda consiste de innumerables emanaciones; el que se
cumplan los dos propdsitos de uno y de los demads esta basado en estos dos
cuerpos, en todas sus formas.

A través de su constante manifestacion de los medios habiles, de la
encarnacion, la Suprema lluminacidn, y el Nirvana, el Nirmanakaya de un Buda
es el gran medio habil para la liberacién de los seres.

1 , . . 4.
El Cuerpo de los Budas**°deberia de ser entendido como consistiendo en estos
Tres Cuerpos; esos Tres Cuerpos manifiestan el fundamento de la realidad, y
satisfacen los deseos de uno y de los demas.

Esos tres cuerpos son considerados como iguales en fundamento, intencién, y
.. . . 131
actividad; tienen a la permanencia por naturaleza'*, poseen una permanente
. 132 . 1
constancia'®, y contintian permanentemente’.

126
127
128128
129
130
131
132
133

Cuerpo de la Realidad Primordial.

Cuerpo de Beatitud, solo percibido por los bodhisattvas.

El Cuerpo de Emanacién, o su apariencia como un ser encarnado.
Bodhisattvas.

Svabhavikakaya.

Pues el Dharmakaya es eterno.

Pues el Sambhogakaya actua ininterrumpidamente.

Pues el Nirmanakaya se manifiesta como encarnaciones unay otra vez.
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Analisis de la sabiduria de los Budas.

67.La dsabiduria que es como un espe¢s inmovil, y las otras tres sabidurias que
estan dependiendo de ella son, nominalmente, la ¢sabiduria de la igualdad, la
sabiduria del discernimiento, y la sabiduria de todas las realiza€iones

68. La sabiduria que es como un espejo no considera nada com2 Mm@, no tiene
dentro de si divisiones, siempre es coherente, no esta confusa en medio de
todos los objetos, y nunca esta enfrentada a ellos*?*.

69. Parece una gran mina de sabiduria intuitiva, puesto que es la causa de toda
sabiduria. Es la propia Budeidad bienaventuradaX S & f shHid¥tia Rdmo &
un espej¢ LJdzSaid2 jdzS tFa RSY+ta al oARdAZNNIA 3
ella.

70. La sabiduria de la igualdad con respecto a los seres es considerada inmaculada
debido a la pureza de la meditacion que ve iguales a uno y a los demas. Inmersa
en la paz de la no permanencia, es aceptada como la sabiduria de la igualdad

71.Se considera que esta acompafiada siempre por el gran amor y la gran
compasion, y manifiesta imagenes del Buda a los seres de acuerdo a su fe.

72. Lasabiduria discriminativaiempre carece de obstrucciones con respecto a los
objetos, y es como un tesoro de retenciones y concentraciones.

73. Manifiesta todas las maestrias en el circulo de las multitudes, y hace que llueva
la gran ensefianza que resuelve todas las dudas.

74. La sabiduria de todas las realizacionebna los propdsitos de todos los seres
en todos los reinos, a través de variadas, inconcebibles, e innumerables
emanaciones.

75. Esa emanacion del cuerpo de un Buda, deberia de ser entendido como siendo
siempre totalmente inconcebible con respecto a sus variedades de
realizaciones, su nimero, y sus universos.

76. Las cuatro sabidurias se originan a partir de la retencion®®, de la ecuanimidad
mental, de la elucidacién de la auténtica ensefanza, y de haber realizado todas
las tareas.

134 . .y . .
Manteniendo una relacién sujeto-objeto.

135 ~
Del recordar las ensefianzas.
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77.

78.

79.

80.

81.

82.

83.

84.

Ni un Buda primordialni pluralidad de Budas.

No hay un solo Buda, debido a las diferentes capacidades espirituales, debido a
que no son inutiles, debido a la realizacién, debido a la ausencia de un Buda
primordiall36; ni tampoco lo es la pluralidad de los Budas, ya que en el
inmaculado Dharmakaya no hay diferenciacién.

Los medios habiles de la Budeidad.

La realidad de lo no existente imaginado, es supremamente existente como
realidad perfecta; eso no percibido de ninguna forma es considerado como la
suprema de las percepciones.

La meditacion suprema es considerada asi por aquellos que no perciben
ninguna meditacién; y aquellos que no perciben ninguna realizacién, se
considera que poseen la suprema realizacién.

Los bodhisattvas que consideran sus propias habilidades, su larga practica, los
signos percibidos, y los heroicos esfuerzos realizados, son arrogantes; y se dice
que su lluminacién esta muy lejana.

Se dice de los bodhisattvas que no conceptualizan, que consideran lo
mencionado anteriormente como una mera imaginacién, que han obtenido la
lluminacion.

La unidad de la actividad de los Budas.

Cuando los rios, aunque no se hayan sumido, tienen lechos y aguas separados,
llevan agua, pero en poca cantidad; realizan labores distintas, y pueden
mantener a pocos animales acuaticos.

Pero una vez que desembocan en el océano, todos ellos estan juntos en un solo
lugar, llegan a ser uno solo, una gran extensién de agua, se funden en una sola
actividad, y se convierten en una gran y constante fuente de sustento para una
gran cantidad de animales acuaticos.

Los valientes bodhisattvas que no han entrado en la Budeidad, tienen bases
distintas e ideas diferentes, poseen pocas realizaciones, actuan de forma

B3¢ Adhibuddha
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separada cada uno, y siempre atienden a las necesidades de los seres pero en
pequeiio numero.

85. Pero una vez que han entrado en la Budeidad, todos ellos tienen un solo gran
fundamento y una sola gran realizacidn, se funden en una actividad Unica, y se
convierten en un gran y constante sustento para una multitud inmensa de
seres.

86. Por tanto, es adecuado adoptar la bodhicitta para alcanzar la Budeidad, porque
ella estd dotada de incomparables virtudes, porque su estado de Buda es la
causa del beneficio y la felicidad, y porque es la inagotable fuente del éxtasis y
belleza supremos.

Esto concluye el capitulo nueve del Mahayanasutralamkara, sobre LA
ILUMINACION.

CAPITULO DIEZ.
LA FE.
Resumen.

1. Introduccién, verificacidn, refugio, intencidn, generaciéon de la mente de la
iluminacidn, interés respecto a uno y los demas, verdad, poder, maduracion, e
[luminacién.

Los tipos de fe.

8 9

. .. 14 .
, Oobjetiva ° proveniente de la

autoridad de un maestr0141, de la autoridad interiorm, equivocada143,

inequivoca144, revelacic')n145, no revelacién146, literalmente expresabIeW,

2. La fe es surgida137, no surgida13 . subjetiva13

deseosa’®®, y visiona ria™®.

137
En el pasado o presente.

En el futuro.

Interna, teniendo fe en un objeto.

Externa, derivada del propio objeto de fe.

Fe burda en el Dharma.

Fe sutil en el Dharma.

Una fe inferior, debido a su equivoco.

Una fe excelente.

Surgida en lo inmediato en base a condiciones.

138
139
140
141
142
143
144
145
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150 152

La fe es perturbable™®, adulterada con resistencias™’, no adulterada®?,

. .. 153 . 154 . 155 . 156 <. 157 .
individual™=, altruista™”, oscurecida™>, no oscurecida™", enérgica™’, sin
energialss, provisionadalsg, no provisionadalso, firmemente ocupadalsl, lejana
de alcanzar'®.

Los obstaculos para la fe

Los obstaculos para la fe son la abundancia de actitudes negativas, la pereza,
las practicas erréneas, los malos amigos, la debilidad de la virtud, y las actitudes
no apropiadas.

Otros obstaculos para la fe son la falta de cuidado, la escasa instruccion, el
complacerse con el poco estudio y reflexion, el sentimiento de orgullo ante la
mera serenidad, y el no desarrollarla.

También son obstéculos para la fe el no sentir descontento™®, el descontento,
los oscurecimientos, la no dedicacién, y la no reunién de las dos
acumulaciones.

Los beneficios de la fe.
Los beneficios de la fe son el gran mérito, el estar libre del arrepentimiento, la

felicidad, la gran alegria, el no caer en un estado de privacién, la firmeza, la
mejora;

Surge en lo remoto.

Surgida del estudio.

Surgida de la reflexion.

Surgida de la meditacion.

Fe débil.

Fe mediana.

Fe grande.

En el Vehiculo Inferior.

En el Vehiculo Universal.

Impide la mejora.

Sin obstrucciones.

7 Constante y aplicada.

8 Inconstante y ocasionalmente aplicada.
159 Preparada para la realizacion.

% Lo contrario de la anterior.

En los Niveles alcanzados.

En los restantes Niveles auiin no alcanzados.
Hacia el samsara.
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8.

10.

11.

12.

13.

14.

15.

La realizacion directa del Dharma, la consecucién suprema de los propdsitos de
uno y de los demas, y el alcanzar rdpidamente los conocimientos superiores.

En el codicioso, la fe es como un perro; en los meditadores es como una
tortuga; en aquellos preocupados por si mismos es como un sirviente; y en el
altruista es como un rey.

Una persona codiciosa nunca esta satisfecha, es como un perro enfermo vy
hambriento. Un meditador es como una tortuga que se mete dentro de su
concha dentro del agua. Una persona preocupada por si misma es como un
sirviente que siempre estd sometido al temor hacia la actitud de su amo. Y el
altruista es como un rey que gobierna su pais con sus edictos.

Por tanto, las diferencias entre el apegado al deseo, el estable, aquel que
trabaja solo para su beneficio, y aquellos que trabajan siempre de forma
altruista deberian de ser entendidas siempre desde las diferencias entre sus fes
respectivas. Tras haber comprendido que la mejor de las fes se encuentra aqui,
en el Vehiculo Universal, el intrépido bodhisattva deberia de elegir siempre
este.

Puesto que a cada instante un numero infinito de seres humanos estdn
alcanzando la lluminacién, uno no debiera de hundirse en la desesperacion.

Las particularidades del mérito de la fe.
Lo mismo que el mérito crece al dar comida a los otros, pero no al comérselo
uno; asi sucede con la gran acumulacién de mérito de la que se habla en las

escrituras.

Es obtenido al ensefiar el Dharma altruista™®*, pero no se consigue al enseiiar el

Dharma del beneficio individual'®.

Resumen de los méritos de la fe.

Cuando la mente del bodhisattva genera constantemente una gran fe en el
Dharma altruista de los Grandes Seres Nobleslee, el desarrolla un continuo

164
165
166

Mahayana.
Hinayana.
Mahasattvas.
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crecimiento de una vasta acumulacion de mérito y de fe, obteniendo su propia
grandeza espiritual por medio tales excelencias incomparables.

Esto concluye el capitulo diez del Mahayanasutralamkara, que trata sobre LA
FE.

CAPITULO ONCE.

LA INVESTIGACION DEL DHARMA.
El Objetivo.

Tanto que se consideren las Canastas como tres o como dos, son aceptadas
como Canastas porque agrupan cosas, por nueve razones. Ellas causan la
liberacidon-a través del comportamiento correcto, la comprensién, y la
pacificacion- y la realizacion.

En resumen, los Sutras (Discursos), el Vinaya (Disciplina) y el Abhidharma
(Explicaciéon Clara del Dharma) son considerados como teniendo cuatro
significados. Cuando los comprende, el bodhisattva alcanza la Omnisciencia.

El Sutraes llamado asi porque informa a través del contexto, la naturaleza, la
ensefianza, y el significado. El Abhidharmaes llamado asi porque confronta, es
repetitivo, es triunfante, y lleva al entendimiento.

El Vinayaes llamado asi debido a la transgresion, el origen, el arrepentimiento,
y la absolucién; y también con respecto a la persona, la proclamacion, la
interpretacion, y la determinacién.

El descubrimiento del Dharma como objetivo.
Los objetivos son aceptados como el Dharma, el interno®®, el externo™®, y los

. 1 . . . 1
dos juntos'®. Los dos son descubiertos a través de las dos realidades'’”®, y a
través de la no aprehensién de su dualidad.

167 . .
El cuerpo vy las seis facultades de los sentidos.

168
169
170

Los seis objetos de los sentidos.
La Talidad de conocedor y lo conocido.
Cuando se comprende que el conocedor no es diferente de lo conocido, y viceversa.
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10.

11.

12.

13.

14.

El Dharma como objetivo es descubierto por las tres sabidurias, nacidas del
estudio, la reflexién, y la meditacidon respectivamente;

Cuando uno se enfoca con fe en el significado establecido a través de la mente
discursiva, cuando uno reconoce que el fendmeno que tiene una apariencia
objetiva es debido a una conceptualizacidon de la mente, y cuando uno fija la
mente unipuntualmente sobre lo nominalmente existente.

Asi son las caracteristicas cuidadosas de los yoguis, compuesta de todas las
actitudes concienzudas: triplemente genealdgicas; empefiadas en el deber; en
el estilo de vida atado'’* o Iibrem;

Asentadas en la fe; intensamente entusiastas; una vida de meditacion de
ambos tipos, incompleta o completada; dotada con sabidurias conceptuales o
con la sabiduria asociada a la experiencia meditativa;

Cinco tipos de actitud combinada con objetos, y siete tipos apartada de los
objetos; cinco tipos de realizacién completas; cuatro o treinta y siete tipos de
meditacién vinculadas con la meditacidon sobre los aspectos de las Cuatro
Nobles Verdades;

Caracteristicas cuyas naturalezas son los dos senderos de la vision profunda y la
serenidad mental; actitudes dotadas con los dos beneficios; y maneras con
receptividad;

Caracteristicas funcionales; actitudes que son primordialmente diestras;
caracteres limitados e ilimitados con respecto a los dos Vehiculos.

Investigando la realidad de los fenbmenos.

Realidades eso que siempre estd libre de la dualidad; es el fundamento del
error, y es absolutamente inexpresable, naturalmente libre de fabricaciéon. Es
considerado lo que deberia de ser conocido, lo que deberia de ser abandonado,
y también lo que deberia de ser purificado, incluso aun siendo naturalmente
inmaculado. En su purificacion de los apegos, es considerado como
pareciéndose al espacio, el oro, y el agua.

Indudablemente, nada distinto de esta triple realidad®’® puede ser encontrado
en el mundo, y sin embargo todo el mundo esta confuso al respecto. ¢Qué hay

171
172

Como cabeza de familia.
Como monje o monja que ha renunciado.
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15.

16.

17.

18.

19.

20.

21.

22.

mas sorprendente que la locura de la gente, en donde lo real es
completamente olvidado, y lo irreal se mantiene persistentemente?

Investigando lo ilusorio.

La construccion imaginada de la realidad es declarada como siendo similar a
una ilusién magica; y el error de la dualidad siendo como una creacion magica.

Es aceptado que la realidad primordial es eso, que por ser imaginado, no existe
en esa realidad dependiente; y la realidad imaginada como eso imaginado que
esta siendo percibido en esa realidad dependiente.

De la misma forma que en ausencia de ese efecto ilusorio, uno puede percibir
la manifestacién de su causa, cuando hay una transformacién de la consciencia
fundamental'’®, uno percibe la manifestacién de la construccidn irreal.

La gente, cuando ya no es engafiada, actua libremente en relacién a aquello
gue previamente habia sido la causa de esa ilusidn; de la misma forma, después
de la purificacion del alayavijnana el asceta al no estar ya engafiado, actua
segun le plazca.

Por un lado la forma estd aqui, y por otro lado su existencia'”> no puede ser
encontrada. Por eso es por lo que la existencia y la no existencia son adscritas
como ilusiones magicas, y similares.

Por ello, la existencia no es exactamente la no existencia; y la no existencia no
es exactamente la existencia; la distincion entre ambas es atribuida a la ilusidn
y demas.

Similarmente, la apariencia de dualidad estd alli, pero su realidad no puede ser
encontrada. Y por consiguiente la existencia y la no existencia son adscritas a
las formas y demas.

Por lo tanto, la existencia no es exactamente no existencia, y la no existencia no
es exactamente existencia; la no distincidn entre existencia y no existencia es
atribuida a las cosas materiales y demas.

173
174

Ver el Tratado Sobre las Tres Naturalezas (Trisvabhavakarikede Vasubandhu
Alayavijnana, el almacén de la consciencia, receptor de todos los impulsos residuales que debido al

karma originan una consciencia individual ilusoria.

175

Inherente o propia, sin depender de causas y de condiciones.
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23.

24.

25.

26.

27.

28.

29.

30.

Esto es afirmado para refutar los dos extremos de cosificacion y de nihilismo; y
para rechazar el progreso hacia un Nirvana dualistico realizado por medio del
Vehiculo Individual.

La causa del error, y el error mismo son considerados como siendo la idea de
materia, y la idea de la inmaterialibilidad respetivamente; en ausencia de una,
la otra no existiria.

Debido al error de percibir la materia de un elefante ilusorio, es mencionada la
dualidad; alli no hay dualidad tal como parece, sin embargo existe la
percepcion de dualidad.

Debido al error de percibir la imagen de un esqueleto, es mencionada la
dualidad; alli no hay dualidad tal como parece, sin embargo existe la
percepcion de dualidad.

Las cosas naturalmente errdneas existen y no existen, solo como ilusiones;
porque ellas existen relativamente como dependientes, porque no existen tal
como son construidas por la imaginacién, y debido a la no diferenciacion ultima
de su existencia y no existencia.

Las prdcticas que sirven como antidotos se ensefia que carecen de existencia
. . . . . 17 .
inherente y siendo ilusorias; porque ellas no existen como tales'’®, existen

177 . 17
, ¥y No existen como tales'’®,

como tales
Es como un rey ilusorio conquistado por un rey ilusorio; los Hijos del Victorioso
no tienen ningun tipo de orgullo con respecto a todas las practicas.

El significado de los similes.

Los Budas Completamente lluminados proclaman una y otra vez que las cosas
producidas son como ilusiones, suefios, espejismos, imagenes en un espejo,
sombras, ecos, reflejos en el agua, y encarnaciones magicas; refiriéndose
respectivamente a los seis sentidos, sus respectivos seis objetos, la mente y sus
funciones, de nuevo los pares de seis medios internos y los seis medios
externos, y por ultimo las tres manifestaciones de la mente, habla, y cuerpo de
un Buda.

176
177
178

Tal como son aprehendidas por el ordinario.
Siendo ilusiones.
Como manifestadas por el Buda en sus hechos (nacimiento, renunciacion, etc.)
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31.

32.

33.

34.

35.

36.

37.

38.

La investigacion del objeto.

Toda la realidad objetiva es experimentada como una elaboracion irreal de la
imaginacién, como ni real ni irreal, como no conceptual, y como no conceptual
ni no conceptual.

Investigando impurezas y purificacion.

Las construcciones discriminativas se desarrollan a partir de su propio reino con
una apariencia de dualidad, funcionando con apegos y conocimientos erréneos;
sin embargo carecen de cualquier tipo de dualidad substantiva.

Esos pensamientos discriminativos penetran la realidad donde aparece la no
dualidad, alcanzando el objetivo especial del Dharma'’’a través de la
estabilidad meditativa en sus propios reinos verdaderos; es como el cuero y la
flecha.

La busqueda de informacion.

Es la mente la cual se afirma con la apariencia de la dualidad, y asi mismo con la
apariencia de la lujuria y demds, y con la apariencia de la fe y demds; no hay
ninguna otra cosa pura o impura distinto de ella.

Por lo tanto, la mente funciona como diversas apariencias y como poseyendo
también diversos aspectos. Y debido precisamente a que esa apariencia existe y
no existe, no hay semejante realidad en los fenémenos.

La busqueda de la naturaleza.

Los Budas Perfectos, para beneficiar a los seres, ensenaron lo identificado
analiticamente, su identidad, y el proceso de identificacién.

La mente tiene sus visiones, sus niveles, y su inmutabilidad: esto resume lo
identificado; cuando es discriminado analiticamente, es inmensurable.

La causa del concepto de objetivos referentes correspondiendo a la
verbalizacién, sus instintos de verbalizaciéon, y por ello también las
percepciones objetivas- tal es la naturaleza de la identidad imaginaria
construida.

179

La Budeidad.
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39.

40.

41.

42.

43.

44,

45.

46.

La proyeccion de nombre y referente correspondiendo al nombre y al
referente- el proceso de una elaboracidn mental irreal- tal es la identidad
imaginaria construida.

Teniendo una triplelso apariencia triplelsl, con la naturaleza de sujeto y objeto,
el verdadero proceso de la construccion mental irreal es la identidad relativa.

No existencia™®’, existencia'®, existencia y no existencia en igualdad™®, sin
paz'®>, paz'®, libertad con respecto a las construcciones discriminativas'®’- esta

es la identidad perfecta™®®.

El percibir la ensefanza espontanea, mantener la actitud apropiada
concienzudamente, fijar la mente en el elemento, y ver a los objetos como
existentes y no existentes-tales son los cinco procesos ydéguicos de
identificacion.

Uno llega aqui a la igualdad, puesto que la mente de los Seres Nobles es
inmaculada, igual, distinguida, sin excesos ni deficiencias; esto es aceptado
como el proceso de identificacién.

A partir de la transformacién de la semilla™®®, hay la transformacién de la

apariencia de los lugares, objetos, y cuerpos; este es el Reino No
. 1 . .

Contaminado®, y tiene una base universal.

A través de la trasmutacidn de la mentalidad, la percepcidén, y la
conceptualizacién, hay una cuddruple maestria sobre lo no conceptual, la
tierra, la sabiduria intuitiva, y la accién.

Las cuatro maestrias existen en los Tres Bhumis, el Inamovibley demas; dos en
un Bhumi, y uno en cada uno de los otros respectivamente.

%014 apariencia de palabra, significado, y objeto referente.
¥l apariencia de mentalidad, subjetividad, y conceptualizacion.

182
183
184
185
186
187
188
189
190

Puesto que todos los objetos imaginados son inexistentes.
La existencia relativa dependiente.

Pues ambas son indivisibles.

Debido a estar afectado por las aflicciones.

Pues es naturalmente purificado.

Pues estd mas alld de tales discriminaciones.

La Talidad.

Alayavijnana.

La liberacion.
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47.

48.

49.

50.

51.

52.

53.

54.

El inteligente, tras haber encontrado aqui los dos tipos de no existencia de una
entidad™’ los cuales interpenetran toda la existencia, y tras haber reconocido
la igualdad, entra dentro de la realidad, a través de la subjetividad. Entonces,
por medio del fijar su mente alli, incluso esa subjetividad deja de aparecer alli, y
esa no apariencia es liberacién, la libertad suprema desde la percepcion.

Cuando a partir de la acumulacién de mérito, estdn ambos, base'® vy
producto’®®; uno lo ve solo como nombres. Tras verlo solo como nombres, hay
visidn; y posteriormente no hay mas visidn incluso de esos nombres.

Esa mente funciona con sus condicionamientos negativos, ofuscada por la
vision del ego; no obstante, se afirma que hay cesacidn al fijar la mente dentro.

Investigando el estar libre de existencia inherente.

