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Prefacio

El Vajracchedika-prajha-Paramita Sutra, generalmente conocido como el
Sutra Diamante, tiene un significado sutil y profundo, y muy pocos lo
entienden. El ha sido erroneamente dividido en treinta y dos capitulos que
parecen ser palabras al azar inconexas, y el subtitulo de cada capitulo crea
mas confusidon en la mente de los lectores que generalmente dependen de su
interpretacion del texto. Por lo tanto, las divisiones de los capitulos y los
subtitulos, han sido omitidas en esta version.

Una correcta interpretacion del sutra es dificil, porque tan pronto una duda o
pregunta se hubo presentado en la mente de Subhuti, el Buddha, que la
reconocia perfectamente, dio una respuesta inmediata, sin esperar a la
consulta mental que se expresara en palabras. Por lo tanto, todas estas
preguntas mentales no fueron registradas por Ananda que sdélo anoté de
hecho, las preguntas y respuestas escuchadas por él, que estan de acuerdo
con la primera frase del sutra: “Asi he oido”.

En China, han sido escritos muchos comentarios sobre esta sutra, pero la
mayoria de ellos fracasaron en satisfacer a los lectores, que no vieron la
continuidad de la ensefianza de Buda la cual comenzdé erradicando los
conceptos vulgares de Subhuti y termind con la destruccién de sus ideas
sutiles, hasta que todos sus puntos de vista equivocados fueron eliminados
uno a uno, dando por resultado la exposicidon de su naturaleza fundamental.
Fue asi por lo tanto, una cadena continla de conceptos equivocados o
erréneos del discipulo, desde lo vulgar u ordinario a lo mas sutil o fino, lo cual
el Buda destruyd sucesivamente en Su ensefianza de Sabiduria (prajfa),
porque prajfia no tenia cabida para la mas pequena particula de polvo o
impureza causada por la ignorancia.

El Maestro Han Shan escribié este comentario después de que habia logrado
la iluminacién, habia leido Tripitaka completo y habia comprendido el
significado profundo de los sutras. Seglin su comentario, el Sutra Diamante
tiene sélo dos partes, la Parte I que se ocupa con los puntos de vista
vulgares/comunes sostenidos por Subhuti, y de hecho, por todos los
estudiantes del Budismo Mahayana, y la Parte II que se ocupa de los puntos
de vista sutiles, todavia sin vislumbrar, pero imperceptibles para ellos.

Un estudiante que tiene éxito en liberar su mente de conceptos ordinarios,
alcanzara una etapa descrita por el Maestro en 'El Himno del Mensajero del
Hospedaje', de Han Shan, que advierte en contra de 'sentarse en el suelo
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blanco limpio' y de ‘Apetecer los conceptos atractivos'. (Leer la Autobiografia
de Han Shan Ta Shih Nien P'u.)! Una vez que ha llegado a esta etapa, el
estudiante debe avanzar un paso mas para deshacerse de todos los puntos de
vistas sutiles e imperceptibles, que contindan dividiendo su totalidad
indivisible en sujeto y objeto. Sélo cuando estos puntos de vistas sutiles estan
totalmente desarraigados, él puede percibir el Tathagata de su naturaleza
fundamental.

La interpretacién correcta de este sutra es, por tanto, de primordial
importancia para los estudiantes del Mahayana, porque si no logran captar su
significado, tendran dificultad en estudiar el Vehiculo Supremo. Este sutra es
de especial importancia para los seguidores de la secta de Ch'an; y el Quinto
y Sexto Patriarcas lo utilizaron para sellar la mente en su ‘Transmision del
Dharma’. Los estudiantes de la doctrina de la Mente que entienden el Sutra
Diamante, son capaces de interpretar correctamente las instrucciones de los
Patriarcas, que consistian Unicamente en desprenderse todos los sentimientos
y pasiones con el fin de aquietar la mente y revelar la expresion o el aspecto
real/verdadero/ o fundamental de cada ser viviente.

Al igual que el sexto patriarca Hui Neng insté a sus oyentes a purificar sus
mentes antes de que él expusiera el prajfia, los seguidores de Ch'an deben
abandonar todos los conceptos duales de lo subjetivo y lo objetivo durante su
formacidon o entrenamiento espiritual. En este sentido, el Sutra Diamante es
una guia preciosa para la limpieza de la mente con el fin o propdsito de lograr
el samadhi sin el cual ‘prajfia’ no puede manifestarse por si mismo.

En esta presentacion, he usado la palabra sanscrita Dharma en lugar de su
equivalente ‘Ley’ y ‘cosa’. Por ‘cosa’, se debe entender como todas las cosas
o cualquier cosa pequefia o grande, visible o invisible, real o irreal, cosas
concretas o ideas abstractas.

Todos los corchetes son mios.

El comentarista sobre este sutra y el Sutra del Corazon fue el Maestro Ch’an
Han Shan de la Dinastia Ming; que nacié en 1546, dejo su hogar a la edad de
doce anos y fue a un monasterio donde se le ensend literatura y sutras.
Instado a practicar por un eminente maestro Ch'an, ley6 'Los Proverbios de
Chung Feng' (Chung Feng Kuang Lu) lo que cambid totalmente al joven novicio
que luego se unid a la Orden de la Sangha. Despues de haber escuchado el
Sutra Avatamsaka, adquirié un entendimiento claro de la integracion libre y

1 Ta Shih Nien P'u (the diary of Zen Master Han Shan/La Autobiografia del Maestro Zen...).
5
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sin obstruccién de todas las cosas en el Dharmadhatu. Su monasterio fue
destruido por un incendio desastroso y se comprometio a reconstruirlo, pero
se dio cuenta de que no podria hacerlo antes de su propia iluminacién sin la
cual él no se ganaria el apoyo para ese proposito. Entonces, se dirigié hacia
el norte y en las cercanias de la capital, escalé una montafia y se quedo en su
cumbre donde vivid con un ermitaifo. Alli experimentd el samadhi de la
vacuidad o el vacio. Esta experiencia suele ser la primera que cada meditador
serio del Ch'an tiene después de que exitosamente ha puesto fin a su
pensamiento. Cuando leyd la obra de Seng Chao, pronto se dio cuenta de la
inmutabilidad fundamental de lo fenomenal. Durante su estancia en la
montafia de Los Cinco Picos, comprendid la iluminacién completa del
Bodhisattva Avalokitesvara, que se describe en el Sutra Shurangama. El tuvo
muchas otras experiencias, entre las cuales dos fueron las mas importantes;
en cada una de ellas, él se sentd, con las piernas cruzadas y cara a cara con
otro monje iluminado, inmovil y mudo, durante cuarenta dias y noches
sucesivos, obviamente sin dormir. A la edad de setenta y ocho afios, anuncio
su muerte a sus discipulos y muridé pacificamente. Su cuerpo permanece
intacto en el monasterio del Sexto Patriarca.

Lu K'uan Yii
{(Charles Luk)
ISYR-1978

Upasaka Lu K'uan YU
Hong Kong, 2I March, I959-
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e Por lo tanto, esta claro, que las actividades diarias de

gwe | 7\\“&_. todos los seres vivos, tales como su ver, oir, conocer y
L sentir, son realmente o de hecho (manifestaciones)
brillantes de Prajina, siendo el punto (esencial) la creencia o la incredulidad en
eso. Por esta razdn, se dice: “La creencia s6lo hace posible una entrada en

el océano de sabiduria de todos los Budas”.

En la Asamblea del ‘Pico de Buitre’, los discipulos del Buda que ya habian
cruzado a través del (océano) de la vida y la muerte, no tenian ninguna parte
en el logro de la Budeidad (no habian compartido el logro de la Budeidad),
debido Unicamente a su incredulidad en este Dharma. El Honorable del Mundo,
por lo tanto, se vio obligado a utilizar muchos medios para descartar (esta
incredulidad) y todo tipo de accion (para despertarlos), pero quienes estaban
nublados de ansiedad y temor, dudaron y dudaron una y otra vez como si su
conocimiento no fuera suficientemente correcto. A medida que sus dudas no
se desarraigaban, la sabiduria fundamental de ellos no se podia manifestar
por si misma. Finalmente, en la asamblea de prajia, el Tathagata3 usd su
diamante de sabiduria para cortar (sus dudas) y asegurarse de la eliminacién
de ambos conceptos, los sagrados y mundanos, y la eliminacién de sus puntos
de vista (pervertidos) del nacimiento y la muerte, de manera que la luz
fundamental de la sabiduria se revelara en ellos. (Sélo entonces) ellos
comenzaron a creer que sus mentes eran puras y limpias y no contenian una
sola cosa que podia obstaculizarles/entorpecerles.

Este diamante prajfia arranca las raices de todas las dudas; y este sutra se
ha expuesto para el beneficio de los iniciados en el Camino Supremo, y no
para esos de conocimiento estrecho y virtud pobre, que no podian entenderlo.
Por esta razon, (el Quinto Patriarca en) Huang Mei lo utilizd para sellar la

2 Madres Budas: creadoras/progenitoras de todos los Budas.

3 Tathagata: Quien vino como lo hicieron todos los Buddhas; tomando la forma absoluta de
causa y efecto y logré la perfecta sabiduria, uno de los mas altos titulos de un Buda.
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mente,* porque la secta Ch'an no establecié ni un solo Dharma.

Anteriormente, Vasubandhu (el vigésimo-primer Patriarca de la secta Ch'an)
enumero veintisiete dudas para explicar este sutra. Puesto que estas dudas
estan escondidas en las palabras escritas (del sutra), en este pais muchos han
fallado en encontrar y han perdido su verdadero significado aferrandose a las
palabras solamente, y muy pocos de hecho entendieron las ideas reales detras
de ellas.

Cuando yo era un nifo, ya podia recitar este sutra de memoria, pero cuando
alcancé la edad adulta, no podia entender su significado. Cuando pensé que
el Sexto Patriarca al oir este sutra alcanzo6 la comprension instantanea de la
mente, no pude evitar sentir la pregunta de por qué nadie en este mundo
podia entenderlo y entrar en él. Esto fue debido al hecho de que el ojo correcto
no estaba abierto, de ahi y por consiguiente el obstaculo verdadero a la
naturaleza de la (comprension propia) o entendimiento de uno mismo.

Durante mi estadia en (el monasterio del Sexto Patriarca en) Ts'ao Ch'i, por
casualidad una vez, mientras explicaba el sutra a mis seguidores, adquiri un
entendimiento repentino de él, aunque no estaba listo para la experiencia;
todas las dudas que descansan mas alla de las palabras del sutra llegaron a
ser evidentes a mi ojo mental. Es cierto que este Dharma esta exento/libre de
palabras y letras y no se puede entender razonando y discerniendo/
distinguiendo.

Yo, por lo tanto, tomd este sutra para explicarlo como limosna de la verdad
del Buda. Los bloques de madera que se usaron para imprimirlo, primero se
cortaron en Ling Nan, después en Wu Yun y por ultimo en la Nan Yo. Mi
discipulo Yu Fang que vio el sutra, lo creyé y recibid, y emprendié también la
talla de los bloques de madera en Wu Men.

Se espera que los ‘cuatro vargas’® abran sus ojos de Dharma correcto y
realmente crean en sus propias mentes. Asi la causa de su logro de la
Budeidad se iniciara con este sutra.

Escrito en el mes del solsticio de verano en el afno Ping Ch'en (1616).
Sramaila Te Ch'ing, (alias) Han Shan, del Monasterio Ts'ao Ch’i en la
Dinastia Ming.

4 Impresion mental, certeza intuitiva; la mente es la mente del Buda en todo, que puede
sellar o asegurar la verdad; el término indica el método intuitivo de la escuela de Ch'an que
es independiente de la palabra hablada o escrita.

5 Los cuatro vargas: monjes, monjas, devotos masculinos y femeninos.
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EL DIAMANTE CORTADOR DE DUDAS
Parte 1

TODOS esos que explican la palabra 'Diamante' estan de acuerdo en que
significa algo duro y afilado que puede cortar. Esta es una explicacién vaga.
De hecho, existe en la India una piedra preciosa llamada diamante, que es
muy dura, no se rompe y puede cortar todos los demas objetos. Si se compara
con prajfa, que puede cortar todas las dificultades (klesa), esta comparacion,
aunque valida en teoria, no es la del Buda. Es sélo el punto de vista comun
que generalmente se origina de los habitos heredados.

Prajna, que significa ‘sabiduria’ en nuestro idioma, es la Mente de Buda,
también llamada Sabiduria de Buda.

Paramita significa ‘alcanzar la otra orilla’. Sefala lo fundamental o el extremo
definitivo de esta Mente.

El titulo completo ‘El Diamante Prajna-Paramita’ indica la ensefianza
expuesta en este sutra que tiene como objetivo revelar la Mente Diamante del
Buda. Ademads, esta Mente Diamante era, en Su practica, la mente
fundamental del Buda como su causa, resultando en su iluminaciéon, como
efecto/ consecuencia. Ahora bien, El aparecid en este mundo para ensenar y
convertir a los seres vivientes utilizando solamente esta mente. El ensefid a
los Bodhisattvas a utilizar esta Mente Diamante como una causa en su
practica, de manera que ellos pudieran entrar por la puerta inicial del
Mahayana. Por esta razén deliberadamente les ensefiaba a cortar sus dudas
(sobre eso). Como esta mente no tenia nada en comun con el reino de la
sensacion de los seres vivientes, las personas en este mundo no conocian al
Buda. Ademas, Buda, de hecho, no pertenecia a este mundo. Cuando El vino
al mundo, los que le vieron albergaban dudas acerca de El. Puesto que Sus
actividades diarias no se ajustaban con las de los demas, Su habla siendo
diferente y toda Su practica y Dharma estaban en contraste con el mundo,
estas disparidades despertaban o hacian surgir sus dudas acerca de El. No es
de extrafar que los reyes demonios de los cielos desearan hacerle dano,
Devadatta y Ajét,aéatru guerian matarle y todos los hombres le difamaban.
Por esta razén El dijo: “Cuando apareci en este mundo, dioses (devas),
hombres, espiritus (asuras), herejes y reyes demonios dudaron con
aprensiéon/ recelo”. No sélo los hombres y devas sospecharon de El, pero
incluso sus discipulos mayores como Mahakasyapa, tenia sospechas de El,
9
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porque cuando él exponia el Dharma, el Buda solia mencionar, ahora lo
inexistente, ahora lo no existente; ahora lo correcto, ahora lo erroneo; El
elogiaba o culpaba; El exhortaba o regafiaba; y nunca usé palabras de forma
fija. Los discipulos que escucharon Su ensefianza, albergaban dudas y no le
creian. Ellos decian: “éNo es El, Mara que finge ser un Buda para molestar y
perturbar nuestras mentes?” Con la actitud de los discipulos mayores siendo
tal, uno puede adivinar la de los principiantes; porque el Dharma expuesto
por el Buddha era dificil de creer y entender. Dado que El habia aparecido en
este mundo, ahora exponia el Dharma durante treinta afos. Como sus
discipulos todavia sospechaban y se mantenian incrédulos, ellos le hicieron a
El una injusticia durante mucho tiempo.

Afortunadamente, fue un gran dia (feliz) cuando Subhuti percibié algo
(extraordinario) en el Honrado por el Mundo y repentinamente le elogid. El
Honrado por el Mundo (tomé provecho) de las dudas de su discipulo para
cortarlas y le revelé su verdadera Mente Diamante de manera que pudiera
despertarse completamente a ella, no teniendo alguna duda mas sobre eso—
y por lo tanto, capacitando o permitiendo asi a los presentes a borrar también
sus dudas. Por lo tanto, este sutra (dice cdmo) el Buda reveld claramente Su
propia mente para cortar las dudas de Sus discipulos en sus estudios de la
verdad. Eso no expone o explica el Prajiia que puede cortar o deshacerse de
los problemas (klesas)¢ de los seres vivientes. Aquellos que no estan de
acuerdo con esto pueden leer el sutra en el que (encontraran) que las dudas
de Subhuti acerca de la Mente de Buda fueron cortadas/erradicadas una por
una después de que el Buda habia expuesto esa mente. éHay alli (en el sutra)
cualquier referencia a la sabiduria que corta/erradica los problemas de los
seres vivientes? Por esa razon, el titulo de este sutra senala directamente al
Dharma y no es usado como una alegoria. Obviamente, cuando las dudas del
discipulo se cortan o erradican, sus problemas desapareceran también. El
sutra solamente tiene el propdsito de cortar o erradicar las dudas y el
despertar de la fe. Para los estudiantes de la verdad, la fe es fundamental y
las dudas son sus obstaculos. Hay tres tipos de duda: sobre el hombre (que
expone el Dharma), sobre el Dharma y sobre uno mismo (el estudiante).

La (primera) duda acerca del maestro o expositor es porque a él no se le
reconoce como correcto. Por ejemplo, cuando los discipulos oyeron al Buda
hablando del cuerpo fisico (rupa-kaya) el cuerpo espiritual (dharma-kaya) y
los cuerpos grandes y pequeios, ellos no sabian cudl cuerpo era el verdadero

¢ Kleshas (sanscrito, también klesa; Pali: kilesa; Tibetano: nyon mongs), en el budismo son
los estados mentales que nublan la mente y manifiestan acciones insanas. Los Kleshas
incluyen estados mentales tales como la ansiedad, el temor, la irritacién, los celos, el deseo,
la depresidn, etc.

10
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Buda. Esta era una duda acerca del disertante/ expositor del Dharma.

Cuando el Buda expuso el Dharma, tan pronto El hubo hablado de lo existente,
El menciond lo no-existente; tan pronto él hubo hablado del vacio, El menciond
el no-vacio (amogha). Sus sermones no eran consistentes y causaban una
gran duda. Esta era una duda acerca del Dharma.

Pudo haber quienes escucharon sus sermones, y hubieran podido creerle, y
no tener ninguna duda sobre el Dharma, pero ellos lo encontraron
(demasiado) extenso y dudaron si sus raices inferiores estaban calificadas
para eso y si ellos podian observarlo y estar a la mira. Esta era una duda
acerca de ellos mismos.

Este sutra contiene tres tipos de duda. Tan pronto como una de ellas se
presentaba en la mente de Subhuti, el Buda la eliminaba (hasta que) todas
ellas se erradicaron completamente. Se ha dicho: "Cuando todas las dudas de
uno y arrepentimiento (de ellos) se han borrado para siempre, uno morara en
la sabiduria de la realidad.' Este fue el objetivo del sutra.

En nuestro pais, hay muchos comentarios sobre este sutra,
pero no estan de acuerdo con la idea del Buda. Sélo el
comentario por el Bodhisattva Vasubandhu’ que hace una
lista de las veinte y siete dudas que se encuentran en el
sutra, es el correcto. Cuando su comentario fue traido a este
pais, fue traducido al chino, pero dado que la obra estaba
realizada por hombres cuya habilidad (para entenderlo)
ndemente a pesar de que el comentarista era un sabio, la
traduccion no podia transmitir el significado exacto y se convirtid en un
obstaculo para los estudiantes que no lo podian comprender. Su significado
sutil, profundo y oculto no se podia ensenar a través de las palabras, y si se
expresaba en palabras, era tan inutil como los desperdicios o las migajas. Por
lo tanto, écOmo podrian palabras y frases ordinarias/comunes e inestables
penetrar lo recondito y abstruso? En un comentario, es dificil de describir la
mente de Buda. Por ejemplo, al escribir una biografia, los hechos pueden ser
narrados, pero la imagen de sus aspectos espirituales es imposible.

BeofeEt [+ |

==

Al interpretar este sutra como un ‘cortador de dudas’, la cosa mas importante

7 Vasubandhu [en el retrato] fue un monje budista de Gandhara y, junto con su hermano
Asanga, uno de los principales fundadores de la filosofia de la escuela del budista Yogacara.
Vasubandhu es una de las figuras mas influyentes en toda la historia del Budismo. En Jodo
Shinshi, es considerado al Segundo Patriarca. En el Budismo Chan, él es el patriarca 21:
https://en.wikipedia.org/wiki/Vasubandhu
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y maravillosa es descubrir primero esas dudas que Subhuti tuvo en su mente.
Si son descubiertas, el sermén del Buda en 'el corte de las dudas'
automaticamente se convierte en claro y no requiere ninguna explicacion. Por
lo tanto, estas dudas se deben buscar y descubrir (incluso) antes de
interpretar el texto y sus consejos, y sus sugerencias (averiguadas) en cada
capitulo, con el fin de abordarlas una por una, y asi olvidar todas las palabras
escritas para comprender el significado profundo. Soélo entonces el objetivo de
la ensefilanza automaticamente se encontrara.

“Asi he oido. Una vez el Buda habito en el parque de Jetavana?® cerca de Sravasti
con una asamblea de mil doscientos cincuenta y Bhiksus.”

Esto describe la asamblea donde el Buda expuso el Dharma. Seria superfluo
ocuparse de ella aqui como también de otros comentarios que se han escrito
sobre ella.

Un dia, en la hora de la comida, el Honrado por el Mundo se puso Su manto,
tomod Su escudilla/tazén y entrd en la gran ciudad de Sravasti, a mendigar por
Su comida. Después que habia ido de puerta en puerta, regresd a su lugar.
Cuando habia tomado su comida, puso su tunica y escudilla/tazén a un lado,
se lavd los pies, arregld su asiento y se sento.

Esto demuestra la vida ordinaria y las actividades cotidianas que eran
similares a las de los demas y no tenian nada especial acerca de ellas. Hay
aqui, sin embargo, algo que es infrecuente o poco comun, pero que muy pocos
lo conocen.

En ese momento, el anciano Subhuti que estaba en la Asamblea, se levanto de su
asiento, descubrio su hombro derecho, se arrodillé sobre su rodilla derecha,
respetuosamente unié las palmas de sus manos y le dijo al Buda: “iEso es muy
raro/excepcional, Oh Honorable del Mundo!...”

Las actividades diarias de Tathagata eran similares a las de los otros hombres
(pero) aqui habia algo que era diferente y que los sentados cara a cara con El
no lo vieron. Ese dia, de repente Subhuti lo descubrid, lo elogid y dijo: ‘Muy
raro...' iAy de mi! el Tathagata ha estado treinta afios con Sus discipulos y
ellos aln no saben nada acerca de Sus actos comunes de la vida cotidiana.
Como ellos no lo sabian, pensaban que estos actos eran ordinarios y los
dejaron pasar (inadvertidos). Ellos pensaron solamente que El era similar a

8 Jetavana, un parque cerca de Sravasti, que se ha dicho haber sido obtenido del principe
Jeta por el anciano Anithapindada, en el que se erigieron los edificios monasticos. Era el lugar
de descanso favorito de Buda.

12
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los demds y por lo tanto, sospechaban y no creian lo que El decia. Si Subhuti
no hubiera visto claramente, nadie hubiera realmente conocido al Buda.

... Qué bien el Tathagata protege y piensa de todos los Bodhisattvas; que bien El
instruye a los Bodhisattvas.”

Subhuti elogié al Buda por esta cualidad excepcional Suya, porque él vio Su
corazon bondadoso (diriamos, la mente). Los Bodhisattvas mencionados eran
discipulos que cursaban su doctrina. Ellos eran precisamente esos que
previamente eran del Hinayana (la mente) y comenzaron a desarrollar la
mente Mahayana; eran todos los Bodhisattvas cuyas mentes estaban
turbadas/confundidas por el concepto del vacio. El Buda siempre protegid y
pensd en estos Bodhisattvas. El no tenia otra idea que la de instruirles sobre
(la comprensién de) la mente de Buda. El Buddha protegidé y penso en ellos,
porque cuando El aparecié en este mundo, su promesa fundamental era guiar
a todos los seres vivos para que fueran similares a El. Esta mente (de El)
alcanzaria su término solamente cuando cada ser viviente hubiera obtenido la
Budeidad. Sin embargo, los seres vivientes tenian muy poca virtud y estaban
saturados de impurezas, y dado que su proposito era débil, ellos eran
incapaces de llevar eso a cabo. Por lo tanto, eran como bebitos y el Buda era
como una madre buena que protege y piensa en sus hijos sin un momento de
respiro o diriamos intervalo. El Buda conocia perfectamente a todos los seres
vivientes que El protegia y para quienes tenia solamente buenos
pensamientos, asi como una buena madre cuida de sus bebitos. Por la
proteccion y los buenos pensamientos, se debe entender que su Unico objetivo
seria logrado sélo después de que todos los seres vivos hubieran logrado la
Budeidad. Esta es la razén por la cual El instruyé a los Bodhisattvas
perfectamente; no se atrevid a decirlo claramente, pero utilizé métodos
convenientes y familiares para ensenarles. Por esta razéon el adverbio
‘perfectamente’ fue utilizado. El sutra dice: ‘Yo uso métodos (expedientes)
ilimitados e innumerables para guiar a los seres vivientes de manera que cada
uno de ellos logre/alcance todo conocimiento (sarvajfia)®. Este es el
significado de las palabras ‘protegia’, ‘piensa en’ e ‘instruyd’.

“Oh Honorable del Mundo, cuando los hombres y mujeres virtuosos/as desarrollan
la mente iluminada'?, éComo deben permanecer sus mentes y como ellos deben ser
obedientes y dociles?”

Subhuti pidid los medios para aquietar la mente. Cuando la mente de los

9 Sarvajiia: todo-conocimiento o sabiduria del Buda.

10 Anuttara-samyak-sambodhi, o Anubodhi: iluminacidon completa insuperable, un atributo de
cada Buda. Traducido al chino: el conocimiento, la sabiduria perfecta de un Buda,
omnisciencia o sabiduria mas alta, correcta y completa o universal.

13

www.acharia.org



http://www.acharia.org/

discipulos habitaba en el Hinayana, ellos consintieron o estaban de acuerdo
en salvarse ‘solamente’ ellos mismos, pero no pensaron en salvar a todos los
seres vivientes. Por lo tanto, sus mentes eran estrechas. Ahora, que ellos
habian escuchado por mas o menos veinte anos las ensefianzas del Buda, que
usé todos los medios para barrer/borrar (las ideas falsas) y urgirles a salvar
a todos los seres vivientes, ellos estaban incluyendo a todos los seres vivientes
de mente amplia y eran Bodhisattvas. Se encomendaron a convertir todos a
los seres aqui abajo, con el fin de buscar el fruto de Buda desde arriba. Ahora
habian consentido en salvar a todos los seres y estaban decididos a desarrollar
la mente Bodhi.

Subhuti ya habia creido en la Mente Budica, pero ahora él veia a nuevos
Bodhisattvas que habian empezado a desarrollar la mente amplia de un
Bodhisattva y todavia no estaban aun despiertos a la vacuidad absoluta de la
realidad, que ellos no podian distinguir del vacio relativo como previamente lo
concebian. Anteriormente, el nirvana del Hinayana podia ser alcanzado por el
estado de tranquilidad y calma de sus mentes. Ahora habian renunciado al
vacio anterior (concepto prejuiciado), pero todavia no habian alcanzado la
verdadera vacuidad. Por lo tanto, cuando avanzan mas adelante, ellos no
ganan ninguna experiencia nueva y al regresar ellos pierden la antigua
morada. A ellos se les llamaba Bodhisattvas cuyas mentes estaban
perturbadas por el concepto del vacio. Como se aferraban a los nombres y
palabras, ellos todavia estaban limitados por el habito. Todavia sostenian la
opinion falsa que habia un verdadero lugar perdurable y que realmente era el
fruto de Buda que se debia buscar. Por lo tanto, pensaban que ellos deberian
buscar por el fruto de Buda en el cual habitar. Como se les requeria convertir
a los seres vivientes aqui abajo con el fin de obtener el fruto de Buda de arriba,
tenian que salvar a todos los seres vivientes antes de que pudieran convertirse
en Budas ellos mismos. Ahora bien, se dieron cuenta de los numeros
incontables e ilimitados de los seres vivientes en el universol! y se
preguntaron, cuando se podrian salvar todos estos seres y como se podria
obtener el fruto del Buda puesto que el universo nunca se vaciaria de estos
seres. Como ellos estaban impacientes en sus esfuerzos para buscar un lugar
tranquilo donde habitar, sus mentes no estaban calmadas y no podian
subyugarlas. Por lo tanto, Subhuti deliberadamente solicitdé para ellos, el
medio (adecuado) para que sus mentes pudieran habitar en tranquilidad y se
pudieran calmar/subyugar. éPor qué entonces, Subhuti, que habia visto y
elogiado la mente de Buda tan extraordinaria, pregunto solo estas dos cosas?
Toda la Asamblea habia acordado que el Honorable del Mundo ya habia
obtenido (el fruto de) la iluminacion. Subhuti habia visto que Su mente estaba

11 | iteralmente ‘el gran trichiliocosmos’. Ver la nota al pie ‘4’, p. 169
14
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tranquila y cdmoda mientras que las mentes de quienes ahora estaban
decididos a buscar el fruto de Buda estaban (aun) perturbadas. El queria saber
donde esas mentes deberian habitar y como ellas deberian
subyugarse/calmarse/pacificarse.

En cuanto a cdmo aquietar la mente, (un ejemplo puede encontrarse en el
didlogo entre Bodhidharma y el segundo patriarca Ch’an) quien fue su
asistente y solicitd de él los medios para aquietar su mente. Bodhidharma
respondid: “Trdeme tu mente para que yo pueda tranquilizarla”. El Segundo
Patriarca dijo: “No puedo encontrar mi mente”. Y Bodhidharma respondio:
“Ahora he aquietado tu mente”. En la Escuela Ch’an, simplemente una palabra
era suficiente y esta era la doctrina Ch’an. Ahora bien, el Honorable del Mundo,
por su corazén compasivo, expuso muchos métodos para aquietar/calmar la
mente. Esta fue la Escuela de Ensenanza Magisterial. Después de todo, era
so6lo la busqueda de la mente la cual no se pudo encontrar. Esta es la razén
por la que antes del Cuarto Patriarca, el Lankavatara Sutra se uso para sellar
(y verificar/demostrar) la mente, y el por qué, despues de todo, (el Quinto
Patriarca en) Huang Mei y el Sexto Patriarca usaron el Sutra Diamante para
sellar la mente. El Sutra Diamante es, por lo tanto, no un sutra de palabras
habladas y escritas y no debe considerarse como tal. Su significado
maravilloso esta fuera de las palabras. En él, la pregunta ‘¢Qué usted piensa?’
se hace para demostrar/investigar las dudas (de los discipulos.

(Nuevas) dudas surgieron en la asamblea completa al escuchar las palabras
de Buddha, y aunque estas dudas no fueron reveladas, sus mentes ya estaban
en movimiento. Esto era discriminacion a través de palabras mentales que
origind (conceptos) habituales de nombres y palabras.

El Buda dijo: “iExcelente, excelente, Subhuti! Como has dicho, el Tathagata protege,
aprecia e instruye a los Bodhisattvas inmensamente bien. Ahora escucha con
atencion y te diré como las mentes de los hombres y mujeres virtuosos/as, que
desarrollan la mente de la Iluminacion Suprema, deben habitar y ser conquistadas”.

La pregunta de Subhuti se referia a los Bodhisattvas en busqueda de la
Iluminacién Suprema (anubodhi) que no podian ser como el Buda cuya mente
era tan calmada y cdmoda/armoniosa. Pensd que si deseaban convertirse en
Budas, deberian realizar las mismas actividades diarias al igual que el Buda lo
hacia, y sélo entonces podrian ellos devenir Budas. El vio la mente de Buda
que estaba comoda y las mentes de los Bodhisattvas que no podrian
permanecer en quietud. Por lo tanto su pregunta: “¢éCoémo deben ser
pacificadas con el fin de permanecer o habitar en tranquilidad?”

En Su respuesta, la idea del Buda era que los Bodhisattvas que deseaban
15
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aquietar sus mentes para llegar a ser Budas ellos mismos, no deben buscar
nada que no fuera esa mente Suya, la cual, como Subhuti la entendid,
protegia, estimaba e instruia (a los Bodhisattvas). Por lo tanto, sus mentes
estarian calmadas, y no habria necesidad de pacificarlas. Por lo tanto, El dijo:
“Como usted ha dicho”, eso seria suficiente para establecer sus mentes en
calma y (entonces), équé mas ellos buscarian para calmarla? Ellos deben de
hacer ‘asi’, de ahi la palabra ‘asi’ en Su respuesta.

(Subhuti respondié:) “Oh si, Honorable del Mundo, estaré encantado de escuchar
(vuestra instruccion)”.

Subhuti dijo: “Oh si”, porque ahora habia creido en la Mente del Buda—Ia
Mente Budica—acerca de la cual él ya no tenia mas dudas. Como él ya habia
visto la Mente del Buda, le parecid que no habia necesidad para mas
enseflanza (acerca de ella). Pero que dado que los otros Bodhisattvas no la
conocian, él estaba feliz de escuchar acerca de ella (de manera que los
Bodhisattvas tuvieran una oportunidad de conocerla también).

El Buda dijo: "“Subhuti, todos los Bodhisattvas y Mahasattvas deben
someter/pacificar sus mentes como sigue”’:

Aqui el Buda sefala los medios para aquietar la mente los cuales se indicaron
en el parrafo siguiente del Sutra. Subhuti pregunta dos cosas: ¢Cémo la mente
debe regirse y como dominarla? Ahora el Buda hablé solamente acerca de
someter la mente y no dijo nada de como se debe habitar/cumplir y continuar.

Dado que los hombres mundanos, Sravakas'? y Pratyekas*? se aferraban a un
cumplimiento debido a sus habitos (falsos) (por el uso) de los nombres y
términos; a medida que resolvieron entrar en el Mahayana, es importante
primero eliminar estos habitos (falsos), porque ni los seres vivientes ni el
‘nirvana’ son reales, siendo ambos inexistentes, con solamente nombres y
términos como sus sustancias. Una vez que los nombres y términos estaban
eliminados, sus habitos (falsos) desaparecerian completamente, y la mente
devendria automaticamente calmada y cdmoda y por lo tanto no requeriria
ser sometida. Asi el Buda les ensefid solamente como subyugar o someter sus
mentes y no dijo nada acerca de su habitad en la quietud para no traer esos
habitos (falsos) de nuevo a la vida. Se dice: “La mente loca o indisciplinada
nunca se detiene; si asi lo hiciera, devendria iluminada (bodhi). Eso sera
suficiente para vaciar la mente de todas las sensaciones mundanas; no debe

12 Sravakas: Un oyente, discipulo de Buda que comprende las cuatro nobles verdades, se
deshace de la irrealidad de lo fenomenal y entra en el nirvana incompleto.

13 pratyeka: Uno que vive apartado de los otros y logra/alcanza solo o por el mismo la
iluminacién, en contraste con el altruismo del principio del Bodhisattva.
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haber ninguna interpretacion de lo santo”. Como el Buda no demandaba a los
demas con un Dharma firme!¢, El no hablé acerca de la permanencia (en
quietud).

‘... Todos los seres vivientes nacidos de huevos, Uteros, humedad o por
transformacién, con o sin forma, ya sean o ambos reflexivos o irreflexivos
(con pensamiento o0 sin pensamiento)!s, y ni lo uno ni lo otro, reflexivos o
irreflexivos’ estan guiados por mi hasta el nirvana final para la extincién de la
reencarnacion/renacimiento. Aunque ilimitables e incalculables, incontables
numero de seres vivientes se conducen asi hasta (el nirvana final) para la
extincidon de la reencarnacidon/renacimiento. Es cierto que ningun ser viviente
es conducido hasta alli. ¢Por qué es eso Subhuti? (Porgue) si un Bodhisattva
(aun) se aferra a la idea falsa (laksana)¢ de un ego, una personalidad, un ser
y una vida, él*7 no es (un verdadero) Bodhisattva.’

14 E|l Buda no ensefié ningin Dharma fijo, pero sélo despojo a sus discipulos de sus principios
erréneos para que su auto-innato Prajiia pudiera manifestarse a si mismo.

15 Naivasamjainasamjfiayatana: el cielo o lugar donde ni hay o no hay pensamiento ni no
pensar; el cuarto de los cuatro cielos inmateriales, conocido como Akanistha, el cielo mas alto
de forma.

16 | aksana: forma, apariencia, indicacion, signo, aspecto y caracteristica.

17 Los cuatro Laksanas de un ego, una personalidad, un ser y una vida se explican por Han
Shan en la pagina 187. La definicién de Hinayana de estas cuatro nociones falsas es: (a) la
ilusion de que existe un ego verdadero o uno mismo en los cinco skandhas; (b) que este ego
es un hombre o personalidad y diferente de los seres en los otros caminos; (c) que todos los
seres tienen un ego que nace de los cinco skandhas; (d) que el ego tiene un periodo de vida
determinado o predestinado.

En el Mahayana y el Budismo Ch'an esto se ensefia por medio de una meditacidon en cuatro
etapas: (1) meditar en el ego o el ‘yo’ como duefio del cuerpo fisico y como el sujeto que esta
meditando, otro hombre o personalidad siendo la contraparte de ese ego como objeto. La
mente que busca la sabiduria es el ego o sujeto y la sabiduria que se busca es el objeto.
Cuando se entiende que el ego no existe o es inexistente y se rechaza, se llama personalidad.
(2) meditar sobre esta personalidad que de ser objeto se convierte en sujeto y entender que
esto también es una ilusion. Cuando la mente se da cuenta que la personalidad también es
un nombre vacio sin naturaleza real, se llama ser. (3) meditar en el ser, que es un estado de
la vacuidad relativa, hasta que desaparece también, pero todavia algo (un residuo) queda.
(4) meditar en el residuo que queda, un periodo de vida determinado o predestinado. Esto es
una alerta o percepcion incompleta como el elemento de tiempo que esta todavia presente.
Eliminar ese elemento.

Un analisis de estas cuatro etapas de la meditacién revela: (1) El sujeto y su eliminacion. El
desenredo de los 6rganos sensoriales (o la data sensorial). (2) El objeto y su eliminacion. El
desenredo de la data sensorial (o los 6rganos sensoriales). (3) La vacuidad relativa (de sujeto
y objeto) y su eliminacién. El desenredo de la vacuidad relativa de (1) y (2). (4) El
discernimiento incompleto (del vacio relativo).

La cuarta etapa se llama “sentado en la parte superior de un poste de cien pies de altura”
desde el cual uno debe dar un paso adelante sobre el mar de sufrimiento y luego llegar a la
otra orilla. A esta etapa sdlo se puede llegar cuando la potencialidad de uno ha despertado al
maximo y por lo tanto esta listo para despertar.
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Aqui el Honorable del Mundo indicé un método de meditacion para aquietar la
mente. Dado que un Bodhisattva esta resuelto/determinado solamente a dos
cosas, diriamos, la busqueda del fruto del Buda y la conversidén de todos los
seres sintientes, su mente no estd quieta porque el observa que los seres
sintientes no cambian y existen en todas partes, y se pregunta cuando todos
ellos podran ser liberados. Si todos los seres vivientes no pueden ser salvados,
definitivamente seria muy dificil obtener el fruto del Buda (la Budeidad) la cual
no estaria al alcance. Por lo tanto, su mente no esta quieta y esta en constante
ansiedad acerca de esto, buscando subyugar/dominar esta mente. Ahora el
Buda ensend el método de salvar a los seres vivientes, el cual consistia en
indagar en la no-existencia del ego como punto principal. Sin embargo, un
Bodhisattva observa ese gran nimero de seres vivientes que no se pueden
salvar, solamente porque él se aferra a la falsa nocién/creencia/idea del ego
que guia a esa de la personalidad, y si todos tienen una contraparte en esta
forma, el nUmero de seres vivientes en el universo no tendria limites. Ademas,
siendo infinito el ciclo de renacimientos, €l tiene miedo al pensar en la
dificultad en la liberacién de todos ellos. El no se da cuenta que (todos) los
seres vivientes estan fundamentalmente en el estado de Bhitatathata.:s

A pesar del nimero incontable de seres vivientes, habia solamente doce
categorias de ellos. Un examen (meticuloso) de estas doce conduce a su
clasificacion en cuatro grupos, a saber, seres nacidos de huevos, a través de
utero, humedad y por la transformacién. Estos cuatro grupos de nacimientos
comprenden dos dharmas, es decir, la Forma (o el material) y la Mente (o lo
inmaterial). El dharma de la forma comprende los reinos o dominios o esferas
de la Forma y la No-Forma, el dharma de la mente comprende las esferas de
lo consciente y lo inconsciente. Si se extienden aun mas, estos dharmas
comprenden ni las esferas/dominios de la Forma ni la No-forma y ni las esferas
de lo consciente ni lo inconsciente. Por lo tanto, estas categorias contienen el
reino completo de todos los seres vivientes y su nimero no es grande.
Ademas, ellos se llaman seres vivientes cuyas formas y mentes se mueven en
el mundo de los fendmenos*®. Puesto que son fendmenos, los seres vivientes
son fundamentalmente inexistentes. De por si o por definicidn, ellos se ven
como existentes2°. Si son considerados inexistentes, estan en la condicion de

Asi el meditador pasa a través de las cuatro Laksanas) desde la burda/ordinaria hasta la sutil,
antes de limpiar todas ellas para el logro de prajfia, que esta libre de todos los conceptos
duales de objeto y sujeto, incluyendo el punto de vista sutil del ego y el dharma que es el
mas duro de roer.

18 Bhitatathata: lo real, la talidad o la realidad, lo Gltimo o todos.

19 Son combinaciones empiricas sin realidad permanente. (Perteneciente o relativo a la
experiencia).

20 Tomando lo parecido como verdadero o real.

18
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talidad (Bhiatatathata). Como estan en el estado de Bhitatathata, estan todos
estan en el estado de nirvana. Por lo tanto todos estaban dirigidos (por el
Buda) al Nirvana Final. éEsto era algo dificil?

Vimalakirti dijo: “Todos los seres vivos estan fundamentalmente (en el
estado de) calma y extincion (de la reencarnacion, que esta en el nirvana)
y no pueden ser calmados o devenir mas adelante extinguidos”. Por lo
tanto, cuando ilimitados, incalculables e incontable nimeros de seres
vivientes fueron liberados, no fue realmente una liberacidon. éPor qué es
esto? Porque fundamentalmente no hay ego. La idea de un ego guia a esa
de una personalidad y la idea de una personalidad a esa de un ser y una
vida. Uno que sostiene esas cuatro nociones falsas no puede ser llamado
Bodhisattva, y... écdmo puede esa persona hablar acerca de salvar a los
seres vivientes? Por lo tanto, un Bodhisattva debera mirar profundamente
en la no-existencia de un ego, la no-existencia de un ego guiara a la no-
existencia de una personalidad. Cuando un ego y una personalidad no
tienen existencia, el reino/la esfera de los seres vivientes esta
inclinada/movida automaticamente a estar calmada y extinta. Cuando los
seres vivientes estan calmado y en extincion, el fruto del Buda esta al
alcance de todos. Entonces, ipor qué estar temerosos acerca de que eso
esté distante? Por lo tanto, un Bodhisattva deberia mirar profundamente
en la no-existencia de un ego.

En uno de los siguientes parrafos del sutra (ver la pagina 200), el Buda
dijo que si un hombre comprende que todos los dharmas eran carentes de
ego y habian alcanzado la (perfeccion) de la paciencia (ksanti), esa persona
seria un verdadero Bodhisattva.

La Duda. — El Buda ensefid a los Bodhisattvas a, salvar a los seres vivientes,
principalmente a través de la caridad o de limosnas (dana)?'. Esos que
recibieron las limosnas eran los seres vivientes. Ahora bien, (de acuerdo a Su
ensefanza), todos los seres vivientes son no-existentes; entonces, si las
limosnas se dan, équién las recibe? En el siguiente parrafo del sutra, el Buda
dice que un Bodhisattva que da limosnas, no debe apegarse a la nocion falsa
de ‘seres vivientes'.

“"Ademas, Subhuti, la mente de un Bodhisattva no debe habitar en ninguna parte
cuando se da limosnas; diriamos, él debe dar sin una mente viviendo en la forma, o
él debe dar sin una mente viviendo en el sonido, o en el olor, o en el gusto, o en el
tacto o en las cosas.?? Subhuti, por lo tanto un Bodhisattva debe dar limosnas sin

21 Dana. Caridad: limosna (de bienes o doctrina).
22 Aunque esto se lee un poco torpe, es correcto, ya que es imposible y seria innecesario
19

www.acharia.org



http://www.acharia.org/

una mente habitando en las nociones falsas de forma (laksana)”.

El Buda extinguid una duda originada del apego del discipulo a las apariencias
(laksana). Subhuti duddé cuando oyd que los seres vivientes eran no-existentes y penso
que si ellos eran no-existentes, nadie recibiria las limosnas cuando un Bodhisattva
practicaba la caridad. Y en cuanto a los seis objetos sensoriales (las gunas)?® son
irreales (siendo causados por la ilusién) y dado que los seres vivientes son
fundamentalmente no-existentes, el Buda dijo: “La Mente no debe habitar en ninguna
parte”. Esto fue para ensefar (a un Bodhisattva) a no apegarse a las apariencias de
los seres vivientes y los objetos sensoriales (gunas).

La Duda — De nuevo otra duda oculta: Si la mente no habita en las formas
(Laksanas), écdmo puede haber méritos? En el proximo parrafo del sutra, se
da la respuesta de que los méritos son mayores cuando los apegos a las
formas se eliminan.

“éPor qué? (Porque) si la mente de un Bodhisattva no habita en las formas
(Laksanas) cuando practica la caridad (dana), su mérito sera inconcebible e inmensurable.
Subhuti, ¢qué piensas? éPuedes pensar sobre eso y medir la extension del espacio en el
Este?”

“iNo puedo, Honorable del Mundo!”

“Subhuti, ése puede pensar y medir (toda) la extension del espacio en el Sur, Oeste
y Norte, asi como también en las direcciones intermedias, incluyendo el cenit y
nadir?”

“iNo puedo, Honorable del Mundo!”

“Subhuti, (cuando) un Bodhisattva practica la caridad sin una mente habitando en
la forma, su mérito es igualmente inconcebible e inmensurable”.

El Buda extinguid una duda acerca del apego a las formas (Laksanas) y sefialé el
acto o la acciéon ‘profunda’ de rehusarlas. Un Bodhisattva busca el mérito
cuando practica la caridad (Dana). Si su mente entonces se apega a las
formas, su mérito no sera grande. Por lo tanto, el Honorable del Mundo sefialé
convenientemente el mayor mérito derivado de la practica de la caridad sin
apego a las formas, para aquietar la mente de Subhuti. Si se practica la
caridad mientras la mente se apega a las formas, este (acto) sera
condicionado por ellas y dado que las formas de los seres vivientes son

renunciar deliberadamente a todos los seis objetos sensoriales al mismo tiempo. Pero si
alguno de ellos desaparece los otros cinco desaparecen simultdneamente. Avalokitesvara
aniquila/borra el sonido solamente y se alcanza la iluminacion.

23 | as seis gunas son: vision, sonido, olor, gusto, tacto y dharma.
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simplemente tan insignificantes como una particula de polvo, incluso si algun
mérito se obtiene, {qué tan grande podra ser? Ahora bien, cuando se practica
la caridad por el bienestar/beneficio de los seres vivientes, ni el dador, ni el
recibidor, ni el regalo se observan, por lo tanto la condicion triple no se
obtiene2* y no hay formas para que la mente se apegue. El mérito asi obtenido
sin apego a las formas, es inestimable y es equivalente al espacio inmenso.

“Subhuti, la mente de un Bodhisattva, debe POR LO TANTO habitar como se ha enseiiado”.

En conclusidon, el Buda ensefid el Dharma de la mente calmada/en quietud. La
interrogacidn previa preguntd/o interrogd por (los medios) para subyugar/conquistar
la mente que no habita en la quietud/calma. El Honrado por el Mundo ensefio el
método, que consiste en mirar dentro de la no-existencia de un ego como punto
principal. Si el ego no existe, la personalidad también desaparece. Cuando el concepto
de un ego y una personalidad se elimina, la ‘mente-yo’ esta en el estado de nirvana.
Asi, todos los seres vivientes devienen en calma y libres (de la reencarnacién, o estan
en el nirvana). Tan pronto como todos los seres vivientes estan en calma, no hay
necesidad de buscar la Budeidad. Y asi la mente que buscaba (algo) se establece en el
descanso; todo deseo de apego y aversidon desaparecera; los (érganos) internos y los
(objetos) externos estando vacios, y la Mente Unica permanece inmutable. Este es el
método para aquietar la mente. Por lo tanto, el Buda uso la palabra ‘ASI’ como esta
escrita anteriormente.

Duda. — Las limosnas, la ejecucidn de las acciones virtuosas y la conversion de los
seres vivientes aqui abajo tienen so6lo una meta, la busqueda por el fruto del Buda de
alld arriba. Ahora, si lo seres vivientes son no-existentes y la condicidn triple se
extingue, la causa sera ficticia/falsa. Por lo tanto, écdmo puede una causa sin forma
guiar a un fruto que tiene forma? Ademas, el cuerpo del Tathagata era perfectamente
visible y no era (incuestionablemente) obtenido de una causa sin forma. Siendo esto
equivalente a percibir el Tathagata a través de los medios de las formas, el Buda borra
esta nueva duda (en el siguiente parrafo):

“Subhuti, équé te parece? éSe puede ver el Tathagata por medio de Su forma corporal?”

“No, Honrado por el Mundo, el Tathagata no se puede ver por medio de Su forma corporal.
éPor qué? Porque cuando el Tathagata habla de forma corporal, eso no es una forma (real).?®

El Buda le dijo a Subhuti: “"Todo con forma es irreal; si todas las formas se perciben como
irreales, el Tathagata se percibira”.

El Buda sefald directamente el acto profundo de percibir la inexistencia (de

24 Literalmente, la condicion de las tres ruedas: dador, recibidor y regalo.
25 La Laksana del cuerpo fisico no es real o verdadero, pero se llama asi por conveniencia.
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los fendomenos). Cuando Subhuti escuchd sobre la causa que no tenia forma
(Laksana), él albergd una duda acerca de la causa sin forma a través de la
cual uno no puede obtener el fruto del Buda que no tiene forma. Asi que estaba
mirando al Tathagata a través del medio de la forma y apegandose a la forma
del Cuerpo de Transformacion del Buda (Nirmana-kaya)26. Esta fue la causa
de su inhabilidad para percibir la sustancia real del Dharma-kaya. El Buda
rompio/quebrd la nocidon de forma de Subhuti y el discipulo entendidé Su idea.
Esta es la razdon por la que el Buda senald la necesidad de no percibir el
Tathagata a través de los medios de la forma, dado que el cuerpo del Buda
habld de lo que de hecho era Su Dharma-kaya. Por lo tanto, Subhuti dijo: “Esa
no es una forma corporal real. Ademas, el Dharma-kaya no tiene forma. Si en
el medio de las formas de todas las cosas, uno puede ver que ellas son
irreales, uno percibe el Tathagata. Esto no quiere decir que el Dharma-kaya
del Tathagata tiene una forma especial fuera/separada de todas las cosas. Asi
es evidente que una causa sin forma coincide exactamente con un fruto sin
forma”.

Duda— Otra duda surge en la mente de Subhuti: En cuanto al significado de
(la doctrina de) una causa sin forma coincidiendo con un fruto sin forma es
muy profundo, es muy dificil creer eso y exponerlo.

Subhuti le dijo al Buda: “Honorable del Mundo, éva a haber o habra seres
vivos que puedan desarrollar una verdadera creencia en estas palabras, frases
y capitulos cuando se les expongan?”

El Buda dijo: “Subhuti, no hables asi. En los ultimos 500 afios, después de la
muerte final del Tathagata, habra aquellos que quieran observar las normas
de moralidad y realizar buenas acciones que resultaran en bendicion. Esas
personas seran capaces de desarrollar una fe en estas frases/sentencias (que
ellos consideraran como) la personificaciéon de la Verdad. Debes saber que
ellos no plantaran buenas raices en simplemente una, dos, tres, cuatro o cinco
tierras de Buda. Ellos plantaran entonces en incontables miles y diez miles de
tierras de Buda. Al oir esas sentencias, surgira en ellos un solo pensamiento
de pura fe. Subhuti, el Tathagata lo conoce/sabe y ve todo; esos seres
vivientes adquiriran entonces méritos inmensurables. ¢Por qué? (Porque) ellos
habran borrado las nociones falsas de un ego, una personalidad, un ser y una
vida, del Dharma y del No-Dharma. éPor qué? (Porgue) si sus mentes se
agarran a la forma (Laksana) ellos (todavia) se agarraran a la nocion de un

26 E| Buda posee tres cuerpos (trikaya) que son esencialmente uno, cada uno en el otro; (1)
dharma-kaya, la personificacion/esencia de la ley, brillando en todas partes e iluminando a
todos; (2) Sambhoga-kaya, la personificacion de la pureza y la felicidad; y (3) Nirmana-
kaya, el cuerpo de transformacion, por el cual él aparecié en cualquier forma.
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ego, una personalidad, un ser y una vida. Si sus mentes se agarran/apegan
al Dharma, ellos (todavia) se apegaran a la nocidn de un ego, una
personalidad, un ser y una vida. Por lo tanto, uno debe no apegarse y sostener
la nocién del Dharma como también esa del No-Dharma?’. Esta es la razén
por la que el Tathagata siempre dice: “Si Bhikkhus, deben saber que el
Dharma que expongo es como una balsa”?2. Incluso el Dharma se debe
apartar; écuanto no mas sera el No-Dharma?”

El Honorable del Mundo dio una indicacién directa del poder de penetracién de
la sabiduria del Buda (o visién). En primer lugar, Subhuti se aferrd a las cosas
que tienen forma como la causa y el Buda rompid su punto de vista (falso)
con (la doctrina de) dar limosna sin apego a las formas. Después Subhuti dudo
acerca de una causa sin forma que podria no concordar con el fruto que tenia
formas, por lo tanto, apegandose a la nocién de que el Buda tenia forma. El
Buda destruyd /extinguié este punto de vista (erréneo) sefialando que el
Dharma-kaya no tenia forma. Por lo tanto, eso era claro que la causa sin forma
concuerda o corresponde exactamente con un fruto sin forma. Asi la causa y
el fruto estaban todos vacios y ambos, el ego y el Dharma?° fueron eliminados.
Como este significado era demasiado profundo para ser creido y explicado,
Subhuti, todavia dudoso, le preguntd al Buda si habria personas que podrian
creer esta doctrina; las ‘palabras’, ‘oraciones’ y ‘capitulos’ que se refirieren a
lo que justamente se ha dicho acerca de la causa sin forma y el fruto sin
forma. El Buda respondié: “éPor qué no habra tales personas? Esos que creen
en esta doctrina, no seran hombres vulgares, por ejemplo (solamente) esos
que observaran los mandamientos y ejecutaran buenas acciones (resultando
en bendiciones) seran capaces de creerlo. Estas personas no habran plantado
buenas raices en una, dos, tres, cuatro, o cinco tierras de Buda, sino que las
plantaron en incontables miles y diez miles tierras de Buda”. Esto significa que
esos que hace tiempo plantaron raices profundas, seran capaces de tener tal
fe (en esta doctrina) y ‘Yo sé y veo que los méritos que ganaran seran
inmensurables’.

Por lo tanto, estaba claro que este mérito sin forma superaria con creces ese
buscado mientras (la mente) se aferra a las formas de las cosas. éPor qué el
no-apego a las formas obtiene mas méritos? Porque esos seres vivientes no
tendran mas apegos a la forma de un ego, una personalidad, un ser y una
vida. No sélo no habrd mas apegos a esas cuatro formas, sino también todas

27 El Dharma o el método expuesto por el Buddha fue comparado a una balsa que sus
discipulos deben dejar detras después de llegar a 'la otra orilla'.

28 E| Dharma o el método expuesto por el Buddha fue comparado a una balsa que sus
discipulos la dejan detras después de llegar a 'la otra orilla'.

29 E| ego y el Dharma. El Buda aqui expone el Dharma. En otros lugares significa 'ego y cosas'.
23

www.acharia.org



http://www.acharia.org/

las nociones de las cosas teniendo forma y las cosas no teniendo formas seran
completamente eliminadas. Por lo tanto, el Buda dijo que no habrda mas
nociones de Dharma y No-Dharma3°. Como estos seres vivientes no se
aferrarian a las formas, ellos abandonarian todo. Si en un solo pensamiento,
la mente todavia se agarra al Dharma y al No-Dharma, se apegaria a las
cuatro formas (de un ego, una personalidad, un ser y una vida). Como ellos
no tienen apego a las formas, sus mentes y objetos seran/estaran vacios y los
meéritos (en esta forma se ganarian) serian insuperables.

Este fue poder del Tathagata del conocimiento verdadero y Ia vision
verdadera. (El dijo): “Esta es la razén por la que ensefio a los Bodhisattvas a
no apegarse o agarrarse al Dharma y al No-Dharma. ¢Por qué? Porque cuando
uno ‘entra’ en esta doctrina (para él/ella) la nocidn del ego y el Dharma se
anulard—sera vacia—e instantaneamente todos los apegos se descartaran o
eliminaran, levantandose por encima de todo lo que existe. ¢Es esto un asunto
de menor importancia? Por lo tanto, les ensefio a mis discipulos a renunciar a
todos los sentimientos. Cuando todos los sentimientos se han retirado y
abandonado, la sabiduria serd completa y total”. Por esta razén, El dijo:
“Incluso el Dharma se debe desechar, por lo tanto, icuanto mas no sera (eso
qgue es) No-Dharma!

Duda. —A medida que Subhuti escuchd que el Buda no tenia forma fisica
(diriamos, no es visible) y que el Dharma se deberia abandonar, otra duda
surgié en su mente. Si ambos, el Buda y el Dharma no tienen forma, no
existiria el Buda ni el Dharma, pero, épor qué el Buda de hecho se veia que
habia alcanzado la iluminacién y estaba exponiendo el Dharma? ¢é¢Como se
podria decir que no habia ni Buda ni Dharma? Asi que él pens6 que habia una
contradiccion en Sus dictados. En el préoximo parrafo, el Buda borra esta duda.

“Subhuti, équé piensas? ¢Ha obtenido (de hecho) el Tathagata la Iluminacion
Suprema (Anubodhi)? é(De hecho, verdaderamente) el Tathagata expone el
Dharma?”

Subhuti respondio: “Por lo que entiendo, el significado de la ensefianza de
Buda no es un Dharma fijo llamado Iluminacién Suprema y también no hay
un Dharma fijo que el Tathagata pueda exponer. éPor qué? (Porque) al
Dharma que el Tathagata expone no se le puede agarrar ni se puede apegar

30 E| Dharma y el No-Dharma. son un par de positivo y negativo, es decir, un par de opuestos
gue no tienen cabida en el Prajfia en absoluto. Por otra parte, quien se aferra a Dharma, o al
No-Dharma, todavia sostiene el punto de la vista de un ego (el sujeto) y una cosa que sostiene
(el objeto). Sujeto y objeto son también un par de extremos que deben ser eliminados para
gue prajna puede manifestarse por si mismo.
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a él, y no puede ser expresado (en palabras); ni es Dharma ni No-Dharma.
éPor qué es esto?3! Todos Bhadras y Arias3? se diferencian por la interpretacién
del Dharma eterno (Asamskrta)33.

Lo anterior borrd el conocimiento y la visién de ambos, el Buda y el Dharma.
A medida que surgid en la mente de Subhuti el concepto implicito/no-
expresado de Buda y del Dharma, el Buda, con el fin de romper este concepto
falso le llamo y preguntd: “éQué piensas?” Esto significa: éQué cosa discrimina
tu mente? Ahora, épuede el cuerpo de Buda de hecho obtenerse? ¢De hecho,
el Tathagata expone el Dharma? Estas preguntas se hicieron para probar a
Subhuti que entendia la ensefianza del Buda y que confirmd su despertar
declarando que entendia su declaracién de que no habia fundamentalmente
un Dharma fijo llamado iluminacién (bodhi) o para que el Tathagata lo
expusiera. Esta fue la comprension profunda de la doctrina del Buda de no-
apego (a las cosas). Todos los Bhadras y Arias, incluyendo el Tathagata
mismo, difieren en la explicacion/interpretacion del Dharma eterno
(Asamskrta). Por lo tanto, no debe haber apego/agarre. La exposicidén de lo
temporal®* para revelar lo absoluto3s ya habia comenzado (en el parrafo
anterior del sutra).

Duda—Subhuti habia entendido la doctrina de la no-existencia de Buda y el
Dharma, pero no entendia por qué se podian cosechar méritos insuperables
(cuando la mente estaba al unisono con) el Dharma eterno. En el siguiente
parrafo del sutra, el Tathagata elimina esta duda mediante la ensefianza de la
(doctrina de) el abandono de todas las formass3s.

"Subhuti, équé te parece? Si alguien llena el universo37 con los siete Tesoros3s

31 iPor qué los dos extremos, ‘Dharma’ y ‘No-Dharma’ no son retenidos?

32 Bhadras son los que se destacan por la bondad, pero son todavia de calidad humana
ordinaria y Arias son aquellos que destacan por la sabiduria o conocimiento/discernimiento y
trascienden los Bhadras; en sabiduria y caracter.

33 Asamskrta: cualquier cosa que no esta sujeta a causa, condicion o dependencia; fuera del
tiempo, eterna, inactiva, supra mundana. Wu Wei en chino.

34 Lo temporal se refiere a lo condicional, funcional, diferencial o temporal; la ensefanza del
expediente preparatoria para la ensefianza perfecta.

35 Lo Absoluto: lo fundamental o verdadero/real; la ensefianza perfecta.

36 La doctrina consiste en el abandono de todo apego a la forma, apariencia, aspectos y
caracteristicas de todas las cosas, ya sean visibles o invisibles.

37 Tri-sahasra-maha-sahasra-loka-dhatu = un gran trichiliocosmos. Mt. Sumeru and sus siete
continentes que lo rodean, ocho mares y un anillo de montafas de hierro forman un pequefio
mundo; 1,000 de estas forma un pequefio chiliocosmos; 1,000 de esos pequefios chiliocosmos
forman un chiliocosmos mediano; 1,000 de esos forman un gran chiliocosmos, que consiste
de 1,000, 000,000 de mundos pequeiios La palabra 'universo' se utiliza por conveniencia.

38 | os siete tesoros o cosas preciosas (sapta ratna): son oro, plata, lapislazuli, cristal, agata,
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y los da como limosna, éseria grande su mérito?”

Subhuti respondidé: “Muy genial/grandioso, Honorable del Mundo. éPor qué
respondid eso? Porque este mérito no es de la naturaleza del mérito, que el
Tathagata dice que es magnificente y noble=*.

"Subhuti, por otra parte, alguien que recibié y mantuvo incluso una estrofa de
cuatro lineas de este sutra y la expone a los demas, su mérito superaria ese
(del donante de los tesoros). éPor qué? (Porque), Subhuti, todos los Budas y
sus Dharma-de-Iluminacidn-Suprema se originan de este sutra. Subhuti, los
llamados Budas y Dharmas no son Budas y Dharmas reales”49,

Lo anterior, a través de exponer el mérito sin forma, revelé el Dharma sin
forma que era insuperable. Subhuti ya habia entendido la doctrina sin forma4:
pero no sabfa como estar al unisono o entrar en unién con ella. (El estaba
perplejo en cuanto a) cdmo los méritos sin forma podrian superar a los méritos
cosechados mientras uno todavia esta apegado y se aferra a las formas. Por
lo tanto, el Buda sefialé primero que la caridad (dana) practicada con apego
a las formas, cosecha un mérito (limitado) que no se puede comparar con el
meérito insuperable resultante de observar incluso una estrofa de cuatro lineas
de este sutra, por la razén que todos los Budas se han originado de este
Prajfia. Por esta razon, El dijo: “Prajiia es la madre de todos los Budas”. Por
lo tanto, el mérito (correspondiente) es mucho mayor. Es como el proverbio
que dice: ‘La madre se alza en honor por sus hijos distinguidos’. Prajfa puede
producir Budas y Dharmas, pero (de hecho) ni hay Budas ni hay Dharma. Por
esta razon, El dijo: “Los llamados Budas y Dharmas no son Budas ni Dharmas
reales/existentes”.

Duda—Como no habia Dharma para exponer ni Buda para devenir o llegar a
ser, ambos eran inobtenibles/inalcanzables/inasequible. Sin embargo, en el
pasado, cuando sus discipulos eran Sravakas, el Buda expuso las cuatro
nobles verdades que eran el Dharma. Ellos siguieron Su ensefianza y
obtuvieron el fruto. Ellos habitaron en el Nirvana el cual fue su morada. Pero,
épor qué el Honorable del Mundo contradice toda (su anterior) ensefianza
diciendo que nada existia?

rubies o perlas rojas y cornalina.

39 El mérito era genial/grandioso porque era condicionado y se podia estimar. Sin embargo,
en el caso de la naturaleza del mérito, diriamos, la naturaleza fundamental, era un espacio
inmenso y por lo tanto era inexpresable e inestimable.

40 Budas y Dharmas son simplemente nombres vacios, no tienen naturaleza, y por lo tanto,
no son reales.

41 | 3 doctrina de la ‘no-forma’ consiste en el abandono de todas las formas (laksana).
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Estos eran los pensamientos discriminativos de esos en la asamblea y el
Honorable del Mundo planted (en el parrafo siguiente) preguntas acerca de
los frutos pequenos del Hinayana) con el propodsito de cortar sus dudas.

“Subhuti, équé piensas? Puede uno que ha entrado en la corriente (Srota-apanna)
tiene este pensamiento (en su mente): ‘¢He obtenido el fruto de entrar en la
corriente?’"+?

Subhuti responde: “No, Honorable del Mundo. éPor qué? Porque sSrota-apanna
significa ‘entrar en la corriente’, pero de hecho, no hay ninguna entrada en la forma,
el sonido, el olor, el gusto, el tacto o el dharma. Por lo tanto, a él se le llama
$rota-apanna”.

“Subhuti, équé piensas? éPuede un Sakrdagamin tener este pensamiento (en su
mente): ‘He obtenido el fruto de un Sakrdagamin?’”43

Subhuti respondié: “No, Honorable del Mundo. éPor qué? Porque Sakrdagamin
significa ‘venir una vez mas’, pero de hecho, no hay venida ni ida. Por lo tanto, a él
se le llama Sakrdagamin”.

“Subhuti, éQué piensas? éPuede un Anagarmin tener este pensamiento (en su
mente): ‘He obtenido el fruto de un Anagarmin?’”

Subhuti respondié: “No, Honorable del Mundo. é¢Por qué? Porque Anagarmin
significa 'no venir’, aunque de hecho no hay tal cosa como no-venir. Por lo tanto, a
él se le llama Anagarmin”.

“Subhuti, éQué piensas? ¢Puede un Arhat tener este pensamiento (en su mente):
‘He obtenido la iluminacién de un Arhat?’"44

Subhuti respondié: “No, Honorable del Mundo. éPor qué? Porque no hay un Dharma
que se llame Arhatneidad. Honorable del Mundo, si un Arhat piensa, ‘He obtenido la
iluminaciéon de un Arhat’, él todavia se agarra y sostiene la nocion de un ego, una
personalidad, un ser y una vida. Honorable del Mundo, el Buda ha declarado que yo
he obtenido el Samadhi de la No-pasion/la calma/la tranquilidad*®* y que he
superado a todos los hombres. Por lo tanto, yo soy un Arhat superior del
desapego/calma, yo no pienso, “yo soy un Arhat de la Tranquilidad o el desapego”
porque, el Honorable del Mundo, si yo estuviera pensando “yo he obtenido la
Arhatneidad”, el Honorable del Mundo no hubiera dicho: “"Subhuti se deleita en Ia

42 $rota-apanna: uno que ha entrado en la corriente del vivir santo, la primera etapa del
Camino.

43 sakrdagamin: Que regresa o nace una vez mas. El segundo paso o la segunda etapa del
Camino que involucra un solo renacimiento.

44 Arhat: un hombre santo; el tipo superior del ideal santo del Hinayana en contraste con un
Bodhisattva como santo del Mahayana.

45 Samadhi del desapego o la no-pasion: en el cual hay una ausencia de debate, disputa o
distincién del ‘yo’ y el ‘otro’.
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calma y tranquilidad, libre de tentacion y angustia”.*® El hecho de que Subhuti no
actia (mentalmente) se le llama la calma y la quietud en la que Subhuti se deleita.

Lo anterior sefala la verdadera ‘doctrina’ de no-habitar (o no-apegarse).
Ahora la Asamblea habia escuchado que la Budeidad no se podia buscar y que
no se podia agarrar y sostener el Dharma, lo que significa que al avanzar mas
adelante, no habria morada en ningun lugar. é{Por qué entonces en dias
anteriores, el Honrado por el Mundo ensefid a sus discipulos que eran entonces
Sravakas, abandonar el nacimiento y la muerte y habitar/permanecer en el
Nirvana, demostrando asi que habia un lugar perdurable donde habitar en el
Dharma y en el fruto? éPor qué el Honorable del Mundo declaré que ni el Buda
ni el Dharma eran reales? Esta sospecha era debido al hecho que esos del
Hinayana no se olvidaron de sus viejos habitos con respecto a los nombres y
términos y aun se aferraban a la existencia de un verdadero Dharma. Asi que,
ellos encontraron dificultad en entrar al Prajfia y tenian muchas dudas
surgiendo en sus mentes. El Honorable del Mundo aprovechd la comprension
o entendimiento de Subhuti para despertar a toda la asamblea. Por lo tanto,
El enumerd los cuatro frutos obtenidos en el pasado y le preguntd: ‘éQué
piensas?’ Esto significa: ‘¢Cual es tu opinion (sobre estos cuatro frutos)?’

Srota-apanna significa ‘entrar en la corriente’. Entrar (a la corriente de la
vida santa) es ir contra la corriente de la vida y la muerte. Pero, ‘ir en contra
de la corriente’, de hecho significa no entrar (o habitar) en la data de los seis
sentidos (gunas), ya que de hecho no hay nada para ir en contra y nada en
que habitar.

Sakrdagamin significa ‘venir una vez mas (o renacer una vez mas)’. Significa
que simplemente un vestigio de pensamiento permanece enlazado con el
mundo de los deseos, necesitando un nacimiento mas para desconectarlo, de
forma que no haya mas regresos después. No significa que hay un venir y un
ir o un lugar de habitar.

Anagarmin significa simplemente ‘no-venir’; no habra mas renacimientos en
el mundo de los deseos. No significa que habra un lugar de morada o donde
habitar desde el cual 'no-venir' se llevara a cabo o tomara lugar.

Arhat significa ‘no haber nacido’. Para un Arhat, todos los dharmas (ya) son
no-existentes. De hecho o en realidad, no hay dharmas, y solamente debe
haber el no-surgimiento de un solo pensamiento en la mente. El Arhat no
piensa que él es un Arhