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Esto he oido:

Cierta vez el Buda® estaba residiendo en la Montafa Pico del Buitre, cerca de la ciudad
de Rajagriha, junto con 8.000 grandes monjes, y 12.000 Bodhisattvas-Mahasattvas’; y
también estaban alli dioses de los cielos de los Reinos del Deseo y de la Forma, junto
con hijos de dioses de los cielos de las moradas puras. Rodeado por una multitud
reverente de innumerables cientos de miles, el Honrado por Todo el Mundo exponia el
Dharma®.

En aquel tiempo, un hijo de un dios llamado Tendencia Domada en Silencio, habia
venido a sentarse en esa asamblea. El se levantd de su asiento, descubrié su hombro
derecho, se arrodill6 sobre su rodilla derecha, y juntd las palmas de sus manos
encarando al Buda. El pregunté:”Honrado por Todo el Mundo, ¢ Donde vive Maiijushri?
Los hombres virtuosos presentes en esta multitud ansian verlo, y escucharle ensefiar el
Dharma?”

El Buda dijo al hijo de un dios Tendencia Domada en Silencio: “Hijo de un Dios, hacia el
Este, después de pasar 10.000 Campos de Buda partiendo de aqui, existe un Campo de
Buda llamado Sostenedor del Tesoro. En ese Campo de Buda estd un Buda llamado
Apariencia de Tesoro, el Tathagata®, el Arhat’, el Completamente y Perfectamente
Despierto®, el cual estd exponiendo ahora el Dharma. Ma#jushri vive en ese mundo,
donde él expone el Dharma a los Bodhisattvas-Mahasattvas.”

LA PETICION PARA INVITAR AL BODHISATTVA MARNJUSHRI.

El hijo de un dios dijo: “Honrado por Todo el Mundo, yo ruego solo que proyectes Tus
signos auspiciosos y hagas que Mafjushri visite nuestro mundo. ¢Por qué? Porque,

LEI Despierto.
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Honrado por Todo el Mundo, el escuchar el Dharma de labios de los Oyentes o de los
Realizadores Solitarios’ no puede comparase con oirlo de Mafijushri. Excepto el
Tathagata, ningun otro puede superarlo exponiendo el Dharma. Cuando Mafjushri
ensefia el Dharma, todos los palacios de los demonios® son derruidos, y todas las
multitudes de demonios son vencidas. Aquellos que poseen una arrogancia extrema,
ponen fin a su arrogancia; aquellos que aun no han generado la mente de la
lluminacién®, la generan; aquellos que ya han generado la mente de la iluminacion,
nunca se apartan de ella; aquellos que pueden ser atraidos hacia el Dharma, son
atraidos; aquellos que debieran de ser abandonados®®, son abandonados. Todos los
que escuchan siguen al Tathagata, y desean hacer que el Dharma siga permaneciendo
en el mundo durante mucho tiempo.”

Conociendo la mente del hijo de un dios Tendencia Domada en Silencio, el Honrado
por Todo el Mundo, desde un pelo blanco situado en Su entrecejo emitié una radiacién
qgue ilumind este Campo de Buda y 10. 000 Campos de Buda mdas hacia el Este,
alcanzando el mundo llamado Sostenedor del Tesoro.

Cuando los Bodhisattvas-Mahasattvas presentes en Sostenedor del Tesoro vieron esa
irradiacion, preguntaron al Buda Apariencia de Tesoro: “Honrado por Todo el Mundo,
¢Por qué esa irradiacion estd proyectada por todo nuestro mundo?”

El Buda Apariencia de Tesoro dijo a los Bodhisattvas: “Hombres virtuosos, partiendo de
aqui en direccion Oeste, tras pasar 10.000 Campos de Buda, hay un mundo llamado
Saha'. En ese mundo hay un Buda llamado Sakyamuni, el Tathagata, el Arhat, el
Completamente y Perfectamente Despierto, quien ahora estd exponiendo el Dharma.
Ese Buda ha emitido desde el pelo blanco de Su entrecejo un rayo de luz, el cual ha
pasado a través de 10.000 Campos de Buda hasta alcanzar e iluminar nuestro mundo.”

Aquellos Bodhisattvas preguntaron: “Honrado por Todo el Mundo, ¢Por qué
Sakyamuni, el Tathagata, el Arhat, el Completamente y Perfectamente Despierto ha
emitido desde ese pelo un rayo de luz?”

El Buda contesté: “En el mundo del Tathagata Sakyamuni estdn reunidos en una
asamblea innumerables cientos de miles de Bodhisattvas, y Sus cuatro clases de
discipuloslz, quienes desean ver a Manjushri el Joven, y oirle exponer el Dharma. Por
esta razon, el Tathagata Sakyamuni ha emitido un rayo de luz desde ese pelo.”

’ Sravakas y Pratyekabuddhas; ambos pertenecen a las dos ramas del Vehiculo Pequefio o Hinayana.

® Maras: hay cuatro clases de maras: el mara de las aflicciones, el mara de los agregados, el mara hijo de
los dioses (Papiyan) , que habita en el sexto cielo del Reino del Deseo, y el mara que es Yama, el Sefior
de la Muerte.
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Entonces el Buda Apariencia de Tesoro dijo a Maiijushri: “Puedes ir a Saha. Sakyamuni,
el Tathagata, el Arhat, el Completamente y Perfectamente Despierto estard deleitado
viéndote. Las multitudes alli estan deseosas de oir el Dharma de ti.”

Mafjushri respondié a ese Honrado por Todo el Mundo: “Yo también soy consciente de
esta auspiciosa proyeccion de la irradiacion.”

LA LLEGADA DEL BODHISATTVA MANJUSHRI AL MUNDO DE SAHA.

Entonces Manfjushri, el Principe del Dharma, junto con su séquito de 10.000
Bodhisattvas, postrd su cabeza los pies del Buda Apariencia de Tesoro. En el tiempo
que lleva a un hombre fuerte extender o encoger su brazo, ellos desaparecieron del
mundo de Sostenedor del Tesoro, y llegaron al mundo de Saha. Ellos se quedaron en el
cielo abierto, sin revelar su presencia. Como una ofrenda al Tathagata Sakyamuni y a
las multitudes, ellos hicieron caer una tupida lluvia de flores de diversos colores y
agradables fragancias, Cuando las multitudes vieron caer la lluvia de flores,
preguntaron al Buda. “Honrado por Todo el Mundo, ¢Cudl es el significado de este
signo, de esta gran lluvia de flores?”

El Buda contestd: “Hombres virtuosos, fue enviada por Maifjushri, el Principe del
Dharma, y sus 10.000 Bodhisattvas, quienes han llegado aqui. Permanecen en el cielo
abierto, sin revelar su presencia, y han hecho caer esta lluvia de flores como una
ofrenda para Mi.”

Entonces las multitudes hablaron con una sola voz: “Honrado por Todo el Mundo,
deseamos ver a Maidjushri, el Principe del Dharma, y a su séquito de 10.000
Bodhisattvas-Mahasattvas.”

Entonces Maiijushri y sus 10.000 Bodhisattvas descendieron del cielo. Después se
postraron a los pies del Buda y lo circunvalaron, y conjurando la aparicién de asientos
usando su poder espiritual, se sentaron a un lado.

El hijo de un dios Tendencia Domada en Silencio, dijo: “Honrado por Todo el Mundo, yo
quisiera pedir a Manfjushri, el Principe del Dharma, que hablara sobre todo lo que las
multitudes quieren oir.”

El Buda dijo al hijo de un dios: “Puedes preguntar a Manijushri, el Principe del Dharma,
sobre tus dudas.”

LAS ENSENANZAS.

LA VERDAD SUPREMA.

Asi, el hijo de un dios Tendencia Domada en Silencio preguntd a Mafijushri: “¢Por qué
disfrutas exponiendo el Dharma en el mundo del Buda Apariencia de Tesoro?”



Mafijushri contestd: “Hijo de un Dios, alli ni se propicia, ni se erradica la codicia; ni se
propicia, ni se erradica el enfado; ni se propicia, ni se erradica el engafio; ni se propicia,
ni se erradica la impaciencia. ¢Por qué? Porque los fendmenos que no tienen
nacimiento, tampoco tienen muerte.”

El hijo de un dios, maravillado, preguntd: “Maiijushri, {Los seres sintientes de ese
mundo ni propician la codicia, enfado, y engafio, ni tampoco los erradican?”

Maijushri contestd: “No hacen nada de eso, Hijo de un Dios.”
El hijo de un dios pregunto a continuacién: “¢Qué Doctrina pronuncia ese Buda?”

Mafijushri: “El ensefia que los fendmenos no tienen nacimiento, ni muerte. ¢Por qué?
Porque el Buda de ese mundo ensefia que no hay ni erradicacion, ni realizacion. Alli los
seres sintientes valoran la verdad suprema, no la verdad mundana.”

El hijo de un dios preguntd: “Manjushri, ¢ Por qué es llamada la verdad suprema?”

Mafijushri contestd: “Hijo de un Dios, porque revela que los fendmenos no tienen
nacimiento, ni muerte; ni tienen un lugar o no tienen un lugar; y no son ni apariencia, ni
espacio vacio; ni la unicidad apareciendo, ni no apareciendo; y no son ni apariencia
perceptible, ni apariencia no perceptible, ni agotdndose, ni no agotdndose; ni finito, ni
infinito. Semejante pronunciamiento revela el significado supremo. Hijo de un Dios, no
pertenece a la mente en continua calma, ni a la mente que estd continuamente
pensando, ni a las palabras; ni es esto, ni eso, ni lo del medio. Semejante
pronunciamiento revela el significado supremo. Hijo de un Dios, la verdad que no
puede ser aprehendida, y que estd mds alld de las palabras es llamada la verdad
suprema. ¢Por qué? Porque el Buda dice que todos los sonidos™ son apariencias
falsas.”

El hijo de un dios preguntd: “Maidjushri, éPueden ser falsas las palabras del
Tathagata?”

Mafijushri: “Hijo de un Dios, las palabras del Tathagata no son verdaderas, ni falsas.
¢Por qué? Porque el Tathagata no tiene apariencias duales, no permanece en ninguna
parte y no utiliza palabras, no es ni compuesto, ni no compuesto. Por tanto, sus
palabras no son verdaderas, ni falsas. Hijo de un Dios, ¢Cudl es tu opinion? ¢Las
palabras pronunciadas por una persona mdgicamente creada por el Tathagata son
verdaderas, o falsas?

Hijo de un dios: “No son ni verdaderas, ni falsas. ¢Por qué? Porque una persona
mdgicamente creada no es real.”

13
Y por lo tanto los fonemas que forman las palabras.
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Mafijushri dijo: “iSin duda, sin duda! Hijo de un Dios, puesto que los fenomenos nunca
pueden ser aprehendidos, las palabras del Tathagata no son ni verdaderas, ni falsas.
Por tanto, son llamadas no dualidad.”

Hijo de un dios: “Maiijushri, como expone el Tathagata la verdad suprema?”

Mafijushri: “Hijo de un Dios, nadie puede exponer la verdad suprema. ¢ Por qué? Porque
tanto lo hablado, como quien habla, ambos, son vacios.”

Cuando Manfjushri hubo expuesto esta ensefianza, 500 monjes erradicaron sus
aflicciones y liberaron sus mentes; y 200 hijos de dioses adquirieron la paciente
aceptacion de la no verdadera produccion de todos los fendmenos.

Entonces el hijo de un dios Tendencia Domada en Silencio, dijo a Maiijushri: “La verdad
suprema es muy dificil de entender.

Maijushri expresé su acuerdo: “Indudablemente, indudablemente. Hijo de un Dios, la
verdad suprema es muy dificil de entender, especialmente para aquellos que no tienen
el entrenamiento correcto.”

Hijo de un dios: “Mafijushri, ¢ Quiénes no tienen el entrenamiento correcto?”

Mafijushri contestd: “Si uno no dice que sabe, que erradica, que se entrena, y que
realiza algo, eso es llamado el entrenamiento correcto. Si uno dice que debiera de
conocer, erradicar, entrenarse, y realizar algo, eso no es llamado el entrenamiento
correcto. ¢ Por qué? Porque esa afirmacion es ridicula, y estd basada en las apariencias
de la codicia y el apego.”

El hijo de un dios preguntd: “Mafjushri, ¢Como deberia de acometerse el
entrenamiento correcto por parte del Bodhisattva?”

Mafijushri: “Hijo de un Dios, deberian de ver la igualdad entre la Talidad™ y el Reino de
la Realidad, las cinco transgresiones con un resultado inmediato®, las diversas visiones,
los seres ordinarios, aquellos que aun estdn aprendiendo, aquellos que no tienen mds
que aprender, los Oyentes, los Realizadores Solitarios, los Bodhisattvas, los Budas, la
existencia ciclica, el nirvana, las aflicciones, y las disputas.”

El hijo de un dios preguntd: “Maijushri, ¢ Por qué las aflicciones son iguales, y por qué
las disputas son iguales?”

Mafijushri replicd: “Son iguales en la Vacuidad, la Carencia de Signos, y la Carencia de
Deseos™®. ¢Por qué? Porque en la vacuidad no hay diferenciacion; lo mismo que el
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Tathata.
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Las cinco transgresiones sin remisién son: matar a la madre, matar al padre, hacer sangre a un Buda,
matar a un Arhat, y crear division en la Comunidad.
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espacio vacio dentro de un vaso precioso es similar al espacio vacio contenido dentro
de un recipiente barato. Por tanto, Hijo de un Dios, la vacuidad de las aflicciones y la
vacuidad de las disputas son lo mismo, sin ninguna diferencia.”

COMPARACION ENTRE BODHISATTVAS Y OYENTES.

El hijo de un dios preguntd: “Manjushri, ¢ Los Bodhisattvas se entrenan para alcanzar la
verdad absoluta?”

Maijushri contestd: “Si los Bodhisattvas no se entrenaran para alcanzar la verdad
absoluta, ¢ Cdmo podrian ellos exponer el Dharma a los Oyentes? Hijo de un Dios, en el
entrenamiento para alcanzar la verdad absoluta, los Bodhisattvas contemplan todos
los fendmenos, mientras que los Oyentes no, los Bodhisattvas tienen destreza, mientras
que los Oyentes no; los Bodhisattvas establecen conexiones, mientras que los Oyentes
no.

Ademds, durante su entrenamiento para alcanzar la verdad absoluta, los Bodhisattvas
hacen observaciones correctas, y no entran en el nirvana. Equipados con la destreza en
los medios hdbiles, no rechazan la existencia ciclica buscando el refugio del nirvana, y
asi aprenden todo el Dharma del Buda.

Hijo de un Dios, como analogia, alguien elige no ser un gran maestro con
acompafantes, y cruza solo las soledades inhdspitas. Aterrorizado por su experiencia,
él nunca se plantea retornar. Hijo de un Dios, un Oyente, de forma similar, llevado por
el miedo a los repetidos nacimientos y muertes, no retorna al mundo, y de este modo él
abandona a los seres sintientes. Al no aprender todo el Dharma del Buda, él carece de
destreza en los medios hadbiles. El se entrena para lograr la verdad absoluta él solo.

Hijo de un Dios, un gran maestro con comparieros tiene séquitos y bienes. El cruza las
soledades inhodspitas bien provisto de provisiones, y consigue grandes beneficios. Hijo
de un Dios, un Bodhisattva es como ese gran maestro con compaieros, pues él tiene
séquitos y consigue beneficios provenientes del Dharma. Equipado con las provisiones
del Dharma, incluyendo las Seis Perfecciones y las Cuatro Formas de Atraer al Dharma,
el establece conexiones con todos los seres sintientes. Mientras observa el remolino de
nacimientos y muertes, el aprende todo el Dharma del Buda. Yendo de un Campo de
Buda a otro, el se entrena para realizar la verdad absoluta en base al empleo de la
destreza en los medios habiles.