La carencia de realidad es advocada porque los fenédmenos no existen como
entidades, o con sus naturalezas intrinsecas, no perduran en la objetividad
intrinseca, y no existen tal como son percibidos.

La carencia de realidad establece la no produccién, la no cesacién, la paz
primordial, y la liberacion natural, puesto que cada uno es la base del posterior.

La paciencia respecto a la no produccién de los fendmenos es recomendada a
la luz de su comienzo, identidad, alteridad, identidad inherente, auto
produccién, transmutacién, adiccion, y distincién.

Investigando un unico Vehiculo.
Hay un Vehiculo Unico debido a la semejanza de la realidad, la no existencia de
un yo, y liberaciones; debido a las diferencias de las distintas disposiciones;
debido a la realizacidn de las dos aspiraciones; debido a las encarnaciones
emanadas; y debido a la culminacién.

Porqué los Budas ensefian el VehicUlaica™*

Los Budas han ensefiado el Vehiculo Unico para beneficio de aquellos que no
estdn resueltos, para atraer a algunoslgs, y para sostener a los otros®®.

191 . . . . .
La inexistencia de una entidad verdaderamente existente tanto en la persona como en los
fenédmenos.

192
193
194

Estudio.
La actitud de esfuerzo apropiada.
Ekayana
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55.

56.

57.

58.

59.

60.

Existen dos tipos de Discipulos™®’ que no estan resueltos: aquellos que han, y
aquellos que no han alcanzado el logro del Vehiculo. Aquellos que han
alcanzado el logro son desapasionados, o sienten pasiénlgs; estos dos tipos son
inferiores.

Esos dos, a través de la dedicacidn de continuadas existencias de alguien que
ha alcanzado el Noble Sendero, llegan a estar dotados con una vida de
inconcebible dedicacién.

Los de un tipo avanzan a través de la vida gracias al poder de sus votos; y los
del otro tipo llegan implicarse en el mundo a través de emanaciones creadas
por su actividad de quien ha alcanzado el estatus de no retorno.

Ambos son considerados como con progresos muy lentos, porque ellos se
deleitan en el Nirvana, y porque su mente de Oyente es dada una y otra vez a la
auto indulgencia.

No habiendo realizado su propdsito, y naciendo en una época en la que no hay

un Buda, el

se esfuerza en conseguir las contemplaciones, anhelando
convertirse en una emanacion’®. Confiando en eso, el alcanza la Suprema

[luminacidn.

Investigando las ciencias.
Si él no se ha dedicado a las cinco ciencias®”?, aungue sea un santo supremo,
nunca llegara a la Omnisciencia. Por lo tanto, el hace esfuerzos en esas ciencias,
tanto para poder censurar y cuidar de los demas, como para beneficio de su

propio conocimiento.

Lascualidadesasociadas con las Perfecciones.

A quienes siguen el Vehiculo de los Oyentes y Realizadores Solitarios.

196
197
198
199
200
201

A los bodhisattvas.

U Oyentes.

Segun sea la intensidad de su lujuria.

El Realizador Solitario o Pratyekabuddha.

Un Buda.

La ciencia interior, légica, linglistica, medicina, y artes.
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61.

62.

63.

64.

65.

66.

67.

Las actitudes que alimentan el elemento de las perfecciones son la satisfaccidon

2

en el obtener su causa, el recuerdo de su fundamento®®, el deseo de bien

comun, y la fe que es acorde con la lluminacién.

Ademas son actitudes cuidadosas la alegria que surge de los Cuatro Poderes®®,
la inexhaustible resolucién, y las cuatro practicas que tienen que ver con las

resistencias y los remedios®®* .

Otras actitudes cuidadosas que alimentan las perfecciones son la fe, la
receptividad, el afan por compartir, la armadura, la devocién, el deleite, y los
esfuerzos diestros.

Una caracteristica cuidadosa posterior es el esfuerzo persistente, con el gran
entusiasmo por los seis tipos de generosidad’®y demas; con el propésito de
ganar poder, de desarrollar a los seres; de venerar y de servir a los maestros; y

otra es la sensibilidad®®.

Otras actitudes cuidadosas son la vergiienza ante lo no hecho o ante lo
malamente hecho; la culpabilidad, el deleitarse en sus propios objetivos, el
considerar al cansancio como un enemigo, y la intencién de componer y de
publicar.

En la intencidn de la Perfecta lluminacion estd la caracteristica de la confianza
en uno mismo basada en las propias virtudes tales como la generosidad, y no
en deidades tales como Ishvara. Otra actitud cuidadosa es la penetracién
intelectual dentro de las faltas y de las excelencias de ambos®’ .

Otras actitudes cuidadosas son la alegria al recordar las acumulaciones, el ser
consciente del deseo de completar el gran propdsito, y el deseo por la practica,
por la no discriminacién, por la firmeza, y por el deseo de elevarse sobre las
ocasiones.

202
203

La bodhicitta.
El abandono de las resistencias, la completa maduraciéon de las dos acumulaciones de mérito y

sabiduria, el cuidar de uno y de los demas, el buen resultado en el futuro.

204

La confesidn de las negatividades, la aplicacidn de los antidotos, la peticién a los Budas para que

ensefien el Dharma, y la dedicacién de todos los méritos a la obtencion de la lluminacidn.

205
206
207

Desde la generosidad de la generosidad, hasta la sabiduria de la generosidad.
Consiste en los Cuatro Inmensurables: amor, compasion, regocijo, y ecuanimidad.
Resistencias y antidotos.
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68. Otras actitudes cuidadosas son la consciencia de la habilidad para elevarse
sobre los siete tipos de hébitos falsos?®; los cuatro tipos de ideas
sorprendentes®®; y los cuatro tipos de ideas no sorprendentes®*.

69. Otras actitudes cuidadosas son la ecuanimidad hacia todos los seres, la
consciencia de grandeza, el esperar una recompensa para los demas debido a
sus excelencias, la triple esperanza®'?, y el no abandono de las actitudes**%.

70. Otras actitudes cuidadosas son la determinaciéon de no tardar en poner en
practica las ensefianzas del Buda, la decepcion con las personas que dejan de
hacerlo, y la alegria por aquellos que progresan en ello.

71. Otras actitudes cuidadosas son el no respeto hacia las practicas falsas, el
respeto por la practica genuina, el apartarse de las resistencias, y el anhelar la

profecia213 y el destino determinado®™*.

72. Otras actitudes cuidadosas son el deseo de comprometerse a través de la

216
d

prevision?’>, de la observacién de la igualdad®®, y de la afirmacion de las

propias excelencias desde el compromiso en las mejores practicas.

73. Esas actitudes virtuosas siguen las diez Perfecciones®’. Ellas siempre
incrementan el elemento de los bodhisattvas.

Los tipos de investigacion sobre las ensefianzas.

208
Son: el tomar lo que no es por lo que es, el tomar lo malo por excelente, el tomar lo excelente por

deficiente, el percibir erréneamente la permanencia y la felicidad en todas las producciones, el percibir
erroneamente una entidad propia en todas las cosas, el concebir erréneamente al Nirvana como
careciendo de paz,

%% Son las ideas con respecto a las Perfecciones de altruismo, esfuerzo persistente, despreocupacion
ante la recompensa, y despreocupacion ante el propio grado de desarrollo espiritual.

219 as cuatro ideas no sorprendentes son: el que las Perfecciones, el altruismo, y el paso del tiempo
culminen en el fruto de la Budeidad; que el bodhisattva al ser consciente de que altruismo y esfuerzo
estan unidos, alcanza la ecuanimidad del yo y los otros; que aunque los bodhisattvas a través de la
practica de las perfecciones se hayan hecho dignos de ofrendas, no se preocupen de la recompensa; y
que aunque hayan logrado un cuerpo y fortuna que supera a todos en el mundo, no se preocupen de
conseguir ningun beneficio evolutivo.

' La culminacién de los Niveles del Bodhisattva, la culminacién del Estado de Buda, y el cumplir los
propdsitos de todos los seres.

2 | a ambicién de no dejar pasar ninguna oportunidad de practicar las Perfecciones.

Que le sea dada la profecia sobre su perfeccidn de las Perfecciones.

Obtener la condicién del estado de destino verdadero de perfeccionamiento de las Perfecciones.

Pt Sy & Pracgcaré sempre ldBerfecciones, dondequiera que vaya

2% 1a igualdad en las Perfecciones es el deseo de completar las Perfecciones junto con otros
bodhisattvas.

Y Son las Seis Perfecciones: generosidad, moralidad, paciencia, esfuerzo entusiasta, concentracion, y
sabiduria, ademas de la destreza en los medios habiles, las aspiraciones, los poderes, y la sabiduria
intuitiva.

213
214
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74.

75.

76.

77.

78.

Para los intrépidos bodhisattvas, la investigacién es considerada en términos de
crecimiento®®®, responsabilidad universal, y grandeza®’®; a través de sus
abandonosm, sus no abandonosm, Y su maestria.

Las investigaciones de los bodhisattvas son proclamadas como teniendo lugar
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mucho orgullo®®’, con ligero orgullo®®, y sin orgullo®”.

Investigando la causalidad de la Ensefianza.

Para el intrépido bodhisattva, la Ensefianza es la causa de sus marcas en el
Reino de la Forma, de su salud®*® en el Reino de la No Forma, de su poder a

través de los conocimientos superiores, y de su no agotamient0231.

Investigando las elaboraciones discriminativas.

Los Hijos de los Victoriosos deberian de evitar absolutamente toda elaboracién
discriminativa de no existencia, existencia, cosificacion, repudio, unidad,
diversidad, identidad intrinseca, cualificacién, la habituacién al realismo
ingenuo, y el substancialismo nominalista.

Asi el hermoso bodhisattva, con un enorme esfuerzo, encarna la investigacién
de su propia asidad®? a través de las dos realidades®*>. Siempre sirve como un
refugio para todos los seres, estando tan lleno de excelencias como el océano.

218 ~ ,
De la fe en la ensefianza oida.

219
220
221

Cuando ha obtenido las maestrias.
De las practicas no virtuosas.
En su compromiso de liberar a todos los seres.

222 Surgido a partir de la escucha y la reflexidn.

23 Surgido a partir de la meditacion.

% se refiere a los siete primeros Niveles o Bhumis de los bodhisattvas.
?%> e refiera a los tres Bhumis restantes.

226
227

228 Ey-

229

El Cuerpo de la Verdad de un Buda.
Movido por la fe.
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En los tres Bhumis restantes.

230 .
Porque cura la enfermedad de las adicciones.

231

Pues no es interrumpido ni siquiera en el Nirvana de no permanencia.
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233

La convencional, y la primordial.
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Esto concluye el capitulo once del Mahayanasutralamkara, sobre LA
INVESTIGACION DEL DHARMA.

CAPITULO DOCE.

ENSENANDO EL DHARMA.

Rechazando la tacarfieria en la ensefianza del Dharma.

1. En muchos actos de caridad extravagantes, los valientes bodhisattvas siempre
estan dando alegremente a los seres sufrientes sus propias vidas y riquezas, tan
dificiles de ganar, y sin embargo tan insustanciales. Por tanto, ¢Hay necesidad
de mencionar su constante dar generosamente el magnifico Dharma, el cual
siempre ayuda a los seres de todas las formas, que no es dificil de ganar, y que
es inagotable cuando es dado libremente, y que se incrementa adin mas?

La inutilidad y la utilidad del Dharma.

2. El Sefior Buda, de hecho no ensefio el Dharma primordial, puesto que es
desarrollado individualmente dentro de uno. A pesar de todo, los
Compasiv05234, lo mismo que una gran boa constrictor, atraen primero a la
gente hacia sus propias realidades con ensefianzas razonables, las cuales
funcionan como la saliva paralizante de la boa, y entonces los hacen caer
dentro de la boca abierta de su propia pa2235, la cual es perfectamente pura236,

. 237 . . 2
universal®®’, e inexhaustible®3.

3. Por consiguiente, la practica meditativa de los yoguis no es inutil, y por tanto, la
Ensefianza de los Sugatas no es infructuosa. Si el significado fuera comprendido
solamente con el estudio, entonces la meditacién seria inutil; y si uno pudiera
empefiarse en la practica meditativa sin necesidad de estudiar, entonces el
Dharma seria improductivo.

Anélisis de leensefianza.

2% Los Budas.

El Dharmakaya.

Porque estd purificada de los oscurecimientos y de sus instintos.
Pues es igual para todos los Budas.

Pues es eternidad.

235
236
237
238
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4. la ensefianza de los Seres Nobles viene de las escrituras, la meditacion, y la

23 Surge de la boca®®, de todo lo que tiene forma, y del espacio.

maestria
La perfeccion desnseniar.
5. La ensefanza perfecta de los bodhisattvas deberia de ser reconocida como

amplia, disipadora de dudas, aceptable, y con dos aspectos en su exposicién de
la realidad®*.

6. La enseifanza de estos, que son los mejores entre los héroes, es apacible,
humilde, incansable, clara, variada, comprensible, no explotadora, y universal.

La perfeccion del habla.

7. El habla de los Hijos del Victorioso es poderosa, apacible, elocuente, sensible,
adecuada, no explotadora, mesurada, y extensa.

Laperfeccion de las silabas.

8. Las silabas empleadas por los bodhisattvas son perfectas porque enseian,
explican, estan adaptadas a los Vehiculos, son tranquilizadoras, dan sentido,
son apropiadas, liberan, y favorecen.

9. En suma, estas son reconocidas como la perfeccion de las silabas de estos, que
son los mejores entre los héroes; pero el habla de los Sugatas es infinita e

inconcebible con sus sesenta elementos?*?.

La grandeza de la ensefanza.

% De aquellos que han alcanzado los Niveles Superiores.

pe la exposicion de los Sutras por parte de los Budas, y de las instrucciones por parte de los maestros
espirituales.

! | a realidad caracterizada por la afliccidn, y la caracterizada por la liberacion.

El habla de los Sugatas es: amable, apacible, hermosa, encantadora, pura, inmaculada, luminosa,
atractiva, digna de oir, irrebatible, melodiosa, disciplinada, sin asperezas, sin severidad, bien
disciplinada, agradable de oir, fisicamente satisfactoria, mentalmente satisfactoria, alegra el corazon,
crea alegria y gozo, no perturba, eminentemente comprensible, para ser realizada, transparente, digna
de ser amada, deleitante, autorizada, informadora, razonable, apropiada, sin redundancias, enérgica
como el rugido de un ledn, como el trompeteo de un elefante, como un trueno, como la voz del rey
dragdn, como la cancién de los kinnaras, como la cancidn del kalavinka, como el grito de Brahma, como
la lamada del faisan, dulce como la voz de Indra, el Jefe de los Dioses, como el sonido del tambor, no
arrogante, no culpable, inmersa en el lenguaje, gramaticalmente impecable, nunca fragmentada,
impertérrita, irreprensible, alegre, comprendedora, holistica, continua, demostradora, completando
todas las palabras, satisfactoria para las facultades de todos los seres, irreprochable, inmutable, firme,
resonando a través de todas las audiencias, dotada con la mejor de las formas.

242
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10.

11.

12.

13.

14.

15.

16.

17.

La ensefanza utiliza repeticiones frecuentes para aquellos que comprenden a
través de exposiciones concisas y para aquellos que entienden en base a
explicaciones detalladas, utilizando el habla con palabras razonables que
exponen, analizan, y resuelven las dudas.

La ensefianza de los Budas es beneficiosa, estando libre de los tres aspectos de
la accién®*. Ademds, deberia de ser reconocida como libre de las ocho faltas.
Seis de las faltas son la pereza, la falta de comprensién, la inoportunidad, la no
concrecion, la indecision, y el no ser concluyente.

Las dos ultimas faltas son el cansancio y la tacaferia. Esas ocho faltas son
consideradas como los principales defectos de la comunicacion. Puesto que la
ensefianza de los Budas esta libre de ellas, es insuperable.

La perfeccion del contenido.

Esta ensefianza es virtud dado que causa devocidn, alegria, e inteligencia; tiene
dos significados®**, es facil de entender, y expone la vida religiosa dotada de las
cuatro excelencias.

Es Unica en su aplicacion, la cual no tiene nada en comun con otras, y consuma
la eliminacion de las aflicciones en todos los tres reinos. Es pura por naturaleza,
y es pura con respecto a manchas adventicias; asi es considerada la vida
espiritual con sus cuatro excelencias.

Andlisis deds consecuenciagtencionadas.
Hay cuatro tipos de consecuencias posteriores: la consecuencia inicial, que
tiene que ver con los Discipulos; las consecuencias naturales, que tienen que

ver con las tres realidades.

Consecuencias terapéuticas, para el control de las faltas; y consecuencias
transformadoras que tienen que ver con la profundidad de las expresiones.

Anédlisis de las insinuaciones intencionadas.

243

Libertad con respecto a los medios para ensefiar, la realidad de la ensefianza, y las personas

ensefadas.

244

Con respecto a las dos realidades, la convencional y la Gltima.
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18.

19.

20.

21.

22.

23.

24,

La insinuacién intencionada deberia de ser entendida como con cuatro
aspectos: la insinuacion de igualdad, la insinuacién de otro significado, con
respecto a otro tiempo, y de la disposicion personal.

Condensando los amplios Sutras del Mahayana.

Los seres estan obstruidos por despreciar al Buda y al Dharma; por la pereza,
por la complacencia aun teniendo pequefios logros, por el comportamiento
pasional y orgulloso, la culpabilidad, y por la desviacién de aquellos que no

cumplen sus compromisos>*>.

El Buda explicd el Vehiculo Supremo como el remedio para todos ellos,
ocasionando el abandono de todas las faltas obstructivas.

El bodhisattva, el mejor de los héroes, quien se esfuerza para comprender dos
versos, sea literalmente o su esencia, obtiene diez beneficios;

Incremento total del elemento, alegria suprema en el momento de la muerte,
reencarnacion voluntaria, memoria de todas las vidas pasadas;

encontrarse con los Budas, aprender de ellos el Vehiculo Supremo, una fe
dotada de diligencia, las dos puerta5246, y la rapida lluminacion.

Sobre el beneficio de la ensefanza.

Por tanto, el bodhisattva que tiene un buen intelecto, que es incansable,
afectuoso, de buena reputacién, y bien dotado con el conocimiento de los
métodos correctos, se convierte en un excelente fildsofo; cuando él ensefia,
resplandece brillantemente entre la gente, lo mismo que el Sol.

Esto concluye el capitulo doce del Mahayanasutralamkara, sobre ENSENANDO EL
DHARMA.

CAPITULO TRECE.

Los bodhisattvas que abandonan el Vehiculo Universal.
La puerta de la concentracién meditativa, y la puerta de los mantras.
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LA PRACTICA.

Andlisis de la practica.

1.

Con las dos sabidurias de la carencia de existencia inherente tanto en las

personas como en los fendmenos, el bodhisattva deberia de abandonar la

falsedad*"’ y la autenticidad®*® con respecto a la dualidad®* por medio de las
. 250

tres concentraciones™".

El conocedor del significado sabe que todas las ensefianzas son como barcas;
cuando él abandona la complacencia con la mera erudicién, llega a ser llamado
dzy Conocedodel Dharma @

Tras haber penetrado asi las dos vacuidades con la sabiduria que va mas all3, él
desarrolla las correspondientes realizaciones para perfeccionar esa sabiduria
intuitiva.

Entonces él alcanza la perfecta e insuperable sabiduria intuitiva®?, y se
convierte en el igual a todos los bodhisattvas que moran en el Primer Nivel, los
cuales poseen una naturaleza similar.

Habiendo conseguido la completa terminacion de las acciones motivadas por
las aflicciones gracias a la visidon profunda, el se entrega a la meditacion para
abandonar todos los oscurecimientos objetivos.

252

Por medio del coordinar la sabiduria intuitiva localizada®>“ y la no conceptual,

el bodhisattva cultiva las realizaciones harmoniosas de los restantes Bhumis.
El campo de aplicaén de la vigilancia en la practica.
El lugar en el que el meditador practica tiene las buenas condiciones de ser un

buen lugar para vivir, de estar en buena vecindad, de ser un lugar saludable, en
una excelente comunidad, y de ser apropiado para la practica del yoga.

247
248
249
250

No hay falsedad pues lleva a la Perfeccion de la Sabiduria.

No hay autenticidad pues no estan perfeccionadas.

De existencia y no existencia.

La Vacuidad, la Carencia de Signos, y la Carencia de Deseos, que son conocidas como las Tres Puertas

de la Liberacion.

251
252

Tras realizar el Camino Mahayana de la Vision.
En el correspondiente Bhumi o Nivel.
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8. El practicante que necesita un maestro, deberia de reconocerlo como una
persona santa eminente, en aquel bodhisattva que tiene una vasta instruccion,
gue ha visto la verdad, que es un filésofo sabio, que es afectuoso, e infatigable.

9. La auténtica dedicacion del bodhisattva se muestra en su buena disposicién,
buen bagaje253, buena meditacién, buena intencidn superior, y buena
aplicacion.

10. El bodhisattva puede ser consciente de que el mérito reunido en sus vidas
pasadas es la causa de su felicidad, de su renacimiento afortunado, salud,
poder de concentracién, y discernimiento.

La superacion de las adicciones por medio de las adicciones.

11. Puesto que no hay nada que se encuentre fuera del Reino Primordial, los Budas
consideran que las pasiones y demas constituyen sus propias superaciones.

12. Puesto que nada se encuentra fuera del Reino Primordial, el bodhisattva
considera eso como la deseada consecuencia de la ensefianza de la realidad
enganosa.

13. De este modo, uno se empefia en las pasiones y demas, y por lo tanto llega a
. 254
liberarse de ellas; esto es, a transcenderlas®*.

El abandono de las disposicione® los Oyentes y Realizadores
Solitarios.

14. Incluso cuando estan morando en los infiernos para beneficio de los seres, el
mas terrible sufrimiento causa el menor dafio a los Hijos del Victorioso; pero
esos bodhisattvas son dafiados por las diversas discriminaciones virtuosas
prevalentes en el Vehiculo Individual®>®, como las de la diferencia entre la
excelencia de la paz y el mal de la existencia.

15. Ni tan siquiera una permanencia continuada en los infiernos puede interferir en
la impecable y altruista iluminacién del bodhisattva; pero la nocion falsa del

253 . ;. . ,
Con respecto a las dos acumulaciones de mérito y sabiduria.

Son trascendidas al realizarlas como frustrantes y vacias.
Hinayana.

254
255
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16.

17.

18.

19.

20.

21.

22.

23.

otro Vehiculo de una paz suprema individual le ocasiona interferencias, incluso
aunque pueda encontrase en un estado de gran gozo>°.

El miedo del inmaduro y la pureza natural.

Las cosas no existen, sin embargo son percibidas. No hay manchas, sin embargo
hay purificacién. Es como una ilusién magica o el cielo.

Un cuadro técnicamente perfecto carece de altura y de profundidad, pero sin
embargo aparecen en él. Similarmente, nunca hay ninguna dualidad en la
realidad inventada, y sin embargo lo parece.

Cuando el agua estd embarrada y después se aclara, su claridad no es
producida por el embarramiento, sino que es solo el quitarle las impurezas. El
principio es el mismo en la purificacién de la mente de cada uno.

Se acepta que la mente, la cual es siempre naturalmente luminosa, esta
cubierta por faltas adventicias; y se asegura que no hay ningun otro tipo de
mente distinto de la mente de la realidad®’, la cual es naturalmente luminosa.

Rechazando las ofensas motivadas [sus pasiones.

El bodhisattva tiene en su médula un amor tan grande hacia los seres como el
gue siente hacia su Unico hijo. Por lo tanto, es aceptado como siendo siempre
benéfico.

Dado que el trabaja para el beneficio de los seres, no comete ofensas
provocadas por las pasiones; y cualquier forma de odio hacia todos los seres
estd completamente excluida.

Para una paloma que quiere mucho a sus jévenes pichones, y que se queda con
ellos y los junta contra ella, el enfado esta excluido; sucede lo mismo con un
compasivo bodhisattva que se ocupa del bienestar de todos los seres, que son
como hijos suyos.

Donde hay amor, cesa el pensamiento de enojo. Donde hay paz, cesa la malicia.
Donde hay beneficio, cesa el engaiio. Y donde hay consuelo, no hay mas
intimidacion.

»fse corresponde con la afirmacién del Buda en el Sutra de la Perfeccién de la Sabiduria en 8000 Lineas
en la que dice que el mayor temor de los bodhisattvas es verse atraidos por el Vehiculo de los Oyentes o
de los Realizadores Solitarios, cayendo asi el Sendero hacia la Budeidad.

257

La Talidad de la mente, la cual es naturalmente luminosa.
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24.

25.

26.

27.

28.

29.

Los tipos de practica.

Lo mismo que un hombre enfermo con una asquerosa pero sin embargo buena
medicina, el bodhisattva toma parte en la existencia ciclica, y como sucede con
un médico con respecto al enfermo, el realiza su practica con los seres.

El practica consigo mismo lo mismo que con un sirviente sin entreno, y ocupa a
sus propios deseos en la practica, lo mismo que un mercader con sus
mercancias®>®.

El toma parte en la accion del mismo modo en que un tintorero limpia sus
ropas®>®; como un padre con su hijo bebé, el practica la no violencia con los
seres®®.

Su practica es tan continuada como el frotamiento de los palos secos para
producir un fuego®®'; como una persona digna de confianza, el se ocupa en la

practica para cumplir su responsabilidad universal®?.

El practica la sabiduria con respecto a los fendmenos de la misma forma en que
lo hace un mago conocedor de la verdadera naturaleza de sus ilusiones®®. En
todas las formas, y dondequiera que sea practicado, todo ello es aceptado
como la practica del bodhisattva.

La purificacion de las tres esferas del ocuparse en la practica.

El siempre trabaja con un heroico esfuerzo altruista, afandandose en purificar el
perfeccionamiento de ambos, el suyo y el de los demads. Gradualmente, con
una inteligencia suprema, impecable, y no conceptual, al alcanza la Realizacion
Insuperable.

a2 Yravyz [[dz§ dzy YSNDFRSNI ljdzS SaLISNI KIF OSN YdzOK 2
parte de su mercancia, de la misma forma, el bodhisattva a través de la perfeccién de la generosidad
amasa los cinco objetos deseados por los sentidos, y una gran cantidad de riquezas, y la da toda a los
a4 S NShirgmati
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bodhisattva purifica su cuerpo, habla, y mente, y practica las diez acciones virtuosas. Esto ejemplifica la
LISNF SOOAsY Rhirdmhti Y2 NI f A Rl R£

%% yn ejemplo de la perfeccidn de la paciencia.

261
262
263

Ejemplo de la perfeccidn del esfuerzo entusiasta.
Ejemplo de la perfeccidn de la concentracion.
Ejemplo de la perfeccién de la sabiduria.
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Esto concluye el capitulo trece del Mahayanasutralamkara, sobre LA PRACTICA.

CAPITULO CATORCE.

PRECEPTOS E INSTRUCCION.

El analisis de los preceptos e instrucciones.

El bodhisattva emerge dentro del Nivel de la Accion®®* en la fe, durante un
incalculable edn; e incrementando su fe, esta tan lleno de cualidades virtuosas
como el océano esta lleno de agua.

Provisto de este modo con la reunién de las dos acumulaciones de mérito y
sabiduria, el Hijo del Victorioso siendo primordialmente puro, con un agudo
intelecto y buenas aspiraciones, se aplica a la practica meditativa del Camino de
la Aplicacion®®.

Entonces el obtiene de los Budas instruccA 2y Sa 02 Y LJX S dal
5 K I Ndaré alcanzar una profunda serenidad y sabiduria intuitiva.

Entonces, ese asceta en primer lugar deberia de enfocar su mente en las
ensefianzas de los Sutras y demds, los cuales revelan el significado de la no
dualidad, comenzando con el nombre del Sutra y demas.

Entonces el deberia de examinar progresivamente los detalles del texto, y
analizar su significado profunda y exactamente.

Tras haber discernido sus significados, el deberia de agruparlos en su memoria
de la ensefianza. Entonces deberia de generar un poderoso deseo de realizar su
significado.

264 . . .
El primero de los cinco Caminos Mahayana.

El segundo de los cinco Caminos Mahayana.
Concentracidn.

265
266
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10.

11.

12.

13.

14.

15.

16.

Deberia de investigar los Sutras y examinarlos completamente con una actitud
mental de indagacién. Ademads, deberia de experimentar las ensefianzas por
medio de las disposiciones animicas de esfuerzo que son no verbales, vy
uniformes en su experiencia.

El deberia de conocer que el sendero de la serenidad es la sintesis de las
palabras de la Ensefianza y demads; y también deberia de saber que el sendero
de la sabiduria es el analisis de sus significados.

El deberia de saber que el sendero integrado es la combinacion de ambos
senderos, el de la serenidad y la sabiduria; deberia de evitar el sopor y pacificar
la excitacion.

Entonces, cuando consiga equilibrio en esa ubicacion, el deberia de desarrollar
la igualdad; aplicandose a ello con perseverancia y dedicacion.

Cuando él ha enfocado su mente en el objeto, no deberia de permitir su
continuo oscilar. Siendo rapido a la hora de reconocer su oscilacion, deberia de
llevarla de vuelta a su objeto.

La inteligencia deberia de llevar repetidamente la mente hacia dentro,
apartandola de los objetos externos. Entonces él deberia de domarla, viendo la
virtud de la concentracién.

Viendo la falta de la distraccidn, el deberia de acabar con cualquier desagrado
respecto a la concentracion; y de la misma forma desechar la codicia, ansiedad,
y demas cuando surgen.

El asceta deberia de obtener entonces una concentracién flexible en su mente,
primero con un esfuerzo consciente, y después, tras una repetida practica, sin
ningun tipo de esfuerzo.

A continuacién, una vez que ha adquirido una gran flexibilidad fisica y mental,
entonces deberia de ser reconocido como habiendo adquirido una capacidad
adecuada. Entonces incrementandola

a través de un prolongado desarrollo, el deberia de alcanzar el equilibrio

meditativo fundamental. Purificdndolo para lograr los conocimientos
superiores, el alcanza la mejor de las capacidades
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17.

18.

19.

20.

21.

22.

23.

24.

25.

26.

en la contemplacion. A través del logro de los conocimientos superiores, el
viaja a través de los universos para venerar y escuchar a los Budas mas alla de
toda medida.

Habiendo venerado a innumerables Budas durante innumerables eones, su
mente gracias a ello obtiene |la suprema capacidad.

Entonces el obtiene los cinco beneficios, los cuales son los precursores de la
pureza. Entonces se convierte en un vaso adecuado para la pureza, y se

encamina al Insuperable267.

Toda la masa de los condicionamientos negativos se disuelve a cada momento,
y el cuerpo y la mente estan llenos completamente de flexibilidad.

El reconoce completamente la no aniquilada apariencia de los fenédmenos; el
discierne los signos no construidos de la pureza total.

De esta forma, el bodhisattva en todo momento y lugar abraza las causas para
el perfeccionamiento®®y purificacion®®® del Cuerpo de la Verdad®”.

Tras haber alcanzado tal condicién, el bodhisattva durante la concentracion

meditativa no percibe ningun objeto separado de su discurso mental®’.

. . . ., 272 s . .
Para incrementar su iluminacién®’* con respecto a los fendmenos, el ejercita un
gran esfuerzo?’?; por la intensificacién de tal iluminacién, el permanece en la
¢solomentee @

Entonces percibe que todos los objetos son reflejos en la mente, y entonces el
abandona la distraccién de la objetividad.

274
d

Entonces solo permanece la distraccion de la subjetividad®’®, y el pronto

experimenta una concentraciéon meditativa sin obstrucciones®”.

267
268
269
270

El Vehiculo Insuperable.
El décimo Nivel del Bodhisattva.
El estado de Buda.

Dharmakaya.
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27.

28.

29.

30.

31.

32.

33.

34.

35.

36.

37.

Es no obstruida porque la distracciéon de la subjetividad es abandonada
inmediatamente después; y por ello, los niveles del Calor y demas deberian de
ser reconocidos en su debido orden.

Ademas el alcanza la Insuperable, la sabiduria perfecta, libre de las
percepciones de dualidad, no conceptual, y libre de manchas.

Esto, que supone su transmutacién del elemento, es aceptado como el Primer
Nivel del Bodhisattva. Solo tras innumerables eones el va hacia la pureza
perfecta.

Entonces, cuando el realiza plenamente la igualdad del Reino de la Verdad®’®, el
logra la consciencia constante de la semejanza de él mismo y de todos los
seres.

Es alcanzada su consciencia de su semejanza con los seres en su comun
vacuidad, sufrimiento, deber, y no espera de recompensa; y también de su
semejanza con los otros Hijos del Victorioso.

El ve a todas las proyecciones de los Tres Reinos como una creacion irreal de la
imaginacidn, gracias a su bien purificada sabiduria intuitiva.

Cuando él ha alcanzado el estado mds alld de la dualidad, y ha alcanzado
también la libertad con respecto a las aflicciones abandonadas gracias a su
practica de la Visién Profunda, entonces es proclamado su Camino de la
Meditacion.

Tras haber entendido la vacuidad de la no existencia, la vacuidad de la

existencia, y también la vacuidad de la existencia inherente, es proclamado
comod !y / 2y20SR2NJ RS fI =+ OdzARI R¢ ®

El fundamento de la Carencia de Signos deberia de ser reconocida como la
completa terminacion de la conceptualizacion, y el fundamento de la Carencia
de Deseos como la propia construccién mental irreal.

Se acepta que los Hijos del Victorioso siempre obtienen todos los diversos
factores de la iluminacién simultdneamente con el Camino de la Meditacién.

Habiendo realizado intelectualmente que los seres son meras creaciones de la
mente, vacios, y una mera expansion del sufrimiento; y tras haber abandonado

276

Dharmata.
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38.

39.

40.

41.

42.

43.

44,

278

la vision del ego ya inutil?”’, el bodhisattva descubre la vision del gran yo’, la

cual porta el gran logro.

Aqui, el bodhisattva tiene una visién del yo sin una vision del yom; un intenso
sufrimiento®® sin ningdn sufrimiento®!; y consuma los fines de todos, sin
esperar ninguna recompensa, de la misma forma que aquel que realiza su
propio beneficio sin pretender una recompensa para él.

Su mente esta libre con la suprema libertad®®?, sin embargo el estd atado con
largas y pesadas cadenas’®; no viendo ningtn fin del sufrimiento®®*

aplicazss, y se pone a trabajar286.

, el se

La persona mundana es incapaz de soportar su propio sufrimiento en esta vida,
¢Qué necesidad hay de mencionar el sufrimiento combinado de todos los
demas, hasta el fin de los mundos? iEs impensable! Pero el bodhisattva es lo
opuesto.

El amor y la ternura hacia los seres, la energia y la accién infatigable del Hijo del
Victorioso, iEsas son las maravillas supremas en todos los mundos! Sin
embargo, no son tan maravillosas debido a la conciencia de los bodhisattvas de
su igualdad con todos los seres.

Entonces, en los restantes niveles del Camino de la Meditacidn, el se aplica en
el desarrollo de los dos tipos de meditacion.

La meditacion no conceptual perfecciona las cualidades de Buda. La
otra®®’causa el desarrollo de los seres de acuerdo con sus situaciones.

Este desarrollo meditativo alcanza la perfeccién tras dos incalculables eones;
. . . .z . . ., 2
tras alcanzar el nivel superior de meditacion, el bodhisattva recibe la uncién 8

277 . ez . .

La visidn de un yo material, separado, y auto existente.
278 . ,

La semejanza del yo y los demds seres.

279 . .
Del yo separado e inherentemente existente.

% sufriendo intensamente por el sufrimiento creado en los continuos mentales de los demas.

%1 pyes en su continuo mental no se produce sufrimiento al haber eliminado sus causas.

*%2 Gracias al Vehiculo Supremo.

?8 E| sufrimiento en el continuo mental de todos los seres.

Al ser el reino de los seres infinito como el espacio.

En poner fin a dicho sufrimiento debido a su compasién.

Para beneficio de los ilimitados seres.

La meditacidon entre sesiones, el estado mental acorde con las circunstancias de cada momento.

284
285
286
287

288 -~ . . . .y . . . .y o~
a s culminar el Camino de la Meditacién, el bodhisattva es ungido por la radiacién de los Sefiores
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45,

46.

47.

48.

49.

50.

51.

Llega a la Meditacién Igual a un Diamante’®no destruido por ninguna
conceptualizacién, y de esta forma transforma completamente el elemento, al
guedar completamente purificado de todo oscurecimiento.

Y obtiene la Completa Omnisciencia, la cual es la insuperable exaltacidon desde
la cual realiza el bienestar de todos los seres.

De este modo, el bodhisattva siempre ve al Muni**’raramente visible como si
estuviera ante él, y siente en su mente una intensa satisfaccion motivada por la
fuerza de la fe surgida de la incomparable ensefianza recibida de El. éCémo
podria no darle a esto el valor mds supremo?

Estando siempre urgido por los Perfectos Sefiores a permanecer en las puertas
del Dharma, arrastrado del abismo de las faltas como si fuera cogido por los
cabellos, el bodhisattva es forzado a establecerse en la lluminacion.

Habiendo trascendido por completo el mundo entero por medio de la sabiduria
completamente purificada y por la comprension no conceptual, y tras haber
dispersado la gran oscuridad, él ilumina el mundo a lo largo y ancho, como un
gran Sol.

Los Budas siempre alaban justamente la verdadera dedicacion a las tareas de
cada uno??, mientras que condenan los apegos falsos**. Aqui, a los Seres
Nobles®®, quienes estdn practicando la concentracion y la sabiduria, los
Victoriosos les dan sistematicamente todo tipo de ensefianzas con respecto a
gue es lo que ayuda y lo que obstaculiza la serenidad y la visidn profunda, las
tienen que ser puestas en practica y evitadas, respectivamente, para realizar
toda la amplitud del yoga®®* de la ensefianza de los Budas, los Sugatas®®.

De este modo, siempre llenos con la acumulacién de lo bello, los supremos
héroes que siempre obtienen los preceptos particulares de los Budas, alcanzan
la concentracion meditativa extremadamente amplia, y se encaminan a la
lejana orilla del océano de la excelencia.

289 Vajra samadhi.

El Sabio, el Buda Sakyamuni.

La busqueda de la sabiduria y del Cuerpo de la Verdad.
A todos los logros egoistas del samsara.

Los bodhisattvas.

La serenidad y sabiduria.

Idos al Gozo.
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Esto concluye el capitulo catorce del Mahayanasutralamkara, sobre LOS PRECEPTOS E
INSTRUCCION.

CAPITULO QUINCE.

LA ACCION DOTADA CON MEDIOS HABILES.

Un resumen sobre comaprender.

1.

El proceso de aprendizaje (capitulos 10 al 14) de lo que ha de ser aprendido
(capitulos 1 al 9) consiste en los capitulos sobre la fe, la investigacién del
Dharma, el ensefar, la prdactica correspondiente, y los verdaderos preceptos e
instrucciones.

Analizando la acciéon dotada de medios habiles.

De la misma forma en que la Tierra es considerada el soporte de los bosques,
seres, montanas, y rios*®®, del mismo modo el sabi0297proclama que los tres
tipos de accion son el soporte universal de las virtudes de la generosidad y
demas.

Aqui, en este mundo, las grandes pruebas de todo tipo no son capaces de
doblegar las acciones de cuerpo, habla, y mente de los intrépidos Hijos de los
Victoriosos.

Del mismo modo que para auto protegerse uno deberia de mantener su cuerpo
apartado de los venenos, armas, rayos, y enemigos, de la misma forma los Hijos
del Victorioso deberian de mantener sus acciones apartadas de los Vehiculos
de liberacién individual.

Los tres tipos de discriminacién entre sujeto, objeto, y acciéon nunca es
aprehendida; por tanto, a partir de semejante forma de empleo de los medios
habiles, las acciones del bodhisattva se convierten en perfectamente puras,
infinitas, y perfectas.

296
297

El habitat, los habitantes, lo inmévil, y lo mavil.
El sabio aqui se refiere al bodhisattva.
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Esto concluye el capitulo quince del Mahayanasutralamkara, sobre LA ACCION
DOTADA CON MEDIOS HABILES.

CAPITULO DIECISEIS.

LAS PERFECCIONES.

El contenido del capitulo sobre las Perfecciones.

1. Uno deberia de entender su numero, naturaleza, orden, y etimologias; la
excelencia de su prdctica, su andlisis, resumen, resistencias, excelencias, y su
mutua determinacion.

Analisis de su nimero.

2. Cuatro proporcionan el estado exaltado de perfeccién de riqueza®®, cuerpo®®,

posicion social’®, y éxito®®; las dos ultimas liberan del poder de las

afIicciones302y del constante errar en la duda®®.

3. Una persona dedicada a las necesidades de los seres actia con desapego3°4, sin
hostilidad®*®, y con tolerancia®®®; y siempre alcanza sus propios propdsitos con
7 1. . .
el esfuerzo®”’, la estabilidad®®, yla liberacién®®.

4. Los propédsitos de los demas llegan a convertirse en los propdsitos del
bodhisattva debido a su no agotamiento, su no violencia, su paciencia ante la
agresion sufrida, su accion infatigable, su carisma, y su elocuencia.

% |a generosidad.

La moralidad.

34 paciencia.

L | esfuerzo diligente.

La concentracion.

La sabiduria.

Debido a la generosidad.
Debido a la moral ética.
Debido a la paciencia.
Debido a la diligencia.
Debido a la concentracion.
Debido a la sabiduria.

299

302
303
304
305
306
307
308
309
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5. Todo el Vehiculo Supremo esta resumido en el desinterés del bodhisattva en las
posesiones, en la intensa reverencia hacia los preceptos, su infatigable
paciencia y esfuerzo, y en la no conceptualizacidn en el yoga.

6. Una es un sendero®™ hacia el no apego a los objetos; otra es un sendero hacia
el control de las distracciones que llevan a ese logro; otra es el no olvido de los
seres; otra el incremento; y las otras dos son la purificacion de los
oscurecimientos.

7. Los Victoriosos exponen las Seis Perfecciones considerando los tres

adiestramientos: el primero311 incluye tres perfecciones312; los otros dos®"*
e . 314 .z 315

comprenden las dos ultimas perfecciones™"; y la perfeccion restante™los

acompaiia a los tres.

Analisis de las caracteristicas de las Perfecciones.

8. La generosidad debilita su resistencia®'®, va con la sabiduria no conceptual®”’,

cumple todos los deseos, y desarrolla a los seres de tres formas>*.

9. La moralidad debilita su resistencia319, va con la sabiduria no conceptual,
cumple todos los deseos®?, y desarrolla a los seres de tres formas.

10. La paciencia debilita su resistencia, va con la sabiduria no conceptual, cumple
todos los deseos, y desarrolla a los seres de tres formas.

11. El esfuerzo debilita su resistencia, va con la sabiduria no conceptual, cumple
todos los deseos, y desarrolla a los seres de tres formas.

12. La concentracion debilita su resistencia, va con la sabiduria no conceptual,
cumple todos los deseos, y desarrolla a los seres de tres formas.

310

Medio habil.
311 . . . .
El primer adiestramiento es la moralidad suprema.
312 . . . .
Generosidad, moralidad, y paciencia.
313 . . ,
Serenidad mental y sabiduria.
314 .z . ,
Concentracién y sabiduria.
El esfuerzo entusiasta.
Pues abandona la avaricia.
317 . .
Pues se aplica a la vacuidad de las cosas.
318 . . .. . . .
Atrayendo a los seres con la generosidad, el bodhisattva dirige a los seres hacia el Vehiculo debido.
319 . . . .y . s,
La inmoralidad, el enfado, pereza, distraccién, y sabiduria falsa.

315
316

320 ~ ~ . .
No dafiando con cuerpo y habla, soportando los dafios, ayudando, alegrandose, y resolviendo dudas.
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13.

14.

15.

16.

17.

18.

19.

La sabiduria debilita su resistencia, va con la sabiduria no conceptual, cumple
todos los deseos, y desarrolla a los seres de tres formas.

Analisis e su orden.

Se las ensefia en su orden porque la posterior surge dependiendo de la
anterior, porque progresivamente tienen un estatus superior, y porque crecen
progresivamente en sutilidad.

Andlisis de sus etimologias.

Las Seis Perfecciones son llamadas asi por indicar respectivamente que es
eliminada la pobreza, que es obtenida la imperturbabilidad, que es destruido el
enojo, que hay dedicacion a la excelencia, que la mente se mantiene firme, y
gue hay un conocimiento intuitivo de lo primordial.

Anélisis de su realizacion.

Con respecto a todas las perfecciones se dice que la realizacion estd basada en
las condiciones, en las cualidades321, aspiracion, medios habiles, y maestria®?.

Andlisis de la generosidad.

La persona sabia deberia de practicar verdaderamente la generosidad,
habiéndola comprendido como el deseo de hacer regalos a los seres, como

basada fundamentalmente en el deseo de hacerlo323;

Como conducente a la perfeccidon de riqueza y cuerpo; como cuidando por
ambos, por uno y por la sociedad; como completando las acumulaciones; como
estando libre de avaricia, y como la dadora de ensefianzas, bienes, y seguridad.

Analizando la moralidad.
La persona sabia deberia de practicar la moralidad, tras haberla comprendido

, . . 2 . . . .
asi: como teniendo seis elementos®**; con la intencién de realizar la serenidad;
como garantizando buenas vidas y estabilidad;

321
322
323

La fe, la apreciacion, regocijo, y deleite.
Sobre su cuerpo, conducta, y la ensefianza.
Al estar libre de codicia y demas intereses egoistas.

[ LISNE2YE Y2NXf wmo Sadt 2NRSyFRE Sy f24&
practicas rituales, 3) perfecta en comportamiento, 4) perfecta en su rango, 5) ve el peligro incluso en los
mas pequefios defectos, 6) se disciplina en el cumplA NJ & dz&Sthigegndti2 & P é
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20. Como sirviendo como base, paz, e intrepidez; como dotada con las
acumulaciones de mérito; y como obtenida bien convencionalmente o
naturalmente por parte de aquellos ordenados en los votos.

Analizando la paciencia.

21. La persona sabia deberia de practicar la tolerancia, tras haberla entendido asi:
como paciencia, resistencia, y conocimiento; como surgiendo a partir de la
compasion y del soporte de la ensefianza;

22.Como ensefiada para tener cinco beneficios®”; como cumpliendo los
propésitos de uno y de los demas; como el ascetismo supremamente universal;
y como teniendo tres aspectos>’°, encontrados entre aquellos que son
tolerantes.

Analizando el esfuerzo.

23. La persona sabia deberia de practicar el esfuerzo, tras haberlo entendido asi:
como verdadero entusiasmo por la virtud; como basado en la fe y la aspiracién;

24. como incrementador de excelencias tales como la memoria; como remedio
ante las tendencias no virtuosas; como dotado de virtudes tales como la falta
de codicia; y como teniendo siete aspectos?’, encontrados entre aquellos que
lo practican.

Analizando la concentracion.

25. La persona sabia deberia de practicar la concentracién, tras haberla entendido
asi: como la estabilidad interior de la mente; como establecida en la memoria y
el esfuerzo;

26. Como una fuente de felicidad; como la maestria sobre los conocimientos
superiores y los niveles; como la practica mas destacada; y como teniendo tres
2 . .7
aspectos®?®, encontrados entre aquellos que practican la contemplacion.

PElL e OAy 02 o6SySTAOAz2a RS f1 G2t SN yOALY y2 GSySNI
abundante felicidad y alegria, se afronta la muerte sin remordimiento, y renacer en cielos elevados tras

t I Y d2duiiafablikaya

2% Debilita las resistencias, cumple los deseos, y desarrolla a los seres de tres formas.

El esfuerzo en los distintos aspectos de los tres adiestramientos, la moralidad suprema, etc.

Acompafiada de placer, acompaiada de deleite, y acompafiada de ecuanimidad.

327
328
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Analizando la sabiduria.

27. La persona sabia deberia de practicar la sabiduria, tras haberla entendido asi:
como el discernimiento verdadero de los fendmenos; como basada en la
concentracion meditativa;

28. Como buena liberadora de las tendencias aflictivas; como permitiendo llevar
una vida de sabiduria y de excelencia en el Dharma; como suprema entre las
practicas; y como teniendo tres aspectos®?’, encontrados entre aquellos que
son sabios.

Anédlisis ddas inclusiones.

29. Todas las practicas buenas®*° deberian de ser conocidas como distraidas®?,
concentradas>>?, y ambas>*?; cada una de ellas incluye dos perfecciones.

Anédlisis de las resistencias.

335,
;n

30. La generosidad de los bodhisattvas no esta apegada®**; no est4 apegada o

estd apegada®®®; no estd apegada®®’; no estd apegada®®; no estd apegada®”;

no esta apegada®®.

31. La moralidad de los bodhisattvas no esta apegada, no estd apegada, no estd
apegada, no estd apegada, no esta apegada, no estd apegada, no esta apegada.

32. La paciencia de los bodhisattvas no esta apegada, no esta apegada, no estd
apegada, no esta apegada, no esta apegada, no estd apegada, no estd apegada.

329 . , .

Sabiduria mundana, ligeramente transcendental, y transcendental.
330 s . .

La practica de las seis perfecciones.
331 . .

La generosidad y la moralidad.
332 . . s,

La concentracion y la sabiduria.
333 . . .

El esfuerzo y la paciencia ya que tienen formas concentradas y no concentradas.
334 .

Alariqueza.

335 . .y
A la relajacion.

336 . s .
A la complacencia facil.

A la recompensa.
Al progreso espiritual.
Al haber vencido las resistencias.
A las distracciones: a ser distraido por el Vehiculo Individual, y al ser distraido por las
discriminaciones de donante, receptor, y objeto dado.

337
338
339
340
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33. El esfuerzo de los bodhisattvas no esta apegado, no estd apegado, no estd
apegado, no estd apegado, no esta apegado, no estda apegado, no esta
apegado.

34. La concentracién del bodhisattva no estd apegada, no estd apegada, no esta
apegada, no estd apegada, no estd apegada, no esta apegada, no esta apegada.

35. La sabiduria del bodhisattva no estd apegada, no esta apegada, no estd
apegada, no estd apegada, no esta apegada, no estd apegada, no estd apegada.

Analisis de las excelencias.

36. Movidos por la compasién, los Hijos de los Budas, cada vez que se encuentran
con un suplicante, siempre dan todo, incluso sus propias vidas, sin deseo hacia
ningun tipo de recompensa por parte de los demas, y sin ningun tipo de interés
en obtener un determinado resultado. Tal comportamiento eleva a todos los
seres en las tres iluminaciones; y la generosidad completamente integrada con
la sabiduria intuitiva, permanece inagotable en el mundo.

37. Los Hijos de los Budas siempre adoptan la triple moralidad®** gue consiste en
abandono y esfuerzo. Ellos no desean los cielos, y cuando los alcanzan no
permanecen apegados a ellos. Tal moralidad eleva a todos los seres en las tres
iluminaciones; y la moralidad completamente integrada con la sabiduria
intuitiva, permanece inagotable en el mundo.

38. Los Hijos de los Budas sufren grandes austeridades y todos los dafos que les
son infringidos por la gente, no para alcanzar los cielos, ni debido a la
incapacidad, ni debido al miedo, ni debido a un deseo de beneficio. La
insuperable tolerancia eleva a los seres en las tres iluminaciones; y la paciencia
completamente integrada con la sabiduria intuitiva, permanece inagotable en
el mundo.

39. Los Hijos de los Budas ejercen un esfuerzo incomparable, de naturaleza
defensiva y progresiva, para vencer a la armada de sus propias emociones
aflictivas y las de los demas, y asi obtener la iluminacidn. Tal esfuerzo eleva a
todos los seres en las tres iluminaciones; y el esfuerzo completamente
integrado con la sabiduria intuitiva, permanece inagotable en el mundo.

341 . . ~ ] .
La moralidad tiene tres aspectos: abandono del hacer dafo, el abrazar las practicas virtuosas, y

trabajar para el beneficio de los seres.
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40.

41.

42.

43.

44,

45,

46.

47.

Los Hijos de los Budas perfeccionan completamente la concentracién que esta
dotada de multiples concentraciones meditativas. Alimentdndose ellos con el
gozo supremo de la contemplacién, a través de su compasién subsisten en
vidas humildes. Tales contemplaciones elevan a todos los seres en las tres
iluminaciones; y la concentracion completamente integrada con la sabiduria
intuitiva, permanece inagotable en el mundo.

Los Hijos de los Budas conocen totalmente todo lo que ha de ser conocido,
junto con su Asidad. Sus intelectos no generan apego ni tan siquiera hacia la
cesacion en el Nirvana, ¢Cuanto menos verse envueltos en la existencia ciclica?
Por tanto, la sabiduria intuitiva eleva a todos los seres en las tres iluminaciones;
y la sabiduria completamente integrada con las necesidades de los
seres>*’permanece inagotable en el mundo.

En suma, el altruismo, la no explotacién, la grandeza de propdsito, y la
inexhaustibilidad, deberian de ser entendidas como las cuatro excelencias de
la generosidad y demas.

Quien pide estd complacido con su encuentro con el donante y con que se
cumplan sus deseos; sin ellos es infeliz, y esta generosamente lleno de
esperanzas. El compasivo bodhisattva con sus donaciones supera su felicidad
respecto a todo, debido a su extravagante dedicacion.

Con su compasién el siempre da libremente sus vidas, riquezas, y esposas a los
seres, y el esta sumamente alegre de hacerlo. {COmo entonces no va mantener
el rehusar a las pertenencias de los otros?

Movido por la compasidn él se interesa por si mismo, esta siempre atento, sin
miedo, y generoso. ¢COmo podria una persona tan santa hablar falsamente
para hacer dafio a otros?

El desea ayudar a todos por igual, es gentil, se siente aterrorizado ante la idea
de hacer sufrir a los demas, y estd dedicado a la educacidén de los seres; por lo

tanto esta muy alejado de las tres faltas del habla®*.

Generoso hasta el extremo, compasivo, y experto conocedor en como surgen
las cosas en el mundo convencional, ¢Cédmo podria él soportar cualquier tipo de
adiccion mental?

342
343

La gran compasion.
Calumnia, insulto, y charlataneria.
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48. El compasivo bodhisattva siempre considera que es una ayuda para él cada vez
que alguien le dafia, y siempre encuentra placer en el sufrimiento que ayuda a
otros; por lo tanto, ¢ Qué tiene que tolerar semejante persona?

49.t dzSa 2 1jdzS St @&l y2 LISNOAGS | f2a

siempre quiere a los demds mucho mas que a si mismo, la persona compasiva
que estd practicando austeridades encuentra el esfuerzo como ambos, sin

dificultad®** y muy dificil**.

50. Para tres tipos de personas346Ia meditacién es considerada como

d**’ o una felicidad egoista®*®; algo para

, bien perecedero® o inagotable®!, y completamente

proporcionando solo una ligera felicida
P 349
ser suprimido

engafioso>>2. Pero para el bodhisattva es todo lo contrario.

51. Los tres conocimientos son como el andar tanteando en la oscuridad, o como
una ldmpara alumbrando bajo cubierto. Pero el conocimiento del compasivo
bodhisattva no tiene rival, es como los rayos del Sol.

52. La Perfeccidon de la Generosidad es considerada suprema desde el punto de

4 356

vista de la encarnacién353, la substancia®” , el proceso355, la dedicacion™”, la

causa357, la intuicic’)n358, el campo359, yla confianza®®°.

53. La moralidad es suprema desde el punto de vista de la encarnacion, la
" 1 . . N . ez
substancia>®?, el proceso, la dedicacién, la causa, la intuicion, el campo, y la
confianza.

*puesyanz O2YEAARSNI | SEA&AGSYOAl RS afz2a 20GNRA
** puesto que es muy dificil alcanzar este tipo de percepcidn con respecto a los otros.

Personas mundanas, Oyentes, y Realizadores Solitarios.

En el caso de la persona mundana.

¥ En el Nirvana de permanencia de Oyentes y Realizadores Solitarios.

349 Suprimida por las visiones materialistas de la persona mundana. Suprimido por la dualidad en el
Nirvana de permanencia.

*%para las personas mundanas.

*! Para Oyentes y Realizadores Solitarios.

%2 para todos ellos.

3 E| bodhisattva.

La substancia al dar bienes materiales, dando incluso su cuerpo, es suprema. Al dar seguridad, y verse
libre del miedo a los infiernos y el samsara. Al dar ensefianza, la substancia suprema es el Mahayana.
P> proceso supremo es la compasion.

*® Dedicar la generosidad para obtener la Suprema lluminacion.

*7 La tendencia a la practica de la generosidad al haberla practicado en vidas anteriores.

346
347

354

3

358 . , . .
La sabiduria con respecto a la no dualidad de donante, receptor, y accion.

El campo supremo tiene cinco ramas: quien pide, quien sufre, quien esta desamparado, quien hace el
mal, y quien practica la virtud.
360 . e . .y . .

Presenta tres aspectos: Conviccidn, cualidades, y concentracién meditativa.

359
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54.

55.

56.

57.

58.

59.

60.

61.

La paciencia es suprema desde el punto de vista de la encarnacién, la
substancia®®, el proceso, la dedicacion, la causa, la intuicién, el campo, y la
confianza.

El esfuerzo es supremo desde el punto de vista de la encarnaciéon, la
substancia®®, el proceso, la dedicacion, la causa, la intuicién, el campo, y la
confianza.

La concentracion meditativa es suprema desde el punto de vista de la
encarnacion, la substancia364, el proceso, la dedicacidn, la causa, la intuicion, el
campo, y la confianza.

La sabiduria es suprema desde el punto de vista de la encarnacidn, la

5

substancia® , el proceso, la dedicacidn, la causa, la intuicién, el campo, y la

confianza.

Aunque el mismo fuera lastimado durante muchos eones, el bodhisattva
prodigaria amor generosamente si pudiera hacer feliz a tan solo un ser; jQué
necesidad hay de mencionar el caso opuesto!

Puesto que los seres encarnados desean la riqueza, el inteligente bodhisattva
les da eso. De hecho, es debido al cuerpo por lo que los seres desean la riqueza,
y el inteligente les da eso cientos de veces.

Su mente no sufre incluso cuando esta entregando su propio cuerpo, iQué
podria uno decir con respecto a las cosas de valor inferior? Tal es su perfeccién
de la generosidad. Y cuando mas contento esta al experimentar el sufrimiento,
la generosidad es incluso mas perfeccionada.

Quien pide no es feliz incluso en el caso de que reciba todo lo que desea, pero

el bodhisattva es el mas feliz al dar todo lo que tiene en este mundo>®® para

felicidad de quien pide.

361
362

La substancia suprema de la moralidad es el voto del bodhisattva.
La substancia suprema de la paciencia es soportar incluso la pérdida de la propia vida causada por un

ser inferior o persona mas débil.

363

La substancia suprema del esfuerzo es la realizacién de las perfecciones, y la eliminacién de las

resistencias.

364
365
366

La substancia de la meditacidn es el logro de las concentraciones de los bodhisattvas.
La substancia suprema de la sabiduria es la Talidad.
Incluso su propia vida.
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62. Incluso cuando esta cargado de riquezas, quien pide no se considera rico; pero
el bodhisattva, empobrecido por haber dado todas sus riquezas, se cree el mas
rico de todos.

63. Uno que pida, y que haya recibido dinero en abundancia no considera que haya
recibido un servicio por parte del donante que lo ha complacido; pero el
bodhisattva, cuando ha satisfecho de forma adecuada a quien pide con bellos
regalos, piensa en él como en un gran benefactor.

64. Los seres encarnados estan libres de penas y a gusto, tras haber tomado toda
su fortuna de él, de la misma forma que un caminante recoge las producciones
de un drbol cargado de deliciosas frutas comestibles. Sin embargo, no hay
nadie en el mundo mds rico que el bodhisattva que se deleita en la
generosidad.

65. Se ensefia que el esfuerzo deberia de ser entendido a través del analisis dentro
de lo principal, su causa, actividad, tipos, soporte, y como remedio para las
cuatro obstrucciones.

66. El esfuerzo es la mejor entre la multitudes de virtudes, ya que todos los logros
posteriores se basan en él. Con esfuerzo uno logra una situacion muy feliz, y
también las realizaciones mundanas y transcendentes.

67. Con esfuerzo uno obtiene los placeres quiere en esta vida; con esfuerzo uno
llega a estar dotado con una poderosa pureza; con esfuerzo uno va mas alla de
las visiones materialistas y llega a alcanzar la liberacién; y con esfuerzo uno
obtiene el Insuperable, Completo y Perfecto Despertar367.

368 369
e .

68. El esfuerzo tienen decrecimiento incremento™"; gobierna sobre la
liberacion; es el remedio para las resistencias; entra dentro de la realidad,

transforma a las personas; y tiene un gran propdsito.

69. Bajo otros nombres, los Budas proclaman todos los tipos de esfuerzo. El
desfuerzo similar a un armadura Sa St LINA Y S NP SesfuerzoR S & LJdzS a
empleado sistematicamentedntrépidcé Jnflafjueablé > inSciablé ®

70. También, el esfuerzo es inferior, mediocre, y sobresaliente con respecto a su
encarnacién, siendo esta la persona empefada en la practica de los Tres

%7 Annuttara Samyak Sambodhi.

De las acciones no virtuosas.
De la virtud debido al abandono de lo erréneo.

368
369
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71.

72.

73.

74.

75.

76.

77.

78.

79.

Vehiculos. El esfuerzo se considera como con un propdsito pequefio o grande;
de acuerdo a cada tipo de motivacidon y capacidad intelectual es débil o
extremadamente altruista.

La persona decidida no es vencida por la riqueza. La persona decidida no es
vencida por las adicciones. La persona decidida no es vencida por el
aburrimiento. La persona decidida no es vencida por el éxito.

La investigacion de las Seis Perfecciones es comprendida en todas sus formas
por medio de la mutua inclusion, la diferenciacién, la ensefianza, y el proceso.

Las practicas sociales.

La generosidad es considerada lo mismo que anteriormente. El habla
agradable, la realizacidon de los propésitos, y el comportamiento equilibrado
son considerados como estar ensefiando esas perfecciones a la gente,
inspirdandolas a que las practiquen, y estableciendo un ejemplo de conducta
acorde.

Un medio habil beneficioso, un medio de sostener, un impulsor, y un ejemplo a
imitar, esas han de ser conocidas como las cuatro practicas sociales.

A través de la primera, uno llega a hacerse receptivo; a través de la segunda,
devoto; a través de la tercera, uno practica; y a través de la cuarta, hay
purificacion.

Las cuatro practicas sociales estan consideradas como estando incluidas dentro
de dos grupos: las pertenecientes a los bienes mundanos, y a las Ensefianzas.

Analizando sus tipos, la practica social es entendida como inferior, mediocre, y
superior; como generalmente inutil, generalmente Uutil, y completamente
exitosa.

Todos aquellos empefiados en reunir un séquito confian en ese método de las
practicas sociales; para el logro de todos los propésitos de los seres, es alabado
como un medio habil para la felicidad.

Todos los seres o bien han sido reunidos juntos, seran reunidos juntos, o estan

siendo reunidos juntos. Por tanto, ese medio habil es el sendero para el
desarrollo espiritual de los seres.
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80. Por tanto, la mente del bodhisattva siempre esta desapegada de la riqueza. Su
mente en descanso, ha ido mas alld de la serenidad, del auto dominio, y del
esfuerzo. El ya no discierne mas lo existente, los objetos, o la causacién; y
abarca a la totalidad de los seres.

Esto concluye el capitulo dieciséis del Mahayanasutralamkara, sobre LAS
PERFECCIONES.

CAPITULO DIECISIETE.

VENERACION, SERVICIO, Y LOS INMENSURABLES.

1. Con una mente dotada de una fe profunda, el bodhisattva venera fisica y
mentalmente a los Budas con ofrendas tales como ropas, para perfeccionar las
dos acumulaciones de mérito y de sabiduria.

2. Sin embargo, la veneracion perfecta de los Budas es la no aprehensién de los
tres componentes de la accion, por aquellas buenas gentes que han hecho el
voto de que la encarnacién de los Budas no es en vano.

3. Otro tipo de veneracidén es por medio del desarrollo de inmensurables seres
vivos; y otros medios son la ofrenda de recursos materiales o mentales hechos
desde la fe y la intencidn sincera.

4. Otros tipos de veneracidn son realizados por medio de la simpatia, la

370

paciencia™", la practica realista371, el afrontar los hechos, la realizacidn, la

liberacion, y con la Talidad.

5. Laveneracion es esclarecida en términos de objeto, materiales, proceso causal,
dedicacidn, causa, sabiduria intuitiva, campo, y recursos.

370 .. s .
Ante los sufrimientos en la practica de las austeridades.

371 s .
La practica de las Perfecciones.
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6.

10.

11.

12.

La veneracion es de dos tipos: la proveniente de una causa o la que es efecto;
siendo personal o a través de otros; con ofrendas de diversas riquezas vy
devocion, o con la ofrenda de la practica.

La veneracién es considerada inferior cuando supone devocién y ofrendas
materiales, o superior cuando supone la ofrenda de la propia practica;

372

orgullosa o sin orgullo™. La veneracidon con la practica puede ser cercana o

alejada, de acuerdo con la migraciéon y el voto.

La veneracion suprema de los Budas viene desde nuestra propia mente; esto
es, desde la fe en el Dharma, desde las aspiraciones, desde la maestria, desde la
completa incorporacidon de los medios habiles nacidos de la sabiduria no
conceptual, y desde la unién con todos los bodhisattvas en un propésito unico.

Andlisis del servicio al maestro espiritual.

El servicio es mostrado en términos de base, material, proceso, dedicacién,
causa, sabiduria intuitiva, campo, y recurso.

Uno deberia de servir a un amigo espiritual que es disciplinado373, tranquiI0374,
seren0375, rebosante de buenas cualidades, enérgico376, rico en el conocimiento
de las escrituras, despierto a la realidad, diestro en el habla, compasivo377, e

infatigable®’®.

Uno deberia de servir al maestro espiritual con devocidn, riquezas, atenciones,
y con su practica. El bodhisattva con una aspiracion de realizar verdaderamente
el Dharma, deberia de aproximarse humildemente al maestro espiritual en el
momento apropiado.

El maestro espiritual que no codicia el recibir veneracién y riquezas deberia de
hacer que su discipulo se dedique a practicar. El bravo bodhisattva que practica
tal como se le ha ensefiado, deberia de complacer la mente de semejante
maestro espiritual.

Cuando esta acompaiiada por la sabiduria.

Con sus sentidos controlados por medio de la moralidad.

Con la mente aquietada por medio de la concentracion.

No estd afectado por las aflicciones, por medio de la sabiduria
No se muestra indiferente ante el bienestar de los demas.

Su mente no esta apegada a las posesiones materiales.

Dotado de gran veneracion, ensefia el Dharma continuamente.
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13.

14.

15.

16.

17.

18.

19.

20.

Tras haber comprendido bien intelectualmente los Tres Vehiculos, uno deberia
de esforzarse en realizar el vehiculo de cada uno para desarrollar a
inmensurables cantidades de seres, y crear una Tierra Pura.

Uno deberia de servir a un maestro espiritual para heredar sus ensefianzas, y
no para heredar sus posesiones mundanas. El bodhisattva deberia de servir al
maestro espiritual externamente a través de la causa y efecto, e internamente
siguiendo a través de la puerta del Dharma;

Escuchando sus lecciones, aplicdndolas en la mente, y perseverando con y sin
orgullo. El bodhisattva deberia de servir al maestro espiritual a través de la
practica de acuerdo a la migracién y el voto.

El servicio supremo hacia el buen maestro viene desde la propia mente; esto
es, desde la fe en el Dharma, desde las aspiraciones, desde la maestria, desde la
completa incorporacidon de los medios habiles nacidos de la sabiduria no
conceptual, y desde la unién con todos los bodhisattvas en un propésito unico.

Anédlisis de los inmensurables.

En los intrépidos bodhisattvas, los enfoques sublimes®"®eliminan las
resistencias>®’, poseen la sabiduria no conceptual, operan con tres objetos, y
desarrollan la madurez de los seres.

Para el intrépido, funcionan en relaciéon a aquellos que buscan la felicidad, a
guienes estan atormentados por el sufrimiento, quienes son felices, y quienes
son adictos a las aflicciones; en relacion a las cosas por las que tales seres son
indicados, y en relacién a su Talidad.

El amor es carente de intencién porque su propdsito es la Talidad, estd
purificado por la obtencién de la paciencia, tiene dos actividades®®?, y destruye
las adicciones a las emociones aflictivas.

Son mutables, inmutables, sobrevalorados por el sentimental, y no tan
sobrevalorados por aquellos mas desarrollados mentalmente. Los bodhisattvas
se establecen en aquellas formas de los enfoques que son inmutables y libres
de apegos.

379
380
381

Los cuatro inmensurables: amor, compasidn, alegria, y ecuanimidad.
Malicia, violencia, rechazo, y apego.
Fisica y verbal.
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21.

22

23.

24,

25.

26.

27.

28.

29.

30.

Si su naturaleza carece de concentracion, si son débiles o mediocres, si estan en
un Nivel inferior, si poseen una aspiracién inferior o acompafiada de orgullo,
ellos son inferiores; de lo contrario son superiores.

. Cuando un ser ha permanecido en las concentraciones sublimes y nace en el

Reino del Deseo, entonces completa las dos acumulaciones y madura a los
seres.

El nunca estd privado de las concentraciones sublimes, y siempre esta libre de
las resistencias, a pesar de las circunstancias violentas, incluso sin mostrar
cuidado, no degenera.

El bodhisattva que es malicioso, violento, infeliz, y adicto a la malicia y la lujuria
experimenta muchos tipos de problemas.

Estas adicciones destruyen al bodhisattva; destruyen a los otros seres, y
destruyen totalmente la moralidad. Perjudicado, empobrecido, e indefenso;

Reprendido por el maestro, pierde su buena reputacion. En la siguiente vida
nace en los estados desafortunados, estd privado de eso que él habia o no
habia adquirido, y experimenta en su mente un gran sufrimiento.

Uno que estd bien establecido en el amor y demas, no tiene ninguna de esas
faltas; sin sufrir adicciones, el no abandona la existencia ciclica, permaneciendo
en ella para beneficio de los seres.

Nadie tiene un sentimiento de amor hacia los seres queridos mayor que el que
se tiene a un hijo Unico, nada como ese amor de los Hijos de Victorioso hacia
los seres.

Los objetos de compasion.

Envueltos en llamas, bajo el poder de los enemigos, oprimidos por el
sufrimiento, sumidos en la oscuridad, viajando a través de un camino
dificultoso, atados con grandes cadenas,

Muy aficionados a la comida mezclada con veneno, extraviados del sendero,
permaneciendo en el sendero equivocado, con poca fuerza- el bodhisattva
tiene compasidén hacia todo esta gama de seres.

Los cinco resultados de la compasion.
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31. La lluminacién no esta lejos de todos aquellos Hijos del Victorioso que confian
en el Dharma, el cual elimina la violencia, es la semilla de la Suprema
lluminacién, trae la felicidad a uno y libera a los demas seres, origina lo
deseable, y se imparte de forma natural.

Ni situado en el samsara ni en la liberacion.

32. El compasivo, el mejor de los inteligentes, comprende que todo lo que estd
incluido en la existencia ciclica tiene ambas naturalezas: la del sufrimiento y la
de la vacuidad; y por ello no llega a estar disgustado o a ser dafiado por
ninguna falta.

El conocimiento completo de la existencia ciclica.

33. Cuando él observa el sufrimiento consubstancial al mundo, el afectuoso
bodhisattva sufre; sin embargo el conoce muy bien lo que realmente es, y los
medios para evitarlo, y de este modo no llega a estar exhausto.

Los tipos de compasion.

34. El compasivo tiene cuatro tipos de compasién: natural, analitica, nacida de un
cultivo anterior, y surgida de la pureza obtenida al vencer su resistencia.

35. No es compasién lo que no es ecudanime o constante, lo que no surge de la
responsabilidad universal ni de la practica, y lo que no se origina del desapego y
de la no percepcién382; similarmente, alguien sin compasidon no es un
bodhisattva.

La compasién como un arbol.

36. La compasion, paciencia, aspiracidon, determinacién, vida, y la completa
maduracion de todos los seres; este es el gran darbol de la compasion
comenzando con la raiz, y terminando con el fruto superior.

37.Si la compasion no fuera la raiz, no podrian ser resistidas las acciones dificiles.
Si la mente del bodhisattva no es capaz de soportar el estar bajo el sufrimiento,
el no tendria la aspiracion de beneficiar a todos los seres.

382 . . .z .
Tras obtener la paciente aceptacion al comprender la no verdadera produccion de los fenémenos.
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38.

39.

40.

41.

42.

43.

44,

Un continuo mental que carezca de esa aspiracién, no actuaria resueltamente
para las vidas perfectas. Si él no manifiesta vidas hermosas, entonces no
desarrollara a los seres.

Uno deberia de reconocer al amor como el agua que riega el arbol de la
compasion; su abundante crecimiento viene del gozoso deseo de soportar los
sufrimientos; y el vasto alcance de sus ramas viene del desarrollar las buenas
cualidades.

El crecimiento y caida de las hojas viene de la ininterrumpida serie de
determinaciones. Las flores fértiles y los frutos vienen del éxito en los dos
objetivos, el personal y el colectivo.

Los beneficios de la compasion.

¢Quién no seria compasivo hacia los seres, los cuales son la fuente de la virtud
de la Compasidon Universal? Hay una felicidad incomparable incluso en ese
sufrimiento experimentado en virtud de la compasidn hacia ellos.

El desapego de la compasion.

La disposicién mental de esos compasivos bodhisattvas estd interpenetrada por
el altruismo, de forma tal que no descansan ni tan siquiera en la quietud®®;
¢Como podrian entonces llegar a apreciar la felicidad mundana, o incluso sus

propias vidas?
Las caracteristicas distintivas de la compasion.

En los bodhisattvas nunca es encontrado el amor ordinario, el cual es

384

irreprochable™", ni el amor mundano®®®; pero en el continuo mental de los

bodhisattvas el amor desinteresado es irreprochable y transcendente.

El mundo se yergue sobre la gran marea del sufrimiento, en la gran oscuridad
de la ignorancia; ¢Como podrian los medios habiles salvadores dejar de ser
irreprochables?

383
384

Del Nirvana de permanencia, tal como hacen los Oyentes y Realizadores Solitarios.
Por ejemplo el amor de los padres hacia sus hijos, que siendo bueno e irreprochable, estd aun

contaminado por el ansia.

385

Unido a la compasion mundana, carente de vision.
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45,

46.

47.

48.

49.

50.

Por no mencionar a otros, ni tan siquiera a los santos perfectoss%, ni a los

387
d

sabios que se han iluminado en soledad™’, ¢Coémo podria dejar de ser

transcendente?

El significado de terror y deleite.

Cuando ellos no sufren personalmente, el sufrimiento que les llega a los
bodhisattvas por su compasion los aterroriza al principio®®, pero una vez que
es experimentado®®, les ocasiona un extremado deleite.

El sufrimiento compasivo supera a la felicidad.

El sufrimiento compasivo supera a toda la felicidad mundana, y no es poseido
incluso por alguien que ya ha realizado su propio propésito®?; jQue podria

haber mas supremamente maravilloso!

El beneficio de la generosidad compasiva.

La generosidad acompaiiada por la compasién proporciona en el intrépido la
felicidad de la generosidad. La felicidad que mana del disfrute de las cosas de
los tres reinos no llega a alcanzar tan siquiera una minima porcién de ella.

La aceptacion del sufrimiento por compasion.

Debido a su compasién, y para beneficio de los seres, el no abandona la
existencia ciclica hecha de sufrimiento, éQué sufrimiento no abrazaria el
compasivo bodhisattva para obtener el beneficio de los demas?

El crecimiento de sus frutos.

La compasion, generosidad y la riqueza siempre van en aumento para el
bodhisattva altruista; y de ellas vienen la felicidad nacida del amor, la ayuda, y

del poder capaz de actuar.

Animando a la generosidad.

386
387

Arhats.
Los Realizadores Solitarios o Pratyekabuddhas.

388 . . .
En el nivel de la accién movido por la fe.

389
390

En la consciencia de igualdad de él y los otros.
Esta felicidad nacida del altruismo no la poseen ni tan siquiera quienes han alcanzado la liberacién

individual.
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51. @Yo incremento, yo hago que se incremente, ggadollo completamente a los
aSNBaz &2 YS NB3I2 O0k&z2omo sBlaxompadidhbnimarg = & & 2
a aquellos que tienen una generosidad débil.

La experiencia de la felicidad ante la felicidad de los demas.

52. ¢Cémo podria alguien que desde la compasion sufre ante la presencia del
sufrimiento poder llegar a ser feliz, sin hacer felices a los demas? Por lo tanto,
el compasivo bodhisattva logra la felicidad haciendo felices a los otros.

Instrucciones sobre la generosidad compasiva.

53. El compasivo, sin ningln interés en su propia felicidad, da instrucciones como si
de su propia generosidad se tratara: a1 1  FSt A0Sa | f2a 20NR:
riquezas; de otro modo yo tampoco seré feliz, puesto que mi felicidad y la de los
demas son indistinguibléslk NI Y N ® ¢

546, 2 £S48 KS RIR2 NB3ILfza I tz2a a®NBaz | ¢
puesto que su felicidad es mi felicidad. Si tu tienes alguna deuda conmigo,
GASYSa 1jdzS NBO2YLISyalrNIz2a I Stft2a RS TF2N

55. El donante, aunque odia la riqueza, sigue poseyéndola incluso con mads
abundancia y belleza; pero yo no pienso en ello como felicidad, porque para mi
lo es tan solo el seguir dando continuamente.

56. Tu siempre me observas dejando irse todo lo que tengo compasivamente, asi
que,iPueRSa y 2 NB OB goidd&Sintardp dndnis frefo &

57.8Yo no me dleitaré en la generosidad 80 abandono cualquier tipo de fruto
que obtenga, permanecer un solo instante sin generosidad es no encontrar
deleite en la generosidaue

58.0 { A (i dps ffubs &Rdlgdien que no da porque tu esperas una recompensa,
td no eres mi igual; yo no espero recompensa, yo dojrdtss a los demas

@2t dzy i NAI YSYy(Soé

La generosidad compasiva.

391 . . .z ;.
Por medio de la dedicacion de los méritos.

%2 E| bodhisattva ha renunciado incluso a los frutos de su generosidad.
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59. Para el Hijo de los Victoriosos, la generosidad compasiva es irreprochable®®,

pura en su base®® beneficiosa®®, protectora®®, no solicitada®’, e

inmaculada®®.

60. Para el Hijo de los Victoriosos la generosidad compasiva es total®®®, vasta®®,
excelente4°1, continua, alegre, no explotadora4°2, y pura; inclinada hacia la
lluminacién y la virtud.

61. Una persona amante de los placeres no obtiene ninguna satisfaccién en los
disfrutes semejante a la que consigue un compasivo por medio de la
renunciacién, con su mente saciada con los tres placeres*®.

La compasion como realizacion de las Perfeoem

62. Las Perfecciones estan motivadas por la compasidon hacia los dignos de
lastima’®®*, por la compasiéon hacia los violentos*®, por la compasién hacia los
perturbados®®®, por la compasién hacia los atolondrados*”’, por compasion
hacia aquellos dependientes de los objetos de los sentidos*®®, compasién hacia

aquellos encadenados a la falsedad*®.

63. La compasién del bodhisattva viene de la felicidad, del sufrimiento, y de la
anestesia que estd vinculada con ambos. La compasion del bodhisattva

proviene de una causa, del maestro espiritual, y de la realidad intrinseca.

La grandeza de la compasion.

393 ~ .
Pues no dafa a nadie.

394 . . .
Pues da de forma apropiada, excluyendo venenos, armas, e intoxicantes.

Pues los méritos acumulados son dedicados a la virtud.

396 . . . . . T
Puesto que da a los demas, sin quitar a los pertenecientes al circulo mas intimo.

395

*7Ya que se da sin que sea pedido de acuerdo a las necesidades del receptor.
3% puesto que no alberga deseo de recompensa mundana o espiritual.
Puesto que da tanto objetos internos como externos.

Ya que da en abundancia.

Puesto que da lo mejor.

92 pyes no persigue recompensa alguna.

% Los placeres del dar, ayudar, y reunir los dos tipos de mérito.

%% | os tacafios.

Quienes dafian a otros.

Por el enfado.

Los perezosos.

Sin control sobre sus mentes.

Con una sabiduria falsa, tales como los fanaticos.

399
400
401

405
406
407
408
409

86



64. La compasion del bodhisattva deberia de ser entendida como igual®*® por
virtud de su aspiracién®!, practica®’?, desapego™®, no percepcion*, y

purificacic')n415.

65. La practica meditativa superior del amor y demas viene de la propia mente, de
la fe en el Dharma, de la determinacién, de la maestria, de la no

conceptualizacién, y de la Unidad**®.

66. De este modo, generando una gran fe en el Buda, el Sefior, venerdndolo
intensamente por medio de grandes ofrendas materiales y una constante
reverencia, y sirviendo constantemente al benéfico maestro espiritual
poseedor de muchas virtudes, aquel que tiene compasién hacia los demas
obtiene el éxito completo.

Esto concluye el capitulo diecisiete del Mahayanasutralamkara, sobre LA
VENERACION, SERVICIO, Y LOS INMENSURABLES.

CAPITULO DIECIOCHO.

LOS FACTORES DE LA ILUMINACION.

Anéalisis de la conciencia

1. La conciencia del valiente bodhisattva estd libre de sus propias tendencias
resistentes; estd asociada con la sabiduria no conceptual, sostiene que
incluso los objetivos intachables son inferiores, y lleva a la madurez a los
seres.

410 .z ..
Ya que toda sensacidn es por naturaleza sufrimiento.

M pyes surge de su deseo.
412
Pues ayuda.
“va gue abandona la violencia, la cual es una tendencia resistente.
414 . ., . ., ,
Pues no percibe una compasién verdaderamente existente hacia él y los demas.
415 . . . .
Ya que en el Octavo Bhumi o Nivel se logra la paciente aceptacién al comprender la no verdadera
produccion de los fendmenos.
Ma{ A dzy 02RKA&IGO@GF y2 &S RSalFyAYl OdzZ yR2 Saiz2 Sait
que discurre en la Perfeccion de la Sabiduria. Pues a partir del aislamiento de un ser deberia de ser
conocido el aislamiento de la forma, etc, y de todos los fendmenos. Asi la unidad de todos los
fendmenos seria vista. Cuando esta unidad de todos los fendmenos esta siendo ensefiada de este modo,
dzy O02RKA&l GGOI y 2 asS RSaAlyAYlFX @ 3 NI Oukrd de lal Stf2 S
t SNFSOOAsy RS tF {FO0ARdA:NNI Sy ynnn [ NyYySFaz OF LINGdz 2
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2. Cuando aumentan las resistencias a las Seis Perfecciones y sus antidotos
menguan, la conciencia de culpabilidad de los bodhisattvas se hace
intolerable.

3. Los intrépidos bodhisattvas sienten una conciencia de culpabilidad cuando
son perezosos en la prdactica de las Seis Perfecciones, y no obstante se
muestran enérgicos en las acciones en sintonia con las emociones aflictivas.

4. La conciencia es inferior cuando su naturaleza es la no concentracion,
cuando esta es débil o mediocre, cuando estd en un Nivel bajo, cuando
tiene una aspiracién inferior, y cuando esta llena de orgullo. Cuando es al
contrario, es superior.

5. Incluso un bodhisattva carente de conciencia persiste en las pasiones
debido a las acciones inapropiadas; debido al enojo, crueldad, y orgullo,
destruye tanto a los seres como a la moralidad.

6. El sufre por ambas cosas, por la perturbacion del remordimiento y por la
pérdida del respeto de los demas. Y acto seguido, los seres celestiales que
crefan en é1*', y también el maestro, pierden su interés en él.

7. Sus camaradas en la practica, los Hijos de los Victoriosos, le hacen
reproches, y su actitud se hace publicamente notoria en esta misma vida. Y
en las vidas futuras nace en condiciones desfavorables.

8. Por lo tanto, en lo que a las cualidades virtuosas se refiere, el destruye
tanto las que ya habia obtenido como aquellas que aun no habia obtenido.
Vive inmerso en el sufrimiento, y por ello su mente también pierde su
bienestar.

9. Ninguna de estas faltas se adhiere al Hijo de los Victoriosos que tiene
. . 41 . . . .
conciencia®®. Esa persona iluminada siempre nace entre los dioses y
humanos.

10. Debido a la conciencia, el continuo mental del bodhisattva perfecciona
rapidamente las acumulaciones necesarias para la lluminacién. El Hijo de

417[ 2 jdzS t2a GAo6SiGly2a fflYlFyYy Gf 2éttorRRNeBcitSanloa 20NB 24
Sutras que son atraidas por la virtud, y que extienden su influencia benéfica para con aquel a quien

acompanfan.

18 Considerada como el reconocer el comportamiento negativo en base a lo inapropiado para uno.
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11.

12.

13.

14.

15.

16.

17.

18.

19.

los Victoriosos no esta cansado por su trabajo para el desarrollo evolutivo
de los seres.

El siempre vive libre de resistencias, y dotado con los antidotos. De esta
forma, el Heredero del Victorioso que tiene conciencia obtiene dichos
beneficios.

El insensato, puesto que carece de conciencia, esta manchado por las faltas,
no importa que esté disfrazado con delicados ropajes. Pero el Hijo del
Victorioso que estd vestido con la conciencia, esta libre de todas las
manchas de las faltas, aunque esté completamente desnudo.

Los cuidadosos Hijos de los Victoriosos, lo mismo que el espacio, no estan
manchados por los intereses’™®. Alguien que esté adornado por la
conciencia brilla en la compaiiia de los Hijos de los Victoriosos.

La diligencia de los Hijos de los Victoriosos hacia los discipulos es como la
ternura de una madre. La conciencia es una defensa contra todas las faltas
de la existencia ciclica.

Siempre rechaza todas las faltas, siempre aprueba todas las virtudes, nunca
se empefa en hacer mal, y siempre se empefia en la virtud; estas son las
sefiales de la conciencia en una persona cuidadosa.

La principal realizacion meditativa de la conciencia viene de la propia
mente: de la devocidn hacia el Dharma, de la aspiracién, de la maestria, de
la sabiduria no conceptual, y de la unidad.

Andlisis del coraje.

El coraje de los bodhisattvas supera a todos los demas por su naturaleza,
variedades, y firmeza.

El coraje se considera que consiste de esfuerzo, concentracion, sabiduria,
heroismo, y resistencia. Por consiguiente, el bodhisattva actia sin miedo,
no viéndose perturbado por los tres obstaculos.

En el curso de las acciones, el miedo surge del desanimo, la distraccion, y el

engafio. Por lo tanto, el coraje es reconocido como abarcando una

espontaneidad triple*?°.

419

Los ocho intereses mundanos.
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20.

21.

22.

23.

24,

25.

26.

El coraje de los valientes bodhisattvas nace de forma natural, en los votos,
en la renuncia, en la practica para beneficio de los seres, en el aprendizaje
de lo profundo y de lo vasto, en la dificultad para domar a los discipulos,

En lo inconcebible de los Cuerpos de los Victoriosos, en las diversas
pruebas, en el no abandonar la existencia ciclica, y en el estar
completamente libre de las emociones aflictivas**.

No es igualado por los otros, y por ello el bodhisattva es considerado como
el campedn entre los valientes.

El héroe no es convulsionado por los malos amigos, los sufrimientos, o el oir
hablar de lo profundo??, de la misma forma que el Monte Meru no es
movido por las mariposas, el viento de las alas, o las profundidades del
océano.

Andlisis de la infatigabilidad.

La infatigabilidad del bodhisattva es incomparable en tres cosas: su sed por
aprender, su gran esfuerzo, y su tolerancia del sufrimiento; y esta basada en
la conciencia y el coraje.

La infatigabilidad del bodhisattva es considerada como siendo su intenso
entusiasmo para la lluminacién de todos los seres*?. Es imperfecta424,
perfecta425, y completamente perfecta426, en los distintos Niveles.

El conocimiento de las ciencias.
El conocimiento de las ciencias por parte de los valientes bodhisattvas se

distingue por la materia sujeto del conocimiento®”’ , interés, actividad,
naturaleza, inexhaustibilidad, y exitosa fructificacién.

420
421

Posee tres cualidades espontaneas: esfuerzo, concentracion, y sabiduria.
Cuando el bodhisattva permanece en el samsara para beneficio de los seres, no es afectado por

ninguna de las Kleshas o emociones aflictivas.
422 .
La vacuidad.

423
424
425
426
427

Su bodhicitta.

Es imperfecta en el nivel de la accién motivada por la fe.

Es perfecta en los siete primeros Niveles o Bhumis de los Bodhisattvas.

Es totalmente perfecta en los tres Niveles o Bhumis restantes.

Consiste en las cinco ciencias: ciencia interior, légica, linglistica, medicina, y artes.
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27.

28.

29.

30.

31.

32.

33.

34.

Esta contenido en las tres puertas de la concentracion y la retencion.
Ocasiona el desarrollo evolutivo de los seres*®, y el que ellos adopten el
Sagrado Dharma*®.

El conocimiento del mundo.

Expresado por medio del cuerpo, habla, y su conocimiento de las
realidades, el incomparable conocimiento mundano de los valientes
bodhisattvas se yergue sobre todos los otros.

Los valientes siempre sonrien, siempre son corteses, para hacer a los seres
receptivos a la practica del Sagrado Dharma.

La continua creacién de los mundos procede de las dos realidades®?; y su

431

cesacion también procede de dos realidades™ . Por tanto, de aquel que las

conoce, se dice que conoce el mundo.

Para lograr la extincidn y para realizar esas realidades, el bodhisattva se
dedica a las Nobles Verdades; pues es por medio del conocimiento de las
Verdades por lo que un bodhisattva inteligente es declarado como dun
conocedodel mundd @

Anédlisis de las confianzas.

Las cuatro confianzas son: en el Dharma que es ensefiado de forma literal,
en su significado, en su significado definitivo autorizante, y en su realizacién
inexplicable verbalmente.

Aqui en estas cuatro confianzas se ensefa la refutacion de toda critica, de la
expresion literal, de su comprensidén falsa, y de su realizacion expresada con
palabras.

Utilizando las confianzas, el bodhisattva no sufre ninguna pérdida ruinosa a
través de su fe, investigacidon, su escucha adecuada de otro, y su sabiduria
intuitiva no verbal.

Al colmar sus propdsitos gracias a la concentracion.

*? Gracias a que lo retiene en su memoria.

Lo que es creado, esto es, la Verdad del Sufrimiento; y como es creado, la Verdad del Origen del
Sufrimiento.

Lo que cesa, esto es, la Verdad del Cese del Sufrimiento; y los medios por los que cesa, la Verdad del
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35.

36.

37.

38.

39.

40.

41.

Analisis dekonocimiento intelectual espiritual.

Los cuatro conocimientos intelectuales espirituales de los bodhisattvas son
considerados incomparables debido al conocimiento de su formulaciéon®®?,

naturaleza®®, Ienguaje434, conocimiento®®>.

Los cuatro conocimientos intelectuales espirituales son necesarios puesto
gue alguien que esté empefiado en la ensefianza tiene que saber en qué
consiste la instruccidn, y por qué medios es ensefiada; y con respecto a la
ensefianza del Dharma y a su significado, sucede que solo puede ensefiarse
a través de las palabras y el conocimiento.

El conocimiento intelectual espiritual tiene cuatro aspectos: la presentacion
y explicacién del Dharma, la completa revelacion de ambos por medio del
lenguaje, y la refutacion de todas las objeciones436.

9a ffFYFR2 02y 2 O0AYA ptis@nvid)psrius és &
realizacion por via de la experiencia (Pravedana) quesigue a la llegada a la
ecuanimidad (samaam) espiritual (pratyatmam), y su funcién es destruir
las dudas de los otros.

Andlisis de las acumulaciones.

La acumulacién de los bodhisattvas consistente en mérito y sabiduria, es
inigualada, llevando una parte a un ascender en la existencia ciclica, y la
otra a un desapego en la vida.

La generosidad y la moralidad constituyen la acumulacion de mérito; la
sabiduria la acumulacién de sabiduria; las otras tres perfecciones, paciencia,
esfuerzo, y concentracién constituyen ambas acumulaciones; y las cinco
primeras también constituyen la acumulaciéon de sabiduria.

La virtud es lograda (aharah) repetidamente a partir de la continua
(santatya) dedicacidn a la realizacién (bhavanam);eso es la acumulacién
(sambharaly, la cual permite al valiente bodhisattva alcanzar todos los
logros.

432
433
434
435

436

El conocimiento de tantas formulaciones nominales como hay de una misma cosa.
Es el conocimiento del nombre correspondiente al referente.

Es el conocimiento del idioma empleado en cada pais.

Es la propia elocuencia inspirada por su conocimiento.

Por medio del conocimiento.
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42. Los valientes bodhisattvas reunen las acumulaciones para entrar en los
Niveles, para alcanzar la Carencia de Signos en el Séptimo Nivel, para
alcanzar la Facilidad del No Esfuerzo en los Niveles Octavo y Noveno, para
lograr la Consagracion de la Uncion en el Décimo Nivel, y para lograr la
culminacién de la Budeidad.

Andlisis de las aplicaciones de la atencion mental.

43. La meditacion de los bodhisattvas de la aplicacion de la atencién mental
supera en distincidon a todas las demds atenciones, dado que es inigualada
en catorce aspectos.

44. Sobresale en distincion con respecto al fundamento®’, remedio®®,
entrada439, objetivo44°, actitud441, y realizaci()n442;

444 446

44 e . 44 .
d*+ _ conocimiento*”, vida**®,

45. con respecto a la conformida
grado*"’

, cooperacion
, triunfo**®, practica meditativa®®, y éxito*°.

46. El esfuerzo realista de los valientes bodhisattvas es incomparable; es
practicado como el remedio para las faltas de la aplicacion de la atencidn
mental.

37 Est4 basada en la sabiduria que nace del estudio, reflexion, y meditacién del Vehiculo Universal.

Porque penetra en la vacuidad objetiva de cosas tales como el cuerpo, utilizando los conceptos de
impureza, impermanencia, sufrimiento, y vacuidad contra las cuatro nociones erréneas, que son: tomar
lo impuro por puro, lo doloroso por placentero, lo impermanente por permanente, y lo vacio de un yo
inherente por el yo.

439 Porque hace que uno y los demas entren en las Verdades del sufrimiento, su origen, su cesacion, y el
Sendero.

440 Porque toma como sus objetos a los cuerpos, sentimientos, y mente de los seres, y a los fendmenos.
aat Porque el cuerpo y lo demas no es percibido como inherentemente existente.

2 Porque lleva a ni a separarse, ni a no separarse del cuerpo y demas.

443 Porque es conforme a las Perfecciones las cuales son los antidotos para sus resistencias.

aad Porque coopera con los seres mundanos, Oyentes, y Realizadores Solitarios, ya que el bodhisattva
practica la aplicacion de la atencién mental para ensefiarlos.

445 Porque a través del completo conocimiento realiza que el cuerpo es como una ilusion; que las
sensaciones son como un suefio; que la natural luminosidad de la mente es como el espacio; y que
todos los fendmenos son como el polvo, humo, nubes, y niebla que estan al mismo tiempo en el cielo.
e Porque renaciendo voluntariamente en el mundo, estdn completamente libres de las adicciones.

“ Porque aun siendo débil, su practica es superior debido a sus elevadas facultades.

448 Porque cuando en su practica alcanzan el Octavo Nivel, su atencién mental se hace facil y armonica.
Pues su practica perfecta no finaliza ni tras alcanzar el Nirvana de no permanencia.

Porque obtiene el éxito al alcanzar el Décimo Bhumi, y posteriormente la Budeidad.

438

449
450
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47.

48.

49.

50.

51.

52.

53.

54.

55.

Los ingeniosos bodhisattvas practican los antidotos de las obstinaciones
para disfrutar la existencia ciclica, abandonar los obstaculos, dejar las
actitudes erréneas,

Entrar en los Niveles, permanecer en la Carencia de Signos451, obtener la
profecia452, madurar a los seres™>,

. ., ., 454 . 455
recibir la Consagracién de la Uncion™", purificar el Campo de Buda™, y
alcanzar la Perfeccion®®.

Tal préctica de Yoga, junto con los procesos vinculados, que estd basada en
la voluntad, es llamaR | tendencia a los antidotdés Sy f 2 a
realistas.

Andlisis de los poderes milagrosos.

El valiente bodhisattva tiene cuatro poderes milagrosos los cuales son
naturalmente superiores, que han sido generados por la realizaciéon de
todos los propdsitos, los de uno y los de los demas.

La clasificacion general de los poderes milagrosos del bodhisattva es
presentada en términos de base, tipo, medios hdbiles, y realizacién
manifiesta.

Se afirma que estdn basados en la Perfeccidon de la Concentracién, su tipo457
y sus medios habiles tienen cuatro aspectos, su realizacidn tiene seis.

El primero de los medios habiles tiene la naturaleza del esfuerzo, el
segundo la naturaleza de la asistencia, el tercero la naturaleza de la
determinacion, y el cuarto la naturaleza de la tendencia a los antidotos.

Las realizaciones manifiestas son: visién458, instruccic')n459, vidas

correctas*®®, oraciones de aspiracién, maestria, y realizacion de las buenas

. 1
cualidades*®*.

451
452
453
454
455
456
457

En el Séptimo Bhumi.

La profecia del logro de la Budeidad acontece en el Octavo Bhumi o Nivel.

En el Noveno Bhumi.

En el Décimo.

En los tres Bhumis Puros: Octavo, Noveno, y Décimo.

Al alcanzar el Estado o Nivel de un Buda.

Aspiracion, esfuerzo, atencién, y discernimiento. Para una descripciéon de cada uno de ellos, ver

Patrul Rinpoche: Breve Guia de los Niveles y Caminos de los Bodhisattvas.
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Andlisis de los cinco poderespirituales.

56. La IIuminacién462, la pra’ctica463, el estudio excelente464, la serenidad465, yla
visién profunda®®® deberian de ser entendidos como las bases de la fe y de
los otros poderes espirituales en el contexto de su funcion de la realizacién
de los fines.

Andlisis deas cincdfuerzasespirituales.

57. Aunque la fe y el resto son considerados como estando contaminados
cuando se estd entrando en los Bhumis, son llamadad fuérzag RS0 A R2
gue sus tendencias a la resistencia carecen de poder.

Analisis de los factores de la lluminacion.

58. La disposicién de los factores de la lluminacion esta expuesta para uno que
ha entrado en los Bhumis, estd basado en su comprension de la igualdad de
todas las cosas y seres.

59. La memoria recorre todos los lugares para conquistar las verdades

467
El

cognoscibles que aun permanecen sin conquistar. discernimiento

preciso del bodhisattva origina la derrota de todos los signos del

. 4
pensamiento conceptual.*®®

60. Su esfuerzo progresa rapidamente hacia la Completa lluminacion.**°El
siempre estara colmado por su alegria siempre en aumento gracias a la

lluminacién en el Dharma.*’°

8 La vision son los cinco ojos: el ojo fisico, el Ojo Divino, el Ojo de Sabiduria, el Ojo del Dharma, y el Ojo

de Buda.

% Son los seis conocimientos superiores.

Los bodhisattvas, por medio de su concentraciéon, emanan diversos cuerpos que actuan en el
escenario de los mundos.

g logro de los poderes, las intrepideces, y las cualidades exclusivas de un Buda.

Es la base de la fe.

Es la base del esfuerzo.

El estudio del excelente Vehiculo Universal es la base de la memoria.

Es la base de la concentracién.

Es la base de la sabiduria.

Por ello es comparada con la rueda de un monarca universal (Chakravartin).

Por ello es comparado con el precioso elefante que derrota los enemigos.

*° Lo mismo que el precioso caballo se mueve rapidamente por la tierra, él produce rapidamente los
conocimientos superiores.

% La luz del Dharma siempre va en aumento para él, similar a la irradiaciéon de la preciosa joya que
otorga los deseos.

460

462
463
464
465
466
467
468
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61. Liberado de todos los oscurecimientos, el alcanza el gozo a través de la

1.’*E| éxito en todos sus propdsitos es generado a

través de la concentracion.*’?

flexibilidad fisica y menta

62. A través de la ecuanimidad el bodhisattva puede morar en cualquier parte,
segun le plazca, viviendo siempre en un gozo exaltado debido a su sabiduria
intuitiva no conceptual, en meditacion y post meditacién.*’?

63. El bodhisattva dotado con tales virtudes es como el monarca universal,
siempre rodeado por los factores de la lluminacién, los cuales son como las
siete joyas preciosas.

64. Los siete factores pueden ser designados como un factor basico®’*, un
factor natural475, un tercer factor sobresaliente476, un cuarto factor de

beneficio®’’, y tres factores no apegados478 con tres aspectos479.

Anélisis de las Ramas del Sendero.

471 . . . T
Puesto que vence todas las malas condiciones debido a la flexibilidad, es comparado con el gozo del

monarca universal con su preciosa reina.

*2 De la misma forma qgue la riqueza del monarca universal es generada por el precioso cabeza de
familia.

3 por ello es comparado precioso general del ejército de cuatro cuerpos (carros, caballeria, infanteria, y
arqueros) de un monarca universal.

% La memoria pues todo se desarrolla dependiendo de ella.

> El factor de la iluminacién del discernimiend preciso de los fenémenose refiere, en
general, a la sabiduria que discierne con precision los aspectos individuales de todas las cosas y
eventos. Aqui, en este contexto, se aplica mas especificamente al conocimiento y la
aceptacion, y por ello, al subsecuente conocimiento y aceptacion del caricter de cada una de
las Cuatro Nobles Verdades. En otras palabras, se refiere a los dieciséis momentos de
aceptacion y conocimiento durante los cuales la naturaleza fundamental de todas las
caracteristicas especificas de los fendmenos, se muestran como estando mas alld de toda
elaboracién conceptual; y aceptamos esto sin miedo. Patrul Rinpoche: Breve Guia a los Niveles
y Caminos de los Bodhisattvas.

476 . . . .z
El esfuerzo que continda sin reposo hasta la lluminacidn.
7 La alegria, pues proporciona felicidad a la mente.
% Flexibilidad, concentracién, y ecuanimidad. & ! lj dZN S Odzt YAYARIR AaAA3IYATFTAOLI
uniforme. Por ejemplo, los bodhisattvas que poseen este tipo de ecuanimidad, pueden
experimentar el hecho de que alguien les esté quemando una varilla de sandalo en su honor a
su derecha, y que alguien le esté arrancando un pedazo de su carne a su izquierda, pero él no
ASYUANY YA |LIST2 KI OA |PatddyRihpochg: Brede @dd\dg losNivelds | OA |
y Caninos de los Bodhisattvas.
479 . .
Presentan tres aspectos, analizados en causa, efecto, y realidad.
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65. Mas alld de la obtencidon de los factores de la iluminacion, el bodhisattva
experimenta un nuevo estado de armonia con respecto a esa vision
correcta, una interpretacién nueva de acuerdo a su visidn correcta, y una
nueva forma de actuar acorde con esa interpretacion”®.

66.El también experimenta la purificacion de las tres acciones®!, y el
desarrollo por medio de la meditacion de los antidotos para los
oscurecimientos objetivos, los oscurecimientos del Sendero, y los
oscurecimientos del logro de las cualidades distintivas.

Andlisis de la serenidad y de ésion profunda

67.La serenidad y la visién profunda®®? surgen a partir de la mente que
permanece enfocada en la propia mente, y del discernimiento preciso con
respecto a la naturaleza de los fendmenos basado en esa estabilidad
perfecta.

68. Universales, parciales y no parciales; ambas son aceptadas como causales.
Para los valientes bodhisattvas, la serenidad y la visién profunda
constituyen el yoga que lo realiza todo;

80 o significado de esto es el siguiente: Puesto que la sabiduria no conceptual ha sido
realizada en el Camino de la Visién, hay una genuina realizacién de cémo son las cosas
realmente, que es la visidn correcta. Por el poder de esta visidn correcta, no surgen emociones
destructivas en la mente, y todos los pensamientos son espontdneamente virtuosos; por lo
tanto hay una intencion correcta. Cuando la mente es virtuosa, las no virtudes del cuerpo y del
habla no surgiran, y todo lo que se diga serd para beneficio de los seres. Esto es el habla
correcta. Cualquier accion que uno haga sera para beneficio de los demas, por lo tanto hay
accion correcta. Siempre contento, nunca manchado por los cinco modos de vida no ética, hay
entonces un correcto modo de vida. Los cinco modos de vida no ética son: 1) la hipocresia 2)
la adulacidn 3) el importunar 4) el expropiar 5) la generosidad calculada. Todos estos cinco
modos de vida son abandonados.

Siendo diligente, habiendo eliminado el hastio y la fatiga mientras esta trabajando por el
beneficio de los demas, se da el esfuerzo correcto. Manteniendo siempre el flujo de la plena
consciencia, hay atenciéon mental correcta. Permaneciendo en el equilibrio meditativo del
cuarto Dhyana y estados similares, y entrando en distintas formas de samadhi, hay
concentracion correctadRatrul Rinpoche: Breve Guia de los Niveles y Caminos de los
Bodhisattvas.

81 Habla correcta, accion correcta, y forma de vida correcta.

B[l y2 02y OSLIOAsY RS yAy3Agy bbdBishttvaeSsy @rEnidad Skl Odzl £ &S|
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los Bodhisattvas.
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Analisis de la destreza en los medios habiles.

70. La destreza en los medios habiles del bodhisattva es inigualada en todos los

488

Bhumis, en la realizacién de las ensefianzas del Buda™", en la maduracion

de los seres*®?, en la rapidez de los logros*®, en la pureza de las acciones*,

71. y en el no terminar sus carreras492; confiando en esa destreza, ellos
alcanzan el éxito en todos sus propdsitos.

Anédlisis de las retenciones.

72. Las retenciones*®® son pequefias o grandes, surgiendo de la maduracion a
través de las vidas, del estudio, o de la concentracion.

73. Cuando son grandes, ademas son de tres tipos. Son pequefias en aquellos
bodhisattvas que aun no han entrado en los Bhumis***, mediocres en

*8 Es la entrada al primer Bhumi.
a8t Llega hasta el sexto Bhumi, incluyéndolo a él.
El séptimo Bhumi.
Los tres ultimos Niveles.
En los tres ultimos Bhumis o Niveles acontece la purificacién del Campo de Buda, y el lograda la
Budeidad.
8 El medio habil aqui es la sabiduria no conceptual.
Los medios habiles para ello son las cuatro formas de reunir seguidores.
Los medios habiles son los cuatro poderes oponentes: arrepentimiento, regocijo simpatico,
resolucioén, y dedicacion.
1 Consisten en el logro de las puertas de las concentraciones y las retenciones.

485
486
487

489
490

2 Consiste en el Nirvana de no permanencia.

9 Existen cuatro tipos de retencién (dharanj: 1) Retencién de la Ensefianza (Dharma dharanjique es la
adquisicién de los poderes de memoria y de comprension por los que uno es capaz de retener los
innumerables textos tras meramente oirlos, cdmo estan compuestos y estructurados, sus nombres,
palabras, etc. 2) Retencidn del Significado (artha dharani)lo mismo que anteriormente pero reteniendo
sus significados 3) Retencion del mantra (mantra dharani) es la obtencién de un estado de
concentracion en el cual la recitacion del mantra confiere a los seres bendiciones tales como el curar
enfermedades, etc. 4) Retencidn de la Paz sin Temor (Ksanti Abhaya Dharang) bodhisattva considera,
sobrepesa, y examina los mantras dados por el Buda para obtener la paciencia.

En aquellos bodhisattvas inexpertos que aun estan en los Caminos Mahayana de la Acumulacién o de
la Realizacion, sin haber alcanzado el tercer Camino Mahayana de la Visidn, que es el que marca la
entrada en el primer Bhumi o Nivel de los bodhisattvas.
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aquellos que estan en los Bhumis impuros*>, y grandes en aquellos que
. 496
estan en los puros .

74. Los bodhisattvas, confiando repetidamente es esas retenciones, iluminan el
Sagrado Dharma, y siempre lo sostienen.

Anélisis del voto solemne.

75. El voto solemne®’ es mente, esta asociado con el deseo e impulsado por la
sabiduria intuitiva; y en los valientes Bodhisattvas es inigualado en todos los
Bhumis.

76. Deberia de ser entendido como una causa efectiva, como su fructificacion
venida de la Solo Mente; aunque ha surgido del 6solo pensamientog,
resulta efectiva, ya que en el futuro traera realizaciones.

49y pura®® en los Niveles en los que siempre se esta

77. Es diversa®®, grande
transcendiendo. En los bodhisattvas, realiza sus propios propdsitos y los de

los demads, hasta conseguir la Perfecta lluminacion.
Analisis de las tres concentraciones

N 1 s . 2 . .7

78. Las dos vacuidades®?, la base del habito del yoso, y su erradicacion

permanente®® deberian de ser entendidos como la esfera de las tres
concentraciones™.

79. La concentracidn deberia de ser entendida como con tres aspectos, de

acuerdo al objeto, subjetividad, y realidad. Siendo no conceptual®®

.y . 7
aversion®®, y siempre placentera®’.

7

495 - . . . . .
Los Bhumis o Niveles impuros son los siete primeros niveles.

*® | os tres Niveles restantes: Octavo, Noveno, y Décimo.
“7En los Niveles de los Bodhisattvas, de Asasgaabla de cinco tipos distintos de votos: 1) el voto de
generar el pensamiento de la iluminacion (bodhicitta); 2) el voto de nacer en circunstancias adecuadas
para propiciar el bienestar de todos los seres; 3) el voto de alcanzar el discernimiento con respecto a la
verdadera naturaleza de los fendmenos y de alcanzar la practica virtuosa tal como la de los cuatro
inmensurables; 4) el voto de realizar las acciones virtuosas de los bodhisattvas; 5) el gran voto de la
veneracion de los Budas, y la preservacion de sus ensefianzas.
498 . s e

En el Nivel de la practica por la fe.
*%En los diez grandes votos de los bodhisattvas que han entrado en los Bhumis.
% En |os tres dltimos Niveles o Bhumis de los bodhisattvas, que han alcanzado la irreversibilidad.
> a vacuidad del yoy de los fendmenos.
502

Los deseos.
A través de la Carencia de Signos.
Las tres puertas de la liberacién: vacuidad, carencia de deseos, y carencia de signos.

503
504
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80. Es bien conocido que las concentraciones en la vacuidad y demas, tienen
tres propodsitos: el conocimiento completo®®, el abandono®®, y la

realizacion®*.
Analizando el compendio de la Ensefanza.

81. Partiendo del deseo de beneficiar a todos los seres, los cuatro sellos®! del
Dharma les han sido ensefiados a los bodhisattvas como la base causal de
las concentraciones.

82. Para los bodhisattvas estos cuatro sellos tienen respectivamente asi los
significados de irrealidad, discriminacién irreal, construccidén imaginada, y la
erradicacion de la construccion discriminativa.

Analizando la momentaneidad.

83. Todas las creaciones son momentdneas: porque de otro modo, su funcién
no seria razonable; porque la produccién nace de una causa; debido a la
contradiccién entre produccidon y cesacidn; porque una produccion no
momentanea no podria resistir por si misma; porque no existe otra causa
de destruccion; porque su naturaleza impermanente tiene que ser
uniforme; debido a la conformidad; debido a la cesacidn;

84. Debido a la percepcién del cambio; debido a la naturaleza de causa y
efecto; debido a la influencia; debido a la maestria; y debido a la
conformidad con lo que es puro y a los seres.

505 . . . . , .
Pues en la vacuidad no se conciben ni personas ni fendmenos como entidades verdaderamente

existentes.

>% pues la carencia de deseos elimina los habitos gue alimentan la creencia de un ego existente por si
mismo.

> pues hay placer en el erradicar la base de los habitos que alimentan al ego.

Por medio de la concentracién en la vacuidad.

Por medio de la concentracién en la carencia de deseos.

>1% por medio de la concentracion en la carencia de signos.

leEn ese ti empo, el Bhagavan $edor dbilos oagas,Isi ukbey Naga
pronuncia estas cuatro sentencias sobre el Dharma, pronunciandolas uno esta expresando

todas las 84000 ensefianzas del Dharma. ¢ Cuales son estas cuatro? Son como sigue:

Comprender plenamente la inexhaustible doctrina de los Bodhisattvas y de los Grandes Seres

d e qtodos léds fendbmenos compuestos son impermanentesd; compr ender pl enamer
inexhaustible doctrina de los Bodhisattvas y de lo s Grandes Se toeas lod e que fi
fendbmenos contaminados son sufrimientoo ; comprender pl enament e | a
doctrina de | os Bodhisatt vastogosldefenbrnenosGarecendes Ser e s
de un yoo ; comprender pl e name ntine dellos Bddhisattvds  Wleslbsi b1 e doc
Grandes Seradmirvah@es paze-Sufra de las Preguntas del Rey Naga Sagara.

508
509
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85.

86.

87.

88.

89.

90.

91.

92.

93.

Existen catorce tipos de vida de creaciones internas. Todas ellas son
momentaneas, puesto que son supremamente iniciales, desarrolladas,
creciendo, encarnadas, cambiantes, desarrolladas evolutivamente,
inferiores, superiores,

Luminosas, no luminosas, relocalizadas, seminales, no seminales, y surgidas
como reflejos.

Las cuales son asi debido a sus distintas causas y tamafio, porque su
expansion seria imposible e irrazonable, porque su encarnacidén seria
imposible.

Porque la duracion seria imposible, porque no habria cambio sin una
destruccioén inicial en lo inferior y superior, y también en lo luminoso y no
luminoso.

Porque no hay progreso, porque la duracion seria implausible, y debido a su
conformidad con la mente; se dice que todas las creaciones mentales son
momentaneas.

Los cuatro elementos y los seis objetos son declarados como siendo
momentaneos: el agua debido a la evaporacion y el incremento; el viento
debido a su natural movimiento, incremento, y decrecimiento;

el elemento tierra debido a su origen en estos otros elementos y a sus
cuatro transmutaciones, las mismas razones se aplican a los colores, olores,
sabores, y texturas;

El fuego debido a su dependencia del combustible; el sonido debido a su
percepcion de la variacidn; los objetos creados por la mente debido a su
conformidad con la mente; y debido a la indagacién. Por tanto, las
creaciones externas son momentaneas.

Analizando la vacuidad de las personas.
La persona es identificada como existiendo de forma convencional y no

substancial; puesto que no es percibida, es una distorsiéon, es adictiva, y
existe a partir de una causa de adiccion.

101



94. No puede decirse que sea lo mismo o diferente de esos agregad05512,
debido a dos faltas: seria absurdamente consecuente que los agregados
fueran el yo, o que el yo fuera substancial.

95. Si fuera substancialmente existente, su inexpresable inevitabilidad tendria
que ser expresada. Un ego innecesario, inexpresable como idéntico a los
agregados o como diferente de ellos, es completamente inverosimil.

96. Por definicidn, por consenso mundano, y de acuerdo a los tratados
cientificos, es irrazonable el mantener el que el fuego y el combustible son
inexpresables, puesto que sin ninguna duda ambos son percibidos
dualisticamente.

97. Puesto que la consciencia surge en el caso de una dualidad de sujeto-
objeto, la persona no es su condicién dado que no es necesaria. Por lo
tanto, la persona no es propiamente postulada como el agente, designado
RS RAAGAYyG2a Y2R2a3X RSaRS da20aSNII R2NE

98. Si tuviera un dominio, no estaria envuelta en los placeres impermanentes y
en el dolor desagradable. Si fuera substancial, su caracter funcional tendria
que permanecer para ser probado; y ello impediria los tres aspectos513 dela
Perfecta lluminacion.

99. El funcionamiento de la persona no estd auto originado en la visién y
demas, por tres razones. Ni hay ninguna condicionante en su funcién. Ni
hay ninguna visién y demas, no funcional.

100. La auto generacion de su funcidn en la visiéon y demas es inverosimil
debido a su no participacién, su impermanencia, y su funcién continua y
simultanea.

101. Su condicionalidad es ilogica debido a la anterior ausencia de una
entidad duradera, debido a la impermanencia de una entidad destruida, y
porque no existe una tercera alternativa.

102. Todas las cosas estan vacias de un yo, todas ellas estdn vacias en un
sentido primordial; y por consiguiente la percepcién del ego fue ensefiada
como siendo meramente un error.

> para una aclaracién con respecto a lo que son los agregados o montones, ver Vasubandhu: Un

Resumen de los Cinco Montones
>13 Profunda, distintiva, y transcendente.
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indica un grado de determinacién, un grado de compromiso, y un grado de
continuidad.

104, { A KdzoASNI dzyl AGLISNER2YlF ¢ NBIf =X
una conviccién de yo; y desde su innata habituacién al yo producida desde
un tiempo sin principio, o bien todos los seres serian liberados sin esfuerzo,
0 no podrian ser liberados.

105. Por lo tanto, los bodhisattvas, dotados siempre con tales virtudes, no
niegan sus propios propositos y realizan los propdsitos de los demas.

Esto concluye el capitulo dieciocho del Mahayanasutralamkara, sobre Los Factores de

la lluminacion.

CAPITULO DIECINUEVE.

LAS EXCELENCIAS.
Anélisis de las maravillas.

1. Esta conducta del bodhisattva es considerada maravillosa: el sacrificio total del
. . 14
cuerpo, el sacrifico de las perfecciones**por un voto,

2. La paciencia para con el débil, el esfuerzo enérgico sin ocuparse de su cuerpo y
vida, el rehusar a degustar los placeres en las concentraciones meditativas, y la
no conceptualizacién en la sabiduria intuitiva.

3. Y estas son consideradas aun mas grandemente maravillosas: el nacer dentro
de la familia de los Budas, el ganar la profecia de la futura lluminacidn, la

Uncidn de la Consagracion en la sabiduria de un Buda, y la propia lluminacién.

Andlisis de lo no maravilloso.

514 , . e . . s . .
Aqui esto significa que el abandono de cualquier visién extremista de la moralidad.
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4. la dedicacidon de los bodhisattvas a estas perfecciones no es maravillosa puesto
que ellos han alcanzado el desapego, la compasién, las practicas meditativas
mas elevadas, y la ecuanimidad con respecto a ellos y los otros.

La igualdad demportancia.

5. El amor que los seres se tienen a si mismos’", hacia los cényuges, hijos,
amigos, y parientes no es igual al amor que el bodhisattva siente hacia todos
los seres.

6. Mostrando imparcialidad hacia los suplicantes, asentado en la no ruptura de la
firme moralidad, siendo paciente en todos los casos, realizando un gran
esfuerzo para alcanzar todos los propdsitos de los seres,

7. Siendo siempre diestro en la meditaciéon, y con una sabiduria libre de
discriminacidn: asi deberia de ser reconocida la ecuanimidad de interés de los
bodhisattvas.

Analisis de la enabilidad.
8. La amabilidad de los bodhisattvas para con los seres se considera que consiste

en el establecerlos como recipientes adecuados, estimulandolos en la
moralidad,

9aGS FY2NI KIOAF dzy2 YAayvyzs Saidt SEENBeoldREn YI NI OAf f
una ocasion el Bendito permanecia en Saraswati, en la Arboleda de Jeta, en el Monasterio de
Anathapindika. En aquel tiempo, el rey Prasenajit Kosala estaba junto con la reina Mallika en el
palacio superior. Entonces le dijo a ella:"¢Hay alguien mas querido para ti que ti misma?" La
reina respondi6:"No, su majestad, no hay nadie mas querido para mi que yo misma"

Entonces el rey, descendiendo del palacio, fue a donde se encontraba el Bendito, y habiendo
llegado, se postro ante él, y se sent6 a un lado. Cuando estuvo sentado, le pregunté al Bendito:
"Ahora mismo estaba junto con la reina Mallika en el palacio superior; yo le dije a ella:"¢Hay
alguien mas querido para ti que ti misma? "No, majestad” contesté "no hay nadie mas querido
para mi que yo misma. Y usted, su majestad, ¢hay alguien mas querido para usted que usted
mismo?"

"No, Mallika, no hay nadie mas querido para mi que yo mismo"

Entonces, tras realizar el significado de esto, el Bendito exclamé en esta ocasion:

Buscando en todas las direcciones

con la propia consciencia

uno encuentra que no hay nadie

mas querido que uno mismo.

De la misma forma, los demas

se aman intensamente a si mismos.

Por lo tanto uno no deberia de herir a los demas,

siunoseamaasimismo.0 Sutra del Rey.
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9. soportando sus ofensas, trabajando para colmar sus propdsitos,
comprometiéndolos con el Dharma, y resolviendo sus dudas.’*®

10. Los Hijos de los Victoriosos son como madres para los seres a través de cinco
actividades: ellos siempre sostienen a los seres con una actitud ecuanime; ellos

lo hacen nacer en un lugar santo!’;

11. Ellos hacen que los seres siempre crezcan con la practica de las virtudes; los
protegen contra todo dafio; y los educan en aquello que debe de ser
aprendido.

12. Los Hijos de los Victoriosos son como padres para los seres a través de cinco
actividades: ellos siempre causan el que la fe crezca en todos los seres; los
implican en su educacién en la suprema moralidad;

13. Los comprometen en la liberacidn; piden por ellos a los Budas; y purgan sus
oscurecimientos.

14. Los Hijos de los Victoriosos son como parientes para los seres a través de cinco
actividades: ellos ocultan el Dharma ante aquellos seres indignos; censuran a
los seres sus lapsus en la disciplina moral;

15. Alaban sus excelencias; les dan consejos utiles; y los alertan ante todos los
peligros que hay en el mal.

16. Los Hijos de los Victoriosos son como amigos para los seres a través de cinco
actividades: sus propias mentes no estan confusas con respecto a los engafios y
la purificacion; dan completamente las perfecciones mundanas vy
transcendentes;

17. Son incansables; nunca se apartan de los seres; y siempre buscan la felicidad y
el beneficio de los seres.

18. Los Hijos de los Victoriosos son como sirvientes para los seres a través de cinco
actividades: ellos siempre se esfuerzan en desarrollar a los seres; siempre
hablan de auténtica renunciacion;

516 . . .
Cada uno de los diferentes aspectos corresponde a cada una de las Perfecciones practicadas por el

bodhisattva, comenzando por la generosidad.
517 . . .
En una tierra bendecida por la preservacién del Buen Dharma.
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19.

20.

21.

22.

23.

24,

25.

26.

Son tolerantes para con aquellos que actian perversamente; dan las dos
perfecciones’'®; y son diestros en los medios habiles.

Los Hijos de los Victoriosos son como maestros para los seres a través de cinco
actividades: ellos han alcanzado la paciencia al comprender la no produccién
verdadera de los fendmenos; ensefian todos los Vehiculos;

Fomentan el éxito en el Yoga; tienen un semblante agradable; y no buscan
ninguna recompensa ni desarrollo espiritual para ellos mismos.

Los Hijos de los Victoriosos son como tutores para los seres a través de cinco
actividades: se esfuerzan para conseguir los propdsitos de los seres; hacen que
completen sus acumulaciones de mérito y de sabiduria;

Hacen que aquellos ya han completado sus acumulaciones sean liberados
rapidamente; hacen que los seres abandonen sus tendencias resistentes; y los
. . 1

proveen con diversas perfecciones mundanas y transcendentes>.

Analisisde la compensacion.

Los seres que compensan adecuadamente la amabilidad de los bodhisattvas
son aquellos que se comprometen en las Seis Perfecciones,

Que estan desapegados de las posesiones, que no descuidan la disciplina
moral, que estan dotados de gratitud en reconocimiento, y que estdn
dedicados a la précticaszo.
Andlisis de las esperanzas.

H 521 . . . 522 .
Ellos siempre esperan aumentar™”, disminuir’*®, evolucionar a los seres,
realizar su progreso especial a través de los Bhumis, y alcanzar la Insuperable,

Completa, y Perfecta lluminacion®2.

Andlisis de la practica efectiva.

Mundanas y transcendentes.

Dandoles bienes materiales y ensefianzas.
Del esfuerzo, concentracidn, y sabiduria.
Las perfecciones.

Las resistencias a la virtud.

Anuttara Samyak Sambodhi.
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27.

28.

29.

30.

31.

32.

33.

Los Hijos de los Victoriosos siempre son eficaces en la eliminacién del miedo®*,

en la auténtica concepcion de la bodhicitta, en la resolucién de las dudas®®, y
en el dar instruccién relacionada con la practica®®.

Andlisis de la auténtica aplicacion.

Los valientes bodhisattvas muestran su auténtica aplicacion en el dar
generosamente sin expectativas de recompensa; en la practica de la moralidad
sin que haya deseo por un buen renacimiento;

En ejercitar la paciencia en todas las situaciones; en el practicar todo tipo de
virtud; en la estabilidad meditativa sin apegarse a la carencia de forma; y en la
sabiduria integrada con los medios habiles.

Andlisis de las cualidades que conducen a las caida$ag excelencias.

Las causas de las caidas de los valientes bodhisattvas son el apego a las
posesiones, la laxitud en la moral, el orgullo, el gusto por los placeres, la
indulgencia, y las supersticiones.

Por el contrario, los bodhisattvas que esta firmemente asentados en las
tendencias que remedian estas caidas, estdn dotados con las cualidades que
conducen a las excelencias.

Andlisis de las virtudes falsas y genuinas.

El fanfarronear, el disimular, el fingir una expresion adorable, el actuar
mostrando una diligencia tan solo temporal, el calmar cuerpo y habla con
artificio, y el estar bien versado en la elocuencia mientras se carece de una
practica real de esas virtudes:

Eso es ensefiado como falsedad para los bodhisattvas, mientras que lo opuesto
se ensefia como siendo genuino en aquellos realmente comprometidos en la

practica.

Andlisis de la disciplina.

524
525
526

Con respecto a los dos aspectos de la ensefianza: lo profundo y lo vasto o altruista.
Con respecto a la bodhicitta ya generada.
De las perfecciones.
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34.

35.

36.

37.

38.

39.

40.

41.

Por medio de sus practicas de la Perfecciéon de la Generosidad y demas, en
todos los Bhumis de los bodhisattvas, el somete los seis tipos de tendencias
resistentes de los seres.

Andlisis de la profecia.

El bodhisattva recibe dos tipos de profecias, variando de acuerdo al tiempo y la
persona, y también en relacion a la lluminacion y a la profecia misma.

hiNI LINRPFSONI &aporfiub IdebiboRillogré & MNlpafidh&aé
ante la comprension de la no verdadera produccién de los fendmenos, las cosas
tales como el orgullo y la lucha egoista llegan a su fin; y llegan a ser uno con
todos los Budas y bodhisattvas.

Esa profecia consiste de campo, nombre, tiempo, nombre del edn, séquito, y
duracién del Sagrado Dharma.

Analisis del logro de la predeterminacion.

El llegar a ser predeterminado para la lluminacién supone para los bodhisattvas
el éxito, vida, infatigabilidad, realizacidn perpetua, meditacion ininterrumpida y
actividad exitosa, y el logro de una paciencia espontdnea en todas las
situaciones.

Anéalisis del deber involuntario.

El deber involuntario para el inteligente528

en todos los Niveles incluye la
ofrenda de veneracién, acometer los entrenamientos, compasion, la préctica
de la virtud, vigilancia en soledad, y también no sentir complacencia en la

comprensién de lo que uno ha aprendido.

Analisis del deber constante.

El deber constante para el inteligente en todos los Niveles es conocer los
inconvenientes del deseo, ser consciente de las aberraciones, aceptar el

sufrimiento,

Cultivar la virtud, no ser indulgente en los placeres, no conceptualizar.

527
528

Acontece en el Octavo Bhumi.
Una forma de designar al bodhisattva.
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42. La materia principal de las perfecciones para los inteligentes es considerado el
dar ensefianza; la pureza en la moralidad; la tolerancia de lo no creado; el
realizar esfuerzo en el Vehiculo Universal; el permanecer con compasién hasta

el fin>?; y la sabiduria.

Analisis de laclasificacion nominal.

43. Para los bodhisattvas de todos los Bhumis la clasificacidon de las ensefanzas
deberia de ser entendida como una clasificacién de escrituras>*° distinguidas
por las varias formas, tales como los Sutras.

44. La clasificacion de las verdades tiene siete aspectos, que estan basados en la
Talidad™". La clasificacion de las razones tiene cuatro aspectos®?, y la de los
Vehiculos, tres>*.

45. La actitud consciente adecuada, la conviccion auténtica dotada con un
resultado, el analisis por medio del conocimiento vélido, y lo inconcebible
deberian de ser entendidos como siendo las cuatro clasificaciones de las
razones.

46. Los Vehiculos son aceptados como tres sobre la base de las diferencias en
cuanto a la aspiracion, ensefianza, aplicacién, preparacién, y realizacién.

Analisis de la investigacion.

47. Las cuatro investigaciones son la investigacién de nombre y referente como
mutuamente incidiendo, y la investigaciéon de ambas designaciones como
meros nombres.

Andlisis del conocimiento completo de la realidad.

48.550AR2 I fI y2 LISNOSLOAsYy RS G2R2 f 2
cuatro divisiones®**; y en los valientes bodhisattvas surge en todos los Bhumis,
para la realizacion de todos sus logros.

529 . . . . .y
El cuarto nivel de concentracién unido a la inmensurable compasion.

Las doce divisiones del Canon Mahayana.

Son las Talidades de la funcién, de la marca, de la elaboracion, de los habitos, de la practica
equivocada, de la pureza, y de la practica correcta.

>3 Razén relacional, razén funcional, razén légicamente establecida, y razon real.

530
531

533 , . s . . . , .
Los Vehiculos de los Oyentes o Discipulos, el de los Realizadores Solitarios, y el Vehiculo Universal.

534 . . . .
Nombres, referentes, adscripciones, y descripciones.
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49.

50.

51.

52.

53.

54,

55.

56.

>36 y la semilla®®’ son las causas de la esclavitud; las

El soporte®®, el disfrute
mentes y las funciones mentales con sus fundamentos>*® y semillas estan

encadenadas aqui.

El inteligente que destruye todos los procesos de originacién colocados en

frente®

, 0 que permanece en si mismo, obtiene la Suprema Iluminacién.

La sabiduria intuitiva, la cual tiene a la Talidad como su objeto, abandona toda
percepcion de dualidad; la experiencia intuitiva del cuerpo de lo
condicionalmente negativo es aceptado por el inteligente como medio para
acabar con esa realidad encadenante.

Meditando en la sabiduria intuitiva que tiene a la Talidad como su objeto sin
ningun tipo de diferenciacion, hay una experiencia de lo que existe y de lo que
y2 SEAAGST GFf LISNB2Z2YlF S& ftl YIR2

Para los individuos ingenuos, al estar oscurecida la realidad, se les aparece la
irrealidad por todas partes; pero para los bodhisattvas, quienes han aclarado la
irrealidad, la realidad se les aparece por doquier.

Uno deberia de saber que para el bodhisattva realizado lo irreal no aparece, y
que aparece lo real: esta transformaciéon fundamental es la liberacién, porque
entonces él es libre para actuar segun sus deseos.

El gran objet054°aparece por todas partes, desarrollado mutuamente a través
de la interaccidén de diversas categorias de fendmenos; pero puesto que crea
obstrucciones a la Budeidad, uno deberia de abandonar sus percepciones
habituales por medio del conocimiento.

Anédlisis de los inmensurables.

Para los inteligentes, los inmensurables son eso que ha de ser

perfeccionado®®, que ha de ser purificado®*, que ha de ser obtenido>*?

545
d’™.

, que ha
de ser inspirado hacia la madurez®**, y eso que ensefia la realida

El mundo material.

536 . . .
De los cinco objetos de los sentidos.

La base de la consciencia, o consciencia almacén (alaya vijfiana)
El ojo, oido, nariz, etc.
La realidad imaginada, que es destruida mediante el analisis. Se considera que hay tres tipos de

realidad: la imaginada, la dependiente, y la primordial. Para una explicacion detallada de las Tres
Realidades, ver Vasubandhu: Tratado sobre las Tres Naturalezas.

El mundo percibido.
El reino de los seres sintientes.
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Analisis de los frutos de la ensefianza.

57.El fruto de la ensefianza del inteligente inmerso en la dedicacién es la
generacién del pensamiento de Ia iluminacion®*®, la paciencia ante la
comprension de la no verdadera produccién de los fendmenos, el ojo
inmaculado del Vehiculo Individual, la terminacion de las contaminaciones,

58. La larga preservacidon del Sagrado Dharma, la educacién con respecto a las
cosas, la resolucidon de las dudas, y el disfrute del Dharma.

Analisis de la universalidad del Vehiculo Universal.

59. El Vehiculo Universal es llamado asi porque estd dotado con objetivos
universales, por la mutua realizacién de los propdsitos, por la sabiduria
intuitiva547,

60. Por tener una iniciativa creativa®*®, por la destreza en los medios habiles®*, el

550 551

éxito™", y por los hechos de un Buda™".

Analisis del resumen del Vehiculo Universal.

61. El Vehiculo Universal se resume como despertando la disposicidon espiritual,
teniendo fe en el Dharma, la generacidon de la bodhicitta, la practica de la
generosidad y de las demas perfecciones, la noticia de la predeterminacion,

62. El desarrollo evolutivo de los seres®; la purificacién del universo y el Nirvana

de no permanencia553; la Insuperable, Completa, y Perfecta lluminacion®?; y la

manifestacion de los hechos de un Buda®>>.

> Todo el mundo fenoménico.

>3 E| Reino de la Verdad, Dharmata.

Los Discipulos u Oyentes.

Los Medios habiles.

** Bodhicitta.

> Que lleva a comprender en la Visidn Profunda, la naturaleza vacia tanto del ego como de todos los
fenédmenos.

>4 Porque posibilita la continua dedicacion de los bodhisattvas durante tres incontables eones.

>* Que practica continuamente renaciendo sin apegos en la existencia ciclica.

>0 Porque lo lleva a uno a obtener las cualidades, poderes, intrepideces, y marcas de un Buda.

>>! pyesto que lleva a sus bodhisattvas a manifestar una y otra vez la Perfecta lluminacién y la liberacién
universal final.

544
545

*>584RS I SyiGNIRI Sy f2& .KdzyAa RS f2& o02RKAAl G40 3
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>>* En el Nivel de un Buda.

>>> A través de los Tres Cuerpos de un Buda.
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63.

64.

65.

Anédlisis del bodhisattva.

Estos cinco deberian de ser reconocidos como bodhisattvas en todos los
Bhumis: uno que tiene fe; otro que es puro en su responsabilidad universal;
aquellos que practican a través de los signosSSG; quienes lo hacen a través de la

carencia de signos>’; y quienes practican sin motivacién interesada>®.

Es un verdadero bodhisattva aquel que estd desapegado de los deseos; que
mantiene la pureza en sus acciones de cuerpo, habla, y mente; que ha
conquistado el enfado; que estda dedicado al desarrollo de las buenas
cualidades; que no se desvia del Dharma; que ve la Realidad Profunda; y que
anhela la lluminacién.

Es un verdadero bodhisattva quien desea ayudar; quien no se da cuenta de que
estd siendo dafado; quien tolera las heridas infringidas por otros; quien es

valiente®®, vigilante®®®, y muy instruido; y quien esta dedicado al interés de los
demas.
66. Es un verdadero bodhisattva aquel que comprende el sufrimiento; que no esta

67.

68.

apegado a ninguna nocidn de propiedad y riqueza561; guien no alberga ninguna

562,

enemistad oculta; el que es un yogui; que es diestro en los sighos™"; que no

tiene puntos de vista erréneos; y que esta interiormente surtido>®.

Es un verdadero bodhisattva aquel que es afectuoso; que vive en la excelencia
de la conciencia; que voluntariamente soporta el sufrimiento; que no esta
apegado a su propia felicidad; que tiene a la memoria como lo mas querid0564;

cuyo ego esta bien concentrado®®; y que no cambia de Vehiculo.

Es un verdadero bodhisattva quien disipa el sufrimiento; quien no causa
sufrimiento; quien voluntariamente soporta el sufrimiento; quien no teme el
sufrimiento; quien esta libre del sufrimiento; quien no alberga una nocidén de
sufrimiento; y quien acepta el sufrimiento.

>*® L os bodhisattvas entre el segundo y sexto Bhumi.

Los bodhisattvas que estan en el séptimo Bhumi.
Desde el octavo al décimo Bhumi.
559 . . . . ..
Quien persiste en su esfuerzo sin ser abatido por el sufrimiento.
560 . . . .
Quien no esta apegado al gozo de la meditacion.
561 . . e ey
Que esta establecido en la renunciacioén.
Quien ha alcanzado la destreza en los tres signos de la serenidad mental y otras meditaciones.
Quien tiene en su interior el Vehiculo Universal.
Pues su mente descansa en el equilibrio meditativo.
Porque esta dotado con la sabiduria no conceptual.

557
558

562
563
564
565
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® es lo mas

69.Es un verdadero bodhisattva aquel para quien el Dharma®
importante; aquel que no gusta de los fenémenos materiales®’; quien aprecia
los fendmenos relacionados con el Dharma; quien siente disgusto ante los
comportamientos llenos de odio; quien estd dedicado a la préactica del Dharma;
quien tiene poder568 en su practica del Dharma; y que no ve a la oscuridad

presente en todos los fendmenos.

70. Es un verdadero bodhisattva quien tiene memoria con respecto a la riqueza,
con respecto a los preceptos, con respecto a la proteccidn, con respecto a la
virtud, con respecto a la felicidad, con respecto la verdad, y con respecto a los
Vehiculos.

71. Es un verdadero bodhisattva quien se avergilienza del desprecio; quien se
averglienza de las mas leves faltas; quien se avergilienza de la impaciencia;
quien se averglienza de la transgresidén; quien se averglienza de las
distracciones; quien se averglienza de los puntos de vista efimeros; y quien se
avergiienza de otros Vehiculos.

72. Es un verdadero bodhisattva quien se compromete a ayudar a los demads en
esta vida y mads alla de ella a través de la ecuanimidad, la accién motivada, el

logro de las maestrias, el ensefiar con igualdad, y la gran fructificacion®’.

Andlisis de los nombre genéricos de los bodhisattvas.

~h
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dieciséis nombres de los bodhisattvas.

75.1 £ 3dzA Sy Sa fftFYFR2 aGo02RKAaAlFGOGOEE LI2N O
comprender bien la realidad; por comprender bien el propdsito universal; por
comprenderlo todo; por tener una comprensién permanente; y por
comprender los medios habiles.

>%® Para quien lo mas importante es la Suprema lluminacion.

> Que siente disgusto ante la intolerancia, esto es ante la vision de un Dharma mundano.
A través de su logro de las concentraciones.

La Budeidad.

568
569
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76.1 £ 3dzA Sy Sa tflFYIR2 Go0o2RKAAl GGOI ér
comprender las visiones sutiles; por reconocer las distintas ideas; y por realizar

la irreal construccion de todo”’°.

770 £ 3dzA Sy Sa {ftftlFYIR2 dGo02RKAAl (GO ¢
comprendiendo; por comprender lo bien comprendido; por comprender la no
existencia; por comprender la produccién; y por tener una comprension basada
en la experiencia de la comprensién del acto de comprender a través de la no
comprensibilidad.

78.1 £ 3dzA Sy S&a {fftlFYIR2 Go0o2RKAA&l GOOI ¢
objetivo; por comprender la realidad primordial; por comprender todos
objetos; por comprender la totalidad de los fenédmenos; y por comprender el
objeto, sujeto, y la accion de comprender®’*.

79.' £ 3dzA Sy S&a ffFYIFIR2 Go02RKAAlFGGOI €

Perfeccion’’%; por comprender la posicién®’®; por comprender el vientre>’*; por

comprender la proyeccion del proceso de un Buda®’®; y por comprender la

poderosa resolucién de todas las dudas’’®.

80. Un bodhisattva es inteligente, con su intelecto ya desarrollado, sin desarrollar,

>77 y entendimiento®’%;

580,
Y

y tal como estd en el presente; con realizacion
. . 7 .
arrepentido y no verbalmente consciente®’’; orgulloso vy libre del orgullo
.. . 1
espiritualmente inmaduro y maduro®*.

7% por comprender la mente, las funciones mentales, la consciencia nacida de ellas, y su elaboracion
irreal.

>t Muestra los cinco tipos de comprensién: la comprension de las tres naturalezas (imaginada,
dependiente, y primordial), la comprensién de todos los aspectos de las verdades, y la comprension de
la pureza de los tres sectores de lo comprensible: objeto de comprensidn, sujeto que comprende, y la
accion de comprender.

>’? La Budeidad.

>” por comprender la posicidn alcanzada lo cual le permite entrar en el Cielo de Tushita.

% Que le permite entrar en el vientre de la madre.

Esto es: nacer del vientre de una madre, disfrutar de los placeres, renunciar al mundo, realizar
austeridades, y alcanzar la Perfecta lluminacion.

7% Lo que le permite Girar la Rueda del Dharma

A través de la meditacion.

A través de la instruccion de otro.

Se refiere a la visidn profunda de las acciones burdas y sutiles del pasado.

Segun este en los Bhumis inferiores o superiores.

Segun esté mas o menos cerca de la Completa lluminacion.

575

577
578
579
580
581
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Esto concluye el capitulo diecinueve del Mahayanasutralamkara, sobre LAS
EXCELENCIAS.

CAPITULO VEINTE.

LA PRACTICA Y LA CULMINACION.

Analizando las marcas del bodhisattva.

Las marcas del inteligente son sensibilidad, habla gentil, coraje, generosidad, y
destreza a la hora de elucidar la intencién profunda.

Estas cinco marcas deberian de ser reconocidas desde la ambicién® y la
préctica583 del bodhisattva; en su ayuda, inspirando fe, incansables, y en su
activismo social tanto con bienes materiales como con ensefianzas.

Analizando los papeles del cabeza de familia y del mendicante.

Los bodhisattvas siempre se convierten en monarcas universales, y como
cabezas de familia, cumplen los propdsitos de todos los seres.

En todos los Niveles, la renunciacidn del inteligente siempre es conseguida bien
por tomar los votos o por el conocimiento de la realidad; o es una actuacién
para instruir.

El papel del mendicante esta dotado con innumerables excelencias, siendo el
monje bodhisattva superior al bodhisattva cabeza de familia.

La determinacion de los valientes bodhisattvas de salvar a todos los seres se
considera que consiste en el deseo de que haya resultados placenteros para
ellos en las vidas futuras, y en el deseo de que ellos estén comprometidos
ahora en la practica de la virtud en esta vida; al igual que el deseo de que ellos
alcancen el Nirvana; en todos los Bhumis, es impura progresivamente584,
pura>®, y extremadamente pura®®.

*82 | a sensibilidad afectuosa.

583
584
585

Todas las demas.
En los Caminos Mahayana de la Acumulacién y la Aplicacidn, antes de entrar en los Bhumis.
En los siete primeros Bhumis.
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Andlisis de la adopcion de todos los seres por parte de los bodhisattvas.

7. Los inteligentes en todos los Bhumis adoptan a todos los seres con sus votos, su
ecuanimidad, con sus maestrias, y con su liderazgo espiritual.

Anélisis del nacimiento.

8. Para los inteligentes, se considera que el nacimiento ocurre por el poder de la
evoluciéon®®’, por el poder de un voto®, por el poder de la concentracion
meditativa®®, y por el poder del sefiorio”.

Unresumen ded posicion y los Bhumis.

9. A partir del criterio, persona, entrenamiento, sistema de vida, consecucién,
signos, etimologia, y realizacion, la posicion y el Bhumi son conocidos como
tales.

Analisis del criterio de la posicién y los Bhumis.

10. La suprema vacuidad del yo; una firme persistencia en la accién efectiva; el
deseo de renacer en el reino del deseo después de haber permanecido en el
agradable gozo de las contemplaciones.

11. Entonces, viene la dedicaciéon a los factores de la lluminacion en la existencia
ciclica; y el desarrollo de los seres, sin aflicciones mentales;

12. Preservando las pasiones durante el renacimiento voluntario; combinando
totalmente el Sendero de la Carencia de Signos con el Sendero del Vehiculo
Unico.

13. La Carencia de Signos, la espontanea purificacion del Campo de Buda; y
entonces la consecucion de la evolucién de los seres.

586 . . . . T
En los siguientes Bhumis tras haber alcanzado la irreversibilidad.

Cuando en el Nivel de la Accidn por la fe, en los dos primeros Caminos Mahayana, renace en el
mundo de los dioses o de los hombres.
588 . . . .

Cuando estando ya en os Bhumis renace en un mundo inferior, como el de los animales, con el
objetivo de madurar a los seres,
589 . .2 .

Cuando tras abandonar los reinos de la contemplacién, renace en el reino del deseo,
Cuando aquellos que son emanaciones manifiestan un nacimiento en lugares como el Cielo de
Tushita.

587

590
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14.

15.

16.

17.

18.

19.

20.

21.

Y la purificacion de las concentraciones meditativas, las retenciones, y la
perfeccidn de la lluminacion. Por estas descripciones deberia de ser reconocido
el criterio definidor de los Bhumis.

Andlisis de la persona en los Bhumis.

El bodhisattva en cada Bhumi tiene, respectivamente: la visidn pura; ética
extremadamente pura; ecuanimidad; estd libre de orgullo respecto al Dharma;
estd libre de orgullo con respecto a un proceso espiritual distintivo; estd libre
de orgullo con respecto a las aflicciones y la purificacién; y tiene una
comprension instantdnea;

Tiene ecuanimidad y purificaciéon del Campo de Buda; es diestro en el
desarrollo de los seres; tiene grandes poderes, perfeccion fisica, destreza en la
manifestacion, y la verdadera consagracion.

El sistema de entrenamiento

Tras haber realizado la naturaleza de la realidad en esta vida, el bodhisattva
contintia educandose en la moralidad suprema, en la mente suprema, y en la
sabiduria supremasgl; pero la sabiduria tiene un doble dominio.

. 2 . . ..
La Asidad de las cosas>®?, y las funciones que provienen del desconocimiento y

593

del conocimiento de eso™, constituyen el dominio de la sabiduria, que de este

modo esta clasificada en dos Bhumis.

Existen también otros cuatro resultados de los entrenamientos y sus
meditaciones. El primer resultado es la posicién de la Carencia de Signos con
esfuerzo volitivo.

La misma posicién, pero sin esfuerzo volitivo, que supone la purificacion del
Campo de Buda, es aceptada como el segundo resultado.

La verdadera obtencion de la maduracion evolutiva de los seres, y la realizacion
de las concentraciones y las retenciones, constituyen los resultados supremos.

Estos tipos de resultados son manifestados en los cuatro Bhumis.

El sistema de métodos puros.

591
592
593

Desde el primer al cuarto Bhumi.
Las Cuatro Nobles Verdades
Los doce vinculos de la originacién interdependiente, en ambos ordenes, el natural y el reverso.
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22. Tras haber obtenido aqui la vision profunda dentro de la realidad, el método de
moralidad llega a estar completamente purificado; y después de eso, los
métodos de concentracion meditativa y de sabiduria también son purificados.

23.En los otros Bhumis®®, la liberacion y la intuicion de la liberacién son
purificados, quedan libres del obstaculo de los cuatro resultados y de la
obstruccion de la impenetrabilidad.

El sistema de realizacion.

24. Todos los Bhumis han de ser conocidos como no realizados y realizados;
aungue hayan sido realizados, son no realizados y también realizados.

25. La realizacion deberia de ser entendida a través de un entrenamiento
sistemadtico, a través de conocerlo como construccién, y a través de su no
discriminacion.

26. La practica meditativa y la realizacién son inconcebibles en todos los Bhumis,
porque son individualmente intuidos, y porque son el objeto de los Budas.

Los signos de aquellos que estan en los Bhumis.

27. Lafey la claridad es universalmente aceptado como un signo de un bodhisattva
que estda en los Bhumis; otros signos son el no desanimarse®”, el no
acobardarse ante las pruebas, y la no dependencia de otros™®.

28. La realizacidn universal, la igualdad universal de la mente, la no excitacion®”’, el
desapego, el conocimiento de los medios habiles, y el nacer en el circulo de un
Buda.

Andlisis de los signos de haber realizado las Perfecciones mientras estaba en
los Bhumis.

29. Sin deseo de poder, con el corazon libre de codicia y de veleidades, libre del
enfado y la pereza, libre de pensamientos de odio y crueldad, sin que su
intelecto sea perturbado por las nociones y discriminaciones negativas, con la
mente libre de distracciones, sin ser vencido por la felicidad ni desalentado por

% Desde el séptimo hasta el once, el estado de un Buda.

Con respecto a las ensefianzas vastas y profundas.
No depende de otros que estén en su mismo Bhumi para lograr la realizacién.
Ante la alabanza o la critica.

595
596
597
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30.

31.

32.

33.

34.

35.

36.

el sufrimiento, confiando en un amigo espiritual®®, el bodhisattva busca

aprender, y se esfuerza en honrar al Maestro™>°.

Conociendo los medios hdbiles supremos, habiendo reunido una enorme
acumulacién de mérito, él la comparte con todos, y dedica cada dia a la
Perfecta lluminacion. Tal Hijo de los Budas nace en reinos excelentes, siempre
hace el bien, disfruta de las excelencias de los poderes psiquicos, y es un tesoro
de buenas cualidades.

Analisis e los beneficios de la realizacion de las Perfecciones.

Para los inteligentes, los beneficios a través de los Bhumis se considera que
presentan cinco aspectos®® en relacién a ambas, serenidad y visién profunda.

Andlisis de la etimologia de los Bhumis.

Viendo que se aproxima la lluminacién, y el cumplimiento de los propdsitos de
los seres, en el bodhisattva surge una intensa alegria: por eso el primer Bhumi
es llamado Alegre.

Porque estd libre de las manchas de la inmoralidad y del esfuerzo incorrecto, el
segundo Bhumi es llamado Inmaculado. Porque produce la gran luz del
Dharma, el tercer Bhumi es llamado Iluminando.

Los factores de la iluminaciéon son como la luz de un fuego brillante; ese cuatro
Bhumi, el cual quema ambos oscurecimientosGOl, es llamado Radiante.

El desarrollo de los otros seres y la proteccién de sus propias mentes son
conquistados con dificultad por los inteligentes; por eso este quinto Bhumi es
llamado Dificil de Vencer.

Porque aqui confiando en la Perfeccion de la Sabiduria perciben la verdadera
naturaleza del samsara, y se aproximan a las cualidades de la Perfecta
Budeidad, este Bhumi es llamado Aproximacior??

Kalyanamitra
El Buda, o en otro sentido el guru visto como un verdadero Buda.
1) a cada momento genera las causas para que todos los condicionantes negativos sean destruidos;

2) Disfruta del placer del Dharma, libre de toda nocidn de dualidad; 3) reconoce la luz del Dharma, la
cual es indivisible e inmensurable; 4) Sin conceptualizar, se les aparecen los signos de la purificacion; 5)
Para logro del Cuerpo de la Verdad, crea un conjunto de causas que siempre se incrementan.

Los oscurecimientos objetivos y los de las adicciones.

¢l YOASY fflYIR2 a/ftlNFYSYGS pelcigiilds kblidade? desla
Budeidad claramente.
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37.

38.

39.

40.

41.

42.

43.

Porque estd vinculado al Sendero Unico, el séptimo Bhumi es llamado
Progresadolejos. Porque no puede ser perturbado por los dos tipos de
conceptualizacidn, el octavo Bhumi es llamado Inamovible.

Porque tiene un conocimiento intelectual perfecto, este noveno Bhumi es
llamado Intelecto PerfectoEl décimo Bhumi es llamado Nube del Dharma
porque es como una nube cargada de lluvia en el cielo del Dharma,
interpenetrando ambas, las concentraciones y las retenciones.

Los Bhumis de los bodhisattvas son considerados como sitios, porque los
bodhisattvas siempre permanecen alegremente en ellos para beneficio de los
diversos perfeccionamientos de la virtud.

{2y O2yaARSNIR2a 0O2Y2 aGbA@gStSat
ascender mds y mas alto en esos inmensurables Bhumis, para que numerosos
seres puedan llegar a verse libres del miedo.

Analisis de la forma de reaacion.

Los Bhumis son alcanzados de cuatro formas: por la fe, por comprometerse en
la practica, por la realizacién a través de la Visién Profunda; y por el logro de la
realizacion.

Andlisis de la practica.

Los cuatro tipos de practica de los valientes bodhisattvas ha sido ensefiado de
acuerdo las escrituras del Vehiculo Universal, para beneficio de los seres que
tienen fe en el Vehiculo Individual y en el Vehiculo Universal; para atraerlos y
domarlos a ambos.

LA CULMINACION.

Analisis de losnmensurables.

iOh, Tu, que eres amor para los seres, que quieres su unién con la felicidad,
qgue quieres liberarlos del sufrimiento, que quieres que no estén privados de la

alegria, y que quieres ayudarles y hacerles felices, jHomenaje a ti!

Andlisis dda liberacion, la soberania, y la totalidad.
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44, Liberado de todos los oscurecimientos, jOh Sabio,
Tu posees la soberania sobre todo el mundo!
iTu sabiduria interpenetra todo lo cognoscible!
iHomenaje a Ti, cuya mente es libre!

Analisis de la inmunidad.

45. jCompasivo hacia aquellos hundidos en las pasiones!
iCompleto domador de todas las pasiones de los seres!
iConquistador de las pasiones!
iHomenaje a Til

La especial sabiduria intuitiva del voto de un Buda.

46. iSin esforzarse y desapegado,
No estas obstruido!
iPermaneciendo siempre en equilibrio meditativo
Siempre resuelves todas las cuestiones!
iHomenaje a Ti!

Analisis dektonocimiento intelectual de laisenanza.

47. iTu inteligencia siempre esta sin impedimentos
4
Con respecto a la base®® y lo basado®,
Con respecto a la Ensefianza pronunciada e intuida!

iOh Tu, el Mejor de los Maestros! iHomenaje a Ti!
Andlisis de losuper conocimientos

48. jCuidando de los seres®®
Oyendo sus palabras606 ,
Conociendo sus pensamient056°7,
Conoces sus acciones pasadas y futuras,
Y también su salida del samsara®®!

iCh, Tu, el Mejor de los Instructores! iHomenaje a Ti!

%3 E| Dharma.

604 . e
El significado del Dharma.
605 . .
Pudiendo transportar su cuerpo por los aires.
Con su clariaudiencia.
Con su telepatia.
La Existencia Ciclica.

606
607
608
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Andlisis de las sefales y marcas.

49. jCuando todos los seres Te ven,
Reconocen a un Ser Sagrado!
iTu creas la fe a partir de un solo vislumbre!
iHomenaje a Til

Analisisde la purificacion.

50. iOh Tu, que has logrado la maestria de asumir,
Hacer durar, y abandonar las formas vivas,
De emanar y de transformar los objetos,
Y sobre las concentraciones meditativas y sabiduria!
iHomenaje a Ti!

Andlisis de los poderes.

51. jQuien destruye a los demonios®® que engafian a los seres
Acerca de los métodos®™, refugios®?, purificaciones®?,
Y las Perfecciones®™ del Vehiculo Universal!
iHomenaje a Til

Andlisis de las ausencias de miedo

52. Tu, que ensefas la sabiduria y el abandono,
Y la perfeccién y la prevencién,
Que son necesarias para ambos, el individualismo y el altruismo;
iNunca son perturbadas por los fanaticos religiosos!
iHomenaje a Ti!

Anéalisis de la invulnerabilidad.

53. iTu ensefias sin restricciones en todas las asambleas!

e, T . 1
iTU estés libre de las dos impurezas®**!

% | os Cuatro Maras son: 1) El Mara celestial, de nombre Papiyan, que con ejércitos de subditos habita

en el cielo de Paranirmitavasa vartin, el sexto cielo del Reino del Deseo. 2) El Mara de los cinco
agregados o montones. 3) El Mara de las aflicciones. 4) El Mara de la Muerte

%1% por medio del conocimiento de lo que es adecuado y lo que no lo es.

A través del conocimiento de la fructificacion de las acciones adecuadas.

®12 A través de los conocimientos de la contemplacion, liberacion, concentraciones, y samadhis.

®13 A través de su conocimiento de las facultades de los seres, elimina las facultades inferiores, y pone a
los seres en contacto con sus propias facultades superiores.

14 El apego y el rechazo.
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54,

55.

56.

57.

58.

59.

iEres invulnerable y no distraido!
iAtraes a un séquito! jHomenaje a Ti!

Andlisis de la conquista completa de los instintos.

iActuando o en descanso, siempre y en todo lugar,
No actuas sin omnisciencia!

iOh, Omnisciente, Tu propdsito es realidad!
iHomenaje a Til

Analisis de la no confusion.

iTU nunca pierdes el tiempo cuando cumples

Los propdsitos de todos los seres! i Tu trabajo nunca es inutil!
iSiempre estas libre de confusidn!

iHomenaje a Til

Analisis de la Gran Compids.

iTu siempre miras al mundo entero

Seis veces en un dia y noche!

iTu estas dotado con la Gran Compasion!

iTu tienes el buen corazén! iHomenaje a Til

Las cualidades exclusivas.

iTu superas a todos los Oyentes y Realizadores Solitarios
En practica, realizacidn, sabiduria, y actividad!
iHomenaje a Ti!

Andlisis de la omnisciencia.

iTu has alcanzado la Gran lluminacién Universal

Por medio de los Tres Cuerpos!

iTu resuelves las dudas de todos los seres en cualquier parte!
iHomenaje a Til

Analisis dea perfeccion de las Perfecciones.

iTu no aprehendes,
Estas libre de faltas,
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Libre de las perturbaciones,
No permaneces,
Imperturbable,

No elaboras nunca nadal
iHomenaje a Til

Analisis del caracter de los Budas.

60. iTu has alcanzado lo Definitivo!
iTu has transcendido todos los Bhumis!
iTu has llegado a ser el Jefe de todos los seres!
iTu eres el liberador de todos los seres!

61. iDotado con infinitas, inigualables excelencias,
Te manifiestas en los mundos®®” y también en Tus circulos®®®!

iY sin embargo, Tu estds totalmente fuera de la vista®"’ de dioses y humanos!

62. iNo obstante, por el poder de esos Cuerpos,
Conforme al destino de los discipulos,
Mientras que el mundo exista,

Tu actividad es ininterrumpidal

Esto concluye el capitulo veinte del Mahayanasutralamkara, sobre LA PRACTICA Y
CULMINACION.

El Mahayanasutralamkarasta concluido

Traducido al castellano y anotado, en base al comentario del Maestro Vasubandhu y a
otros textos, por el ignorante y falto de devocion upasaka Losang Gyatso.

®'> por medio del Nirmanakaya de un Buda.

Por medio del Sambhogakaya.
En su Dharmakaya, o Cuerpo de la Verdad.

616
617

124



125



126



127



128