Hijo de un Dios, lo mismo que una pieza de pafio perfumada con la fragancia de las
flores de campaca, sumana, o maifjusaka pierde rdpidamente su olor, similarmente, el
Oyente se entrena para alcanzar rdpidamente la verdad absoluta. Al no tener votos
que cumplir, el entra en el nirvana. El no disfruta de los olores fragantes del Cuerpo de
la Verdad, comprendiendo las cinco partes-los preceptos, los profundos equilibrios



meditativos, la sabiduria, la liberacion, y el conocimiento y las visiones de la liberacion-
ni tampoco pone fin a las latencias residuales de sus aflicciones.

Hijo de un Dios, un hdbito de seda que haya sido expuesto durante 100.000 afios a la
fragancia de la madera de agalloch®’, es pura, fragante, y es valorada por humanos y
dioses; similarmente, un Bodhisattva se entrena para conseguir la verdad absoluta
durante un billon de eones, y durante todo ese tiempo no entra en el nirvana con el
objeto de completar sus votos originales. El no solo disfruta de las fragancias de los
preceptos, los profundos equilibrios meditativos, la sabiduria, la liberacion, y el
conocimiento y las visiones de la liberacion, sino que el pone fin a las latencias
residuales de sus aflicciones. El es estimado por humanos®, dioses™, semidioses®, y
musicos celestiales®.

LOS OYENTES EN SOSTENEDOR DEL TESORO.

El hijo de un dios Tendencia Domada en Silencio, a continuacion pregunté a Maiijushri:
“En el Mundo del Buda Apariencia de Tesoro, el Tathagata, el Arhat, el Completamente
y Perfectamente Despierto, ( COmo se entrenan los Oyentes?”

Mafijushri contestd: “Hijo de un Dios, los Oyentes en ese mundo ni protegen el Reino de
la Realidad®, ni moran en la fe, ni ensefian a otros a creer. Ellos no pertenecen a los
Ocho Niveles de los Seres Santos®, y no obstante ellos han trascendido los ocho
senderos erréneos®. Ellos no han Entrado en la Corriente®, y sin embargo han
transcendido los destinos desafortunados®. Ellos no han entrado en Retornando Una
Vez”’, y sin embargo ellos ensefian y transforman a los seres. Ellos no han entrado en
No Retornar Mds*¢, y no obstante ellos saben que los fendmenos ni vienen de ningun
sitio, ni van a ningun sitio. Ellos no han entrado en Dignos de Ofrendaszg, y sin embargo
aceptan las ofrendas de un gran macrocosmos de tercer grado compuesto por tres
millones de mundos®. No son verdaderos Oyentes, y pueden retener el Dharma
pronunciado por todos los Budas.

v Aquillia Agalloch; un arbol que crece en el Este de India, y cuya madera resinosa es muy fragante.
¥ Manus.

 Devas.
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** Los Ocho Niveles de los Oyentes.

** Los ochos senderos opuestos al Noble Sendero Octuple.

» Srotapannas.

%% Los renacimientos en los infiernos, como fantasma hambriento, o como animal. En virtud de su
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Ellos no erradican la codicia, y sin embargo no son llevados por la codicia. Ellos no
erradican el enfado, y no obstante no son llevados por el enfado. Ellos no erradican el
engafio, y sin embargo no son llevados por el engafio. No erradicando sus propias
aflicciones, ellos posibilitan a los seres sintientes la erradicacion de sus aflicciones.
Dejando atrds los obstdculos ocultos al conocimiento de todos los fenémenos™’, ellos
progresan enérgicamente. Tras haber transcendido el renacer impulsados por la fuerza
de su propio karma, ellos nacen segun su deseo. No teniendo la percepcion de
entidades, humanos, y de seres sintientes, ellos ensefian y transforman a los seres. No
poseyendo el concepto de coger o dar, ellos ven a los seres sintientes como un campo
afortunado32 puro en el que plantar. Ellos cultivan la memoria correcta sin necesidad
de pensar o recordar. Conociendo que todos los fendmenos carecen de nacimiento y
muerte, ellos se esfuerzan en no generar fenémenos no virtuosos>. Sin ningtin apego a
sus propios cuerpos y mentes, ellos proyectan sus poderes sobrenaturales. Para
completar su entrenamiento en las acciones, ellos liberan a todos los seres, llevdandolos
a la orilla del nirvana, de acuerdo a sus capacidades. Para desarrollar sus poderes, ellos
destruyen la cadena de sus aflicciones. Para entrenarse en la Illuminacion, ellos
adquieren el conocimiento sobre todos los aspectos. Para alcanzar la lluminacion, ellos
realizan eso que es no compuesto. Para entrenarse en el profundo equilibrio
meditativo, ellos van rumbo hacia la verdadera realidad. Para desplegar su sabiduria,
ellos penetran el Reino de la Realidad. Para adquirir la sabiduria, ellos ponen fin a su
ignorancia con respecto a la verdad, ellos ponen fin a los dos tipos de acciones de la
mente®,

Sus ojos fisicos ven a todos los seres sintientes, todos los Campos de Buda, y a todos los
Budas. Sus Ojos Divinos ven a cada ser sintiente morir en un lugar y renacer en otro.
Sus Ojos de Sabiduria ven a todos los seres soportando el nacimiento y la muerte sin
que haya un venir o un ir. Sus Ojos del Dharma ven la igualdad de todos los fendmenos.
Sus Ojos de Buda ven todo el Reino de Buda. Sus Oidos Divinos escuchan todo el
Dharma del Buda; el cual ellos aceptan y sostienen. Por la unicidad de sus mentes ellos
conocen las acciones mentales de todos los seres, y sus vidas pasadas en los eones
anteriores. Equipados con cientos de miles de poderes milagrosos, ellos pueden viajar a
innumerables Campos de Buda. Habiendo erradicado sus propias dflicciones, ellos no
entran en el nirvana para consequir la liberacion. Ellos son visibles, pero sus cuerpos no
son cuerpos fisicos. Hablan, pero sus palabras son vacuidad. Piensan, pero sus mentes
no se mueven. Sus apariencias estdn ennoblecidas y adornadas con caracteristicas

31 . . .

Las percepciones de sujeto, objeto, y receptor.

32 . /. ; .

Los campos afortunados, de mas fructifero a menos, en los que mas se desarrolla la semilla de la
accion virtuosa, son: los Budas, las Tres Joyas, y los Maestros espirituales; las madres y padres de uno,
junto con los maestros que nos han ensefiado las letras y demds; y el campo de los enfermos,
necesitados, animales, y demas seres sintientes.

33 . . .z . .z .

A la vez que se implican en la generacién de todo tipo de accion virtuosa.
34 . .. ,

Las emociones perturbadoras y las visiones errdneas,
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preciosas, y con las guirnaldas de sus méritos. Sus méritos son insuperables, su fama se
extiende a lo largo y ancho.

Portando la fragancia de los preceptos puros, ellos no estdn contaminados por los
intereses mundanos®, y no son manchados por sus aflicciones. No empleando nunca
un lenguaje hiriente, ellos proyectan sus poderes milagrosos. Dotados de un amplio
conocimiento, su palabra es poderosa, como el sonido del trueno. Su habla sin
impedimentos sostiene la verdad ultima. Siendo diestros en hacer cambios, ellos
disipan la oscuridad e iluminan todo con gran sabiduria. Siempre estdn protegidos y
son recordados por los Budas. Pensando constantemente en el Camino hacia la
lluminacién, su memoria es como el gran océano, su profundo equilibrio meditativo es
como el Monte Sumeru, y su paciencia es como la gran tierra. Lo mismo que Sakra, el
Jefe de los Dioses, ellos vencen a los demonios valientemente, y nadie puede
desdefarlos. Su meditacion es pura, calma, e inigualada, como el cielo ilimitado. Hijo
de un Dios, los méritos de los Oyentes en el mundo del Buda Apariencia de Tesoro
sobrepasan lo que he descrito.”

Conforme Mafjushri expuso el Dharma, en la asamblea 500 monjes, 500 monjas, 500
laicos, y 500 laicas, al igual que 5.000 hijos de dioses, aspiraron a lograr la sabiduria de
los Oyentes. Ellos dijeron al Buda: “Honrado por Todo el Mundo, nosotros queremos
ser Oyentes bajo el Tathagata Apariencia de Tesoro.”

Maijushri dijo: “Hombres virtuosos, no podéis renacer en Su mundo con una mente de
Oyente. Vosotros solo podéis renacer en ese mundo activando la mente de la
insuperable lluminacion. Todos aquellos que han nacido alli han activado la mente de
la Insuperable, Completa, y Perfecta lluminacion.”

Entonces, inmediatamente ellos generaron la mente de la Insuperable Iluminacién.
Tras ello, el Tathagata les otorgd la profecia de su proximo renacimiento en ese
mundo.

LA DISCIPLINA DEL BODHISATTVA QUE LO ABARCA TODO.

En aquel tiempo, el hijo de un dios Tendencia Domada en Silencio, preguntd a
Mafijushri: “¢Qué se quiere decir por “Disciplina del Bodhisattva”, y qué se quiere decir
por “Disciplina del Oyente”?

Mafijushri contestd: “Hijo de un Dios, la disciplina basada en el miedo a los Tres Reinos
de la existencia ciclica, es la disciplina del Oyente; la disciplina para alguien que soporta
innumerables nacimientos y muertes dentro de los Tres Reinos de la existencia ciclica
para liberar a todos los seres sintientes, es la disciplina del Bodhisattva. La disciplina
que desdefia la adquisicion de méritos que son el adorno de uno, es la disciplina del

35 . . . . . sy e
Los Ocho Intereses Mundanos son: ganancia y pérdida, fama e irrelevancia, alabanza y critica, placery
dolor.
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Oyente; la disciplina por la que se acumulan los méritos que son el adorno de uno, es la
disciplina del Bodhisattva. La disciplina por la que uno se libera de la esclavitud de las
aflicciones, es la disciplina del Oyente; la disciplina por la que uno posibilita que todos
los seres se libren de la esclavitud de sus aflicciones, es la disciplina del Bodhisattva. La
disciplina que no tiene que ver con el aprender todo el Dharma del Buda, ni con llevar a
todos los seres a la madurez, es la disciplina del Oyente; la disciplina que tiene que ver
con aprender todo el Dharma del Buda, y con llevar a todos los seres a la madurez, es la
disciplina del Bodhisattva. La disciplina que no es reconocida por los dioses, es la
disciplina del Oyente; la disciplina que es reconocida por todos los dioses en un gran
macrocosmos de tercer grado de tres millones de mundos, es la disciplina del
Bodhisattva. La disciplina que es menospreciada por todos los demonios, es la
disciplina del Oyente; la disciplina que es temida y odiada por todos los demonios, es la
disciplina del Bodhisattva. La disciplina que ilumina solo a uno, es la disciplina del
Oyente; la disciplina que ilumina al mundo entero, es la disciplina del Bodhisattva. La
disciplina para alguien que solo observa su mente, es la disciplina del Oyente; la
disciplina para alguien que aprende todo el Dharma del Buda es la disciplina del
Bodhisattva. La disciplina para alguien que va progresando paso a paso, es la disciplina
del Oyente; la disciplina que permite a uno conocer todo con un solo pensamiento, es la
disciplina del Bodhisattva. La disciplina que destruye las semillas de las Tres Joyas, es la
disciplina del Oyente; la disciplina que preserva las semillas de las Tres Joyas, es la
disciplina del Bodhisattva. La disciplina, que tras ser violada, es como una vasija de
barro rota, es la disciplina del Oyente; la disciplina, que tras ser violada, es reparable
como si fuera un vaso dafiado de oro o plata, es la disciplina del Bodhisattva. La
disciplina que carece de destreza en los medios hdbiles, es la disciplina del Oyente; la
disciplina que posee la destreza en los medios habiles, es la disciplina del Bodhisattva.
La disciplina que no traerd a uno ni los Diez Poderes, ni las Cuatro Ausencias de Miedo,
es la disciplina del Oyente; la disciplina que posibilita que uno logre tanto los Diez
Poderes como las Cuatro Ausencias de Miedo, es la disciplina del Bodhisattva. La
disciplina que le traerd a uno tan solo unos pocos drboles frutales, es la disciplina del
Oyente; la disciplina que le traerd plantaciones de frutales, torres, y el deleite en el
Dharma, es la disciplina del Bodhisattva. La disciplina que carece de las Seis
Perfecciones y de las Cuatro Formas de Atraer al Dharma, es la disciplina del Oyente; la
disciplina que contiene las Seis Perfecciones y las Cuatro Formas de Atraer al Dharma,
es la disciplina del Bodhisattva. La disciplina que no pone fin a las tendencias de uno, es
la disciplina del Oyente; la disciplina que pone fin a las tendencias de uno, es la
disciplina del Bodhisattva.

Ademadas, Hijo de un Dios, con respecto a la capacidad y el limite, la disciplina que le trae
a uno poco mérito, y poca realizacion en los preceptos, en el profundo equilibrio
meditativo, la sabiduria, liberacion, y el conocimiento y visiones de la liberacion, es la
disciplina del Oyente. La disciplina que trae a uno un mérito inmensurable, y un logro
inmensurable en los preceptos, en el profundo equilibrio meditativo, la sabiduria,
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liberacion, y en el conocimiento y visiones de la liberacion, es la disciplina del
Bodhisattva.”

El Honrado por Todo el Mundo, en aquel momento, alabdé a Maiijushri, diciendo:
“iMuy bien, muy bien! Manjushri pronuncia rapidamente la disciplina del Bodhisattva.
Manjushri, déjame hablar unas pocas palabras para complementar el significado de lo
dicho. Mafijushri, usando a dos personas como analogia, uno alaba las huellas de una
vaca, mientras que otro alaba el gran océano. Mafjushri, (Cudl es tu opinion? La
primera persona, ¢ Qué merito puede alabar en las pisadas de una vaca?”

Maijushri contestd: “Mientras que el gran océano es inmenso, las huellas dejadas por
una vaca son pequefas. ¢ Qué mérito digno de alabanza pueden tener?”

El Buda dijo: “Indudable, indudable. La disciplina del Oyente es como las huellas de una
vaca, y su mérito es demasiado pequefio para alabarlo. Asi son los méritos de los
Oyentes. Mafjushri, ¢Cudl es tu opinion? La segunda persona, ¢Qué mérito puede
alabar del gran océano?”

Mafijushri respondié: “El gran océano tiene un mérito inmenso digno de ser alabado.”

El Buda dijo: “Del mismo modo en que el gran océano tiene un mérito inmenso digno
de alabanza, asi es también el merito de la disciplina del Bodhisattva. Has de saber que
el Gran Vehiculo es igual.”

Tras ser expuesto este Dharma, 12.000 hijos de dioses generaron la mente de la
Insuperable, Completa, y Perfecta lluminacién. Ellos dijeron: “Honrado por Todo el
Mundo, nosotros deberiamos de aprender la disciplina del Bodhisattva, y domar a
todos los seres, los cuales son incontables en numero.”

Entonces el hijo de un dios, Tendencia Domada en Silencio, pregunté a Mafijushri:
“cQué disciplina aprendes, la del Oyente, la del Realizador Solitario, o la del
Bodhisattva?”

Maijushri respondié: “Hijo de un Dios, ¢Cudl es tu opinion? éPuede haber un océano
que no acepte agua de todas las fuentes?”

El hijo de un Dios respondié: “Un océano siempre acepta el agua de todas las fuentes.”

Mafijushri, dijo: “Indudable. Hijo de un Dios, la disciplina del Bodhisattva es como el
gran océano, y abarca todas las disciplinas, incluyendo las disciplinas del Oyente y la
disciplina del Realizador Solitario. La disciplina del Bodhisattva son todas las
disciplinas.”

LA VERDADERA REALIDAD DE LA DISCIPLINA'Y LAS AFLICCIONES DE UNO.

36 . . .
En su merito inmensurable y digno de alabanza.
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El hijo de un dios, dijo: “Mafjushri, ¢ Qué significa “disciplina”?

7 n

Maijushri contestd: “Dominar y conocer las aflicciones de uno es llamado “disciplina”.

El hijo de un dios preguntd: “Mafjushri, ¢Como domina uno sus aflicciones, y como
conoce uno sus dflicciones?”

Maijushri contestd: “Las aflicciones de uno surgen del pensamiento errdneo que
concibe la existencia del yo, de otros, o ambos; y de las visiones erréneas. Ambos
surgen dependiendo de la ignorancia. Si uno puede enfocarse con una atencion
correcta, no pensando en el yo, en otros, o en ambos, y si uno puede abandonar las
visiones erréneas, uno pondrd fin a su ignorancia y a las dos acciones mentales®, y
entonces sus aflicciones ya no surgirdn. Hijo de un Dios, el no surgir de las aflicciones de
uno es llamado la disciplina ultima.

Si uno sabe que sus aflicciones no son reales porque carecen de un yo, y no tienen
duefio, ni pertenencias, ni hay ningun lugar de donde vengan o a donde vayan, ni hay
direccion ni no direccion, ni figura o forma, y que no convergen ni se acumulan, ni
pueden ser encontradas dentro, fuera, o en medio, eso es llamado el conocimiento de
las aflicciones de uno.

Hijo de un Dios, si uno conoce la naturaleza de una serpiente venenosa, uno puede
poner remedio a su veneno. Similarmente, si uno conoce el cardcter de sus aflicciones,
uno puede subyugarlas.”

El hijo de un dios preguntd: “¢Qué se quiere decir por “naturaleza de las aflicciones de

” pll

uno

Mafijushri respondid: “La conceptualizacion es la naturaleza de las aflicciones de uno.
Sin conceptualizar, las aflicciones no surgen. Todo lo que no surge no es llamado una
afliccion. Las aflicciones que no surgen no tienen domicilio. Sin domicilio, no hay nada
que quemar o que se quede. El que las aflicciones de uno no se queden en ninguna
parte es llamado la disciplina ultima. Esto es llamado el conocimiento con respecto a la
naturaleza de las aflicciones de uno.”

El hijo de un dios preguntd: “Maijushri, éLa subyugacion de las daflicciones de uno es
algo real, o no?”

Mafijushri dijo: “Hijo de un Dios, usando una analogia, alguien suefia que ha sido
mordido por una serpiente venenosa. Entonces el toma una medicina para aliviar su
dolor. Hijo de un Dios, ¢Cudl es tu opinion? ¢Es verdad que ha sido mordido por una
serpiente?”

37 . .. .. ,
Las emociones aflictivas, y las visiones erréneas.
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El hijo de un dios contestd: “Mafijushri, no es cierto. Puesto que el suceso no es verdad,
¢Coémo puede él eliminar el veneno?”

Mafijushri dijo: “Puesto que la serpiente venosa no es real, tampoco lo es la eliminacion
del veneno. Nosotros deberiamos de entender que las disciplinas sagradas son
similares®®. Hijo de un dios, tu preguntas si la subyugacién de las aflicciones es real, o
no. Hijo de un Dios, si uno tuviera un yo real, entonces las aflicciones de uno también
serian reales. Sin embargo, ni el yo, ni las aflicciones pueden ser aprehendidas” .

Hijo de un Dios, los fendmenos son calmos porque no tienen nacimiento, no tienen una
figura o forma, y no pueden ser aprehendidos. Los fendmenos son infinitos porque no
tienen ni nacimiento, ni existencia. Los fendmenos no tienen muerte porque su
existencia no tiene solidez. Los fendmenos no actuan porque no tienen ni ejecutores, ni
yo. Los fendmenos no tienen un yo porque no tienen control. Los fendmenos no tienen
control porque son como el cielo abierto. Los fendmenos no vienen porque no tienen
substancia. Los fendmenos no van porque no tienen limites. Los fendmenos no quedan
porque no tienen nacimiento, ni muerte, ni lugar. Los fendmenos son no compuestos40,
libres de aflicciones. Hijo de un Dios, los fendmenos no estdn sujetos a subyugacion.”

LAS PUERTAS DEL ENTRENAMIENTO CORRECTO.

A continuacién, el hijo de un dios Tendencia Domada en Silencio, pregunté a
Mafijushri: “sQué puertas del Dharma estdn disponibles?”

Mafijushri contestd: “La puerta del entrenamiento erréneo perpetua los nacimientos y
las muertes de uno ya que no es lo acorde; la puerta del entrenamiento correcto lleva a
uno al nirvana porque uno estd en sintonia. La puerta de las dudas lleva a obstdculos
ocultos; la puerta de la liberacion libra de los obstdculos ocultos. La puerta de las
conceptualizaciones aumenta las aflicciones; la puerta de la no conceptualizacion lleva
a estar libre de las aflicciones. La puerta de la consciencia®lleva a la esclavitud de las
aflicciones; la puerta de la no consciencia libera de la esclavitud de las aflicciones. La
puerta de la percepcion lleva a la actividad en los asuntos; la puerta de la calma mental
lleva a la quietud. La puerta de las visiones incrementa la arrogancia; la puerta de la
vacuidad erradica la arrogancia. La puerta de los malos amigos lleva a los fenémenos
no virtuosos; la puerta de los buenos amigos lleva a los fendmenos virtuosos. La puerta
de las visiones erroneas planta las raices del sufrimiento; la puerta de las visiones
correctas planta la raiz del bien definitivo®. La puerta de la tacafieria lleva a la
pobreza; la puerta de la generosidad amasa la riqueza. La puerta de la violacion de los

% a las medicinas.

*® cuando son buscados utilizando los métodos de investigacion correctos.
0 Asamskrta.

! Del agregado contaminado de la consciencia, o mente.

** La liberacion.
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preceptos lleva a renacer en los estados desafortunados®; la puerta de la observacion
de los preceptos lleva a los buenos estados™. La puerta de las disputas obstaculiza los
fenémenos buenos; la puerta de la paciencia presta soporte a los fendmenos buenos.
La puerta de la indolencia apila suciedad en la mente; la puerta del esfuerzo diligente
elimina la suciedad de la mente. La puerta de la observacion excita la mente; la puerta
de la meditacion calma la mente. La puerta de la estupidez hace aparecer tonterias; la
puerta de la sabiduria se revela a través de los Treinta y Siete Factores de la
lluminacion.

La puerta del amor benevolente no obstaculiza la sabiduria; la puerta de la compasion
es recta y verdadera; la puerta de la alegria simpdtica recibe los tesoros del Dharma; la
puerta de la ecuanimidad libra a uno del apego y del rechazo®. La puerta de la
memoria correcta permite a uno no perder sus raices de virtud; la puerta del
comportamiento correcto es el soporte de las buenas acciones. La puerta del viajar en
un instante estd hecha con la ligereza de cuerpo y mente. La puerta de las raices de
virtud es abierta con la llave de la fe. La puerta del poder erradica todas las aflicciones.
La puerta de la consciencia revela todos los fendmenos. La puerta del Noble Sendero
Octuple transciende todos los senderos equivocados.

Ademds, Hijo de un Dios, la puerta de mente de la lluminacion lleva a todo el Dharma
del Buda, dirige a todos los fendmenos, y abarca dentro a todas las Puertas del
Dharma. La puerta del atraer al Dharma a los seres sintientes es abierta por medio de
la exposicion del Dharma. La puerta de los medios hdbiles es adecuada en cualquier
situacion. La puerta de la sabiduria lleva a la otra orilla de los continuos mentales de
todos los seres sintientes. La puerta de las Seis Perfecciones estd disponible en el Gran
Vehiculo. La puerta de los seis poderes superiores esta iluminada por la sabiduria. La
puerta de la paciencia a la hora de dar el Dharma como una limosna, nunca sufre
oscilacion.”

LAS CINCO NO INTERRUPCIONES EN EL SENDERO DEL BODHISATTVA.

El hijo de un dios, pregunté a continuacion: “Manjushri, ¢ Qué es la puerta del Reino de
la Realidad?”

Mafijushri contestd: “Hijo de un Dios, la puerta universal®® es la puerta del Reino de la
Realidad.”

El hijo de un dios, pregunté: “¢Qué reino es el Reino de la Realidad?”

Mafijushri respondid: “El reino de los seres sintientes es el Reino de la Realidad?”

43 . . . .
En los infiernos, como un fantasma hambriento, o como animal.
44 .
A renacer entre los humanos o entre los dioses.
45 .
Las puertas de los cuatro inmensurables.
46 ,
El Gran Vehiculo.
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El hijo de un dios, pregunté: “Maiijushri, el Reino de la Realidad tiene una frontera?”
Maijushri: “Hijo de un Dios, ¢ Cudl es tu opinion? ¢ Tiene un limite el cielo abierto?”
Hijo de un dios: “No.”

Maijushri dijo: “Hijo de un Dios, lo mismo que el cielo abierto no tiene limite, el Reino
de la Realidad tampoco tiene limite.”

El hijo de un dios pregunté: “Maidjushri, ¢ Conoces el Reino de la Realidad?”
Mafijushri: “El Reino de la Realidad no se conoce a si mismo.”
El hijo de un dios pregunté: “¢Qué necesitas saber para hacer tu afirmacion?”

Maijushri: “Hijo de un Dios, ¢Cudl es tu opinion? ¢ Qué necesita conocer un eco para
sonar?”

El hijo de un dios contestd: “Maidjushri, un eco no conoce nada, y suena debido a
causas y condiciones.”

Mafjushri: “Un Bodhisattva habla de forma similar, para beneficio de los seres
sintientes.”

El hijo de un dios pregunté: “¢Donde permaneces para hablar?”

Maijushri: “Hijo de un Dios, yo permanezco y hablo de la misma forma en que lo hace
una persona mdgicamente creada por el Tathagata.”

El hijo de un dios dijo: “Una persona mdgicamente creada por el Tathagata no
permanece en ninguna parte.”

Mafijushri: “Hijo de un Dios, lo mismo que una persona mdgicamente creada por el
Tathagata no permanece en ninguna parte, y habla; similarmente, todos los
fenémenos no permanecen en ningun lado, y funcionan.”

El hijo de un dios pregunté: “Mafjushri, si todos los fendmenos no permanecen en
ninguna parte, (Donde permaneces para lograr la Insuperable lluminacion.”

Mafijushri contesté: “Hijo de un Dios, yo permanezco en la no interrupcion para
alcanzar la Insuperable lluminacion.”

El hijo de un dios pregunté: “é¢Ddnde estd esta no interrupcion?”
Mafijushri: “Esta no interrupcion no permanece en ninguna parte.”

El hijo de un dios dijo: “Aquellos que estdn en el infierno experimentan las cinco no
interrupciones.”
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Mafijushri: “Hijo de un Dios, sin duda, sin duda. El Tathagata dice que aquellos que
cometen alguno de las cinco transgresiones que tienen un efecto inmediato®’, caerdn
definitivamente en el Infierno del Avici, el infierno de las cinco no interrupciones. Hijo
de un Dios, yo permanezco en otras cinco no interrupciones. Hijo de un Dios, un
Bodhisattva permanece en estas cinco no interrupciones para alcanzar la insuperable
iluminacion. ¢ Cudles son?

Durante el intervalo que va desde la primera generacion de la mente de la iluminacion,
hasta su logro de la Insuperable Iluminacion, un Bodhisattva no cae en el Sendero de
los Oyentes y de los Realizadores Solitarios. Esta es llamada la primera no interrupcion.

El rescata a todos los seres sin descanso. Esta es la sequnda no interrupcion. El da todo
sin tacafieria. Esto es llamado la tercera no interrupcion. El sabe que todos los
fenémenos no tienen nacimiento, y él no se acomoda a otras visiones. Esto es llamado
la cuarta no interrupcion. Utilizando su sabiduria de forma acorde, el estd vigilando
constantemente sus pensamientos, conociendo, o rechazando Ila verdadera
iluminacion. Esto es llamado la quinta no interrupcion. Si un Bodhisattva permanece en
estas cinco no interrupciones, el alcanzard finalmente la Insuperable, Completa, y
Perfecta lluminacion.

LA VACUIDAD DE TODOS LOS FENOMENOS.

El hijo de un dios, preguntd: “¢Hay seres ordinarios que permanecen en las cinco no
interrupciones en el infierno? ¢ Hay Bodhisattvas que permanecen en las otras cinco no
interrupciones y logran la Insuperable lluminacidn.”

Mafijushri: “Si, los hay.”
El Hijo de un dios pregunté: “Por qué razon?”

Maijushri: “Hijo de un dios, todos los fendmenos son vacios. Penetrar esta vacuidad es
llamado alcanzar la iluminacién. Todos los fendmenos son no compuestos®, sin
nacimiento, sin surgimiento, sin apariencia, y sin deseo. No obstante, los fenomenos
parecen nacer debido a causas y condiciones. La realizacion de esas causas y
condiciones es llamado realizar la iluminacion.”

El hijo de un dios pregunté: “¢Quién cree en esta doctrina?”

Mafijushri: “Aquellos que no permanecen ni en esta orilla de la existencia ciclica, ni en
la otra orilla del Nirvana.”

A continuacidn el hijo de un dios pregunté: “¢Quién entiende esta ensefianza?”

47 . .

Matar a la madre, matar al padre, hacer sangre intencionadamente a un Buda, matar a un Arhat, y
crear la disension en la Sangha o Comunidad.
48 . s les

A nivel dltimo.
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Mafijushri: “Aquellos que no sostienen la vision erronea de que uno tiene un yo, el cual
existe por si mismo.”

Hijo de un dios: “¢Quién piensa respecto a esta ensefianza, si no estd permaneciendo ni
en esta, ni en la otra orilla?”

Mafijushri: “Aquellos que no piensan en ningun fendmeno, en efecto piensan en esta
doctrina.”

El hijo de un dios volvié a preguntar: “¢Quién sostiene esta ensefianza?”

Maijushri: “Aquellos que no sostienen la esclavitud de sus aflicciones son quienes
sostienen esta ensefianza.”

Hijo de un dios: “¢Quién recibird este Sutra?”

Maijushri: “Aquellos que estdn determinados a liberar a todos los seres sintientes
recibirdn este Sutra.”

El hijo de un dios pregunté: “¢Qué figuras y formas asumirdn los liberadores?”

Maiijushri: “Ellos asumen formas, sin agarrarse a las formas de los cinco agregados49,

los doce campos®, o las dieciocho esferas>’.”

El hijo de un dios pregunté a continuacién: “¢Cémo actuan?”
Mafijushri: “Ellos realizan actos que son vacios; actos sin apariencia, y actos sin deseo.”

El hijo de un dios pregunté: “é¢Ddnde se dirigen?”

Maijushri: “Hijo de un dios, ellos se dirigen a las acciones mentales de todos los seres

sintientes, y hacia lo ultimo, realizando que su llegada no es una llegada.”

REALIZANDO LAS SEIS PERFECCIONES.

El hijo de un dios pregunté: “Manijushri, ¢Un Bodhisattva siempre regresa?

Mafijushri: “Si un Bodhisattva regresa de la Insuperable, Completa, y Perfecta

iluminacion, él no es un Bodhisattva.”

El hijo de un dios pregunté: “éQué es lo que uno abandona?”

49 . . .
Los seis Skandhas, excepto el de la consciencia o mente.

50 . . . .
Los seis sentidos y sus seis clases de objetos.

51 . . . . . . . .
Los seis sentidos, las seis consciencias, y sus seis tipos de objeto.
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Mafijushri: “Uno abandona sus dflicciones, y los Senderos de los Oyentes y Realizadores

Solitarios.”
El hijo de un dios preguntd: “¢Quién no pierde su profunda absorcion meditativa?”

Maijushri: “Aquellos cuya profunda absorcion meditativa estd en equilibrio, no la

pierden.”
El hijo de un dios pregunté: “¢Qué es la profunda absorcion meditativa?”
Mafijushri: “Es el estado® en el que uno no hace diferenciaciones.”

El hijo de un dios pregunté a continuacién: “Mafjushri, si los fendmenos no tienen

diferencias®, éQuién hace diferenciaciones?”

Maijushri: “Hijo de un Dios, aquellos que no conocen la igualdad de todos los
fendmenos, los diferencian en opuestos. Ellos realizan acciones basadas en la dualidad,
y se apegan a ellas. Aquellos que conocen la igualdad de todos los fendmenos no hacen

diferenciaciones, y se dirigen a la igualdad ultima.”

El hijo de un dios pregunté: “Mafjushri, ¢ Hay Bodhisattvas que alcanzan la lluminacion

a pesar de sus aflicciones.”
Mafjushri: “Si, los hay.”
Hijo de un dios: “¢Quiénes son?”

Mafijushri: “Hijo de un Dios, los Bodhisattvas que, conociendo las aflicciones de todos
los seres sintientes, desarrollan la gran compasion a partir de la mente de la
insuperable iluminacion logrardn la lluminacion. Un Bodhisattva que erradica solo sus

propias aflicciones, en realidad es un Oyente.”

Hijo de un dios: “¢Existen aquellos que logran la Perfeccion de la Generosidad™ a pesar

de su tacafieria?”

Mafjushri: “Si, los hay.”

52 . .2
De meditacién.
53 .
En su vacuidad.
54 - _ g
Dana-paramita.
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Hijo de un dios: “¢Quiénes son?”

Mafijushri: “Hijo de un Dios, si los Bodhisattvas, protegiendo y dando apoyo a los seres,
no abandonan la mente de la lluminacidn, esta tacafieria es llamada Perfeccion de la

Generosidad.”

El hijo de un dios preguntd a continuacién: “¢Existen aquellos que logran la Perfeccion

de la Moralidad® a pesar de violar los preceptos?”
Mafjushri: “Si, los hay.”
Hijo de un dios: “¢Quiénes son?”

Maijushri: “Hijo de un Dios, si los Bodhisattvas violan los preceptos de forma que
traigan un gran beneficio a todos los seres, esta violacion de los preceptos es llamada

Perfeccion de la Moralidad.”

Hijo de un dios: “¢Existen aquellos que logran la Perfeccion de la Paciencia®® a pesar de

que abandonan su tolerancia ante las adversidades?”
Maiijushri: “Si, los hay.”
Hijo de un dios: “¢Quiénes son?”

Mafijushri: “Si los Bodhisattvas abandonan los preceptos no budistas, y resueltamente
observan los preceptos budistas, este abandono de su tolerancia es llamado Perfeccion

de la Paciencia.”

El hijo de un dios pregunté entonces: “¢Existen aquellos que logran la Perfeccion del

7 . .
Esfuerzo®” a pesar de su indolencia?”
Mafijushri: “Si, los hay.”

Hijo de un dios: “¢Quiénes son?”

Mafijushri: “Si los Bodhisattvas son indolentes en el cultivo del Sendero de los Oyentes y

Realizadores Solitarios, pero hacen progresos enérgicos en su entrenamiento para el

> Sila-paramita.
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logro de la Insuperable Illuminacion, esta indolencia es llamada la Perfeccion del

Esfuerzo.”

A continuacidn, el hijo de un dios preguntd: “¢Existen aquellos que logran la Perfeccion

de la Concentracién®® sin una mente en meditacion?”
Maijushri: “Si, los hay.”
Hijo de un dios: “¢Quiénes son?”

Maijushri: “Hijo de un Dios, si los Bodhisattvas no desean, ni tan siquiera en un suefo,
la mente de un Oyente o de un Realizador Solitario, ellos alcanzardn la Perfeccion de la

Concentracion sin una mente en meditacion.”

Entonces el hijo de un dios preguntd: “¢Existen aquellos que logran la Perfeccion de la

Sabiduria®, sin conocimiento?”
Maijushri: “Si, los hay.”
Hijo de un dios: “¢Quiénes son?”

Maijushri: “Hijo de un Dios, si los Bodhisattvas no tienen el conocimiento mundano
para vencer las enfermedades por medio de pdcimas o mantras, pero estdn implicados
en expandir la sabiduria del Dharma a todos los seres, ellos alcanzardn la Perfeccion de

la Sabiduria, y adquiriran la Omnisciencia.”
EVITANDO EL SENDERO DE LOS OYENTES Y REALIZADORES SOLITARIOS.

Entonces, el Honrado por Todo el Mundo alabé a Maiijushri: jMuy bien! jMuy bien!
Manjushri, tu has explicado muy bien lo que los bodhisattvas debieran de hacer o no
debieran de hacer. Mafjushri, déjame decir unas pocas palabras. MaAjushri, lo mismo
que un hombre hambriento preferiria soportar su hambre antes que comer comida
venenosa, similarmente como los Bodhisattvas cultivan conscientemente la
generosidad, la observancia los preceptos, la paciencia, el esfuerzo, la concentracion, y

la sabiduria; ellos preferirian mds permitir la tacaferia, la violacion de los preceptos, la
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rifia, la indolencia, una mente cadtica, y la falta de sabiduria, antes que caer en el
Sendero de los Oyentes y Realizadores Solitarios. ¢Por qué? Porque los Bodhisattvas

temen ese sendero.”

El hijo de un dios preguntd al Buda: “¢Los Bodhisattvas no temen la esclavitud de sus

aflicciones?”

El Buda dijo: “Debieran temerlas. No obstante, los Bodhisattvas debieran de temer el
doble al Sendero de los Oyentes. Hijo de un Dios, ¢ Cudl es tu opinion? Una persona que
teme por su vida ¢ Deberia temer que le corten la cabeza, o que le corten sus manos y

pies?”

El hijo de un dios respondid asi al Buda: “El teme que le sea cortada la cabeza, no sus
manos y pies. ¢Por qué? Porque, Honrado por Todo el Mundo, uno que ha perdido sus
manos y pies aun puede realizar acciones meritorias, a través de las cuales renacerd en
los cielos. Honrado por Todo el Mundo, si uno tiene cortada la cabeza, ya no puede

cultivar la virtud.”

El Buda dijo: “Sin duda, Hijo de un Dios, un Bodhisattva preferiria antes violar los
preceptos que abandonar la mente de la iluminacion. Preferiria antes ser un

Bodhisattva con dflicciones que ser un Arhat que ha erradicado sus aflicciones.”

Maravillado, el hijo de un dios, dijo: “Raro Honrado por Todo el Mundo, el Sendero del
Bodhisattva sobrepasa a todos los senderos del mundo. Honrado por Todo el Mundo,
un Oyente que observa los preceptos y progresa diligentemente no puede compararse

con un Bodhisattva que viola los preceptos y deja de progresar.”

El Buda dijo: “Indudable, indudable, es tal como tu dices. Hijo de un Dios, la comida de
un hombre pobre es veneno para un Rey que Gira la Rueda®. Un Oyente que erradica
diligentemente sus aflicciones no beneficia siquiera a los seres de Jambudvipa, por no
mencionar a todos los seres. Hijo de un Dios, lo mismo que un gran mercader poseedor
de tierras y de riquezas da limosnas diligentemente para beneficiar y alimentar a otros,

similarmente un Bodhisattva genera un gran amor benevolente y compasion hacia

% chakravartin.
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todos los seres sintientes, y diligentemente los alimenta, posibilitando que tengan

alegria mundana y supramundana”

Entonces el Mayor Mahakashyapa pregunté al Honrado por Todo el Mundo: “Los
Oyentes realizan que los fendmenos, a nivel ultimo, son no compuestos; mientras que
los Bodhisattvas trabajan con fendmenos compuestos. ¢Por qué los Bodhisattvas

superan a los Oyentes?”

El Buda dijo: “Kashyapa, el conocimiento de un Oyente de lo que es no compuesto es
como una gota de agua sacada del océano usando solo la centésima parte de un
cabello. Kashyapa, las raices de virtud de un Bodhisattva desarrolladas a través de los
fendmenos compuestos son como el agua que llena los cuatro grandes océanos.

Kashyapa, ¢ Cudl es tu opinion? ¢ Cudl es superior?”

Kashyapa: “Honrado por Todo el Mundo, los granos maduros bajo la Luna de otofo se
esparcen a través de la gran tierra. Esos granos innumerables, como provisiones,
alivian y alimentan a innumerables seres sintientes. Honrado por Todo el Mundo, por el

contrario, una hormiga que lleva un grano no trae beneficios a nadie.”

El Buda dijo: “Kashyapa, como una hormiga llevando un grano, asi es el Oyente
portando su fruto de liberacion. Lo mismo que los granos de otofio diseminados por la
gran tierra, asi actuan las raices de virtud del Bodhisattva desarrolladas por medio del
cultivo de las Seis Perfecciones y de las Cuatro Formas de Atraer al Dharma. Los
Bodhisattvas nutren a numerosos seres sintientes, los llevan a la maduracion, les dan
alegria mundana, alegria supra mundana, y la alegria del nirvana. Kdashyapa, supon
que ha llegado a la ciudad un envio por barco de 100.000 cuentas de cristal, mientras
que una joya de aguamarina impagable queda a bordo del barco. No obstante, si llega
a salvo a Jambuadvipa puede ayudar a aquellos hundidos en la pobreza y el sufrimiento.
Kashyapa, ¢ Cudl es tu opinion? ¢ Puede todo el embarque de 100.000 cuentas de cristal

compararse con la joya sin precio de aguamarina?

Kashyapa: “No, Honrado por Todo el Mundo.”

El Buda dijo: “Kashyapa, el mérito conseguido por un Oyente a partir de su realizacion

de lo que es no compuesto es como el embarque de 100.000 cuentas de cristal. Al
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contrario, la joya de aguamarina sin precio a bordo del barco traerd gran paz y alegria
a Jambudvipa. Similarmente, un Bodhisattva que preserva las semillas de las Tres

Joyas, y que adquiere la Omnisciencia, traerd gran paz y alegria a todos los seres.”

Entonces Kashyapa dijo al Honrado por Todo el Mundo: “Lo que antes nunca habia sido
oido, el Tathagata lo dice tan bien. Los Bodhisattvas que desean la mente omnisciente

superan a todos los Oyentes y Realizadores Solitarios.”
LA IGUALDAD DE TODOS LOS FENOMENOS EN SU VACUIDAD.

Tras haber oido esas palabras, los Bodhisattvas que habian venido con Mafijushri de
Sostenedor del Tesoro, dijeron al Honrado por Todo el Mundo: “Todas las afirmaciones
son absurdas, estdn conteniendo diferenciaciones y denunciando las aflicciones.
Honrado por Todo el Mundo, en el mundo del Buda Apariencia de Tesoro, no existen
tales afirmaciones. Solo hay ensefianzas sobre como los Bodhisattvas ni regresan, ni
hacen diferenciaciones. El Honrado por Todo el Mundo es raro. El Buda Sakyamuni, el
Tathagata, el Arhat, el Completamente y Perfectamente Despierto, aqui puede
soportar el sufrimiento y realizar el sabor tnico de la naturaleza de la realidad®, la cual
no diferencia los fendmenos en altos, medios, y bajos; y El los provee con los Tres

Vehiculos.”

Entonces aquellos Bodhisattvas hicieron caer una lluvia de flores celestiales como
ofrenda al Buda. Ellos dijeron a Mafjushri: “¢ Podemos retornar ahora a Sosteniendo el

Tesoro?”
Maijushri dijo: “Vosotros conocéis el momento idoneo, y podéis iros.”
Ellos preguntaron a Maijushri: “¢ No vienes con nosotros?”

Mafijushri respondid: “Hombres virtuosos, todos los mundos son iguales; todos los
Budas son iguales; todos los fenomenos son iguales; y todos los seres sintientes son

iguales. é Por qué debiera de vivir alli?”

® Dharmata.
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Aguellos Bodhisattvas preguntaron: “¢Por qué todos los mundos son iguales, todos los
Budas son iguales, todos los fendmenos son iguales, y todos los seres sintientes son

iguales?”

Mafijushri replicd: “Hombres virtuosos, todos los mundos son iguales porque son como
el cielo abierto. Todos los Budas son iguales porque el Reino de un Buda es
inconcebible. Todos los fendmenos son iguales porque no son reales. Todos los seres
sintientes son iguales porque no tienen un yo. Debido a estos significados, yo digo estas

palabras, desde la igualdad de todos los mundos, hasta la igualdad de todos los seres.”

Entonces Mafijushri mostré su poder espiritual, a través del cual hizo que el mundo de
Saha pareciera el mundo de Sostenedor del Tesoro, sin que hubiera ninguna
diferencia; e hizo que el Buda Sakyamuni fuera como el Tathagata Apariencia de

Tesoro, sin que hubiera ninguna diferencia.

Entonces cada uno de aquellos Bodhisattvas tuvo este pensamiento: “Nosotros hemos

llegado a Sostenedor del Tesoro.”

Tomando al Buda Sakyamuni por el Buda Apariencia de Tesoro, ellos preguntaron al

Buda: “¢Quién no hizo retornar a este mundo?”

El Buda respondid: “¢Quién os hizo ir?”

Ellos respondieron: “Nos hizo ir Madjushri el Joven.”
El Buda dijo: “En realidad, el os trajo aqui.”

Entonces Maiijushri dijo a aquellos Bodhisattvas: “Hombres virtuosos, cada uno de
vosotros deberia de entrar en una profunda absorcion meditativa, y observar quien os

trajo aqui, y quien os llevd alla.”

Cada uno de aquellos Bodhisattvas entré en una profunda absorcién meditativa y
observd. Cada uno de ellos tuvo este pensamiento: “Nosotros no hemos dejado Saha,

pero pensamos que habiamos llegado a Sostenedor del Tesoro,”

Ellos dijeron: “Honrado por Todo el Mundo. Esto no tiene precedentes. Mafijushri nos

hizo pensar que nosotros habiamos llegado a Sostenedor del Tesoro, aunque nosotros
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aun permanecemos aqui, en Sahda. Honrado por Todo el Mundo, rogamos que todos los

seres puedan adquirir los mismos poderes espirituales que Mafjushri ha conseguido.”

En aquel tiempo, el Buda dijo a aquellos Bodhisattvas de Sostenedor del Tesoro:
“Hombres virtuosos, el espacio vacio es igual dentro de todos los recipientes, no
importa que sean hechos de oro, plata, hierro, diamante, aguamarina, cristal, arcilla, o
madera de sdndalo o cualquier otra madera. Lo mismo que esos recipientes diferentes
contienen la misma clase de espacio, similarmente son lo mismo en la naturaleza de la
verdad, en la Talidad, y en la verdadera realidad. Similarmente, los seres sintientes
asumen figuras y formas diversas. Como han renacido en lugares diferentes, sus
cuerpos han cambiado en 100.000 figuras y formas, llegando a ser seres infernales,
fantasmas hambrientos, animales, humanos, dioses, Oyentes, Realizadores Solitarios,
Bodhisattvas, o Budas. Estas formas son iguales debido a su igualdad en la Talidad y la
vacuidad. Hombres virtuosos, por esto es por lo que Maijushri dijo que todos los
mundos son iguales, y que todos los seres son iguales. Por esto es por lo que dice que

no regresard a Sostenedor del Tesoro.”

Tras haber recibido las ensefianzas del Honrado por Todo el Mundo, esos Bodhisattvas
postraron sus cabezas a los pies del Buda, y lo circunvalaron tres veces. Sin apartarse

de las multitudes, desaparecieron de Saha, y volvieron a Sostenedor del Tesoro.

En aquel tiempo, el Buda dijo a Ananda: “Acepta y sostiene este Sutra, recitalo, y

exponlo ampliamente a las multitudes.”

El Venerable Ananda dijo al Honrado por Todo el Mundo: “Yo sostendré este Sutra.
Honrado por Todo el Mundo, ¢Cudl es el nombre de este Sutra? ¢Como ha de

sostenerlo uno?”

El Buda dijo a Ananda: “Este Sutra es llamado “Las Preguntas del Hijo de un Dios
Tendencia Domada en Silencio”, también Illamado la “Disciplina Pura”, también

llamado “Todo el Dharma del Buda.”

Después de que el Buda hubo pronunciado este Sutra, el hijo de un dios Tendencia
Domada en Silencio, todos los Bodhisattvas, el Mahakashyapa el Mayor, el Venerable
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Ananda, y todos los otros oyentes, tras haber escuchado las palabras del Buda, se

regocijaron grandemente.

Traducido al chino desde el sdnscrito en la Ultima Dinastia Quin, por el maestro de

Tripitaka, Kumardjiva, de Kucha.

Traducido al castellano y anotado por el ignorante y falto de devocidn upasaka Losang

Gyatso. Editado a 29/11/2015.
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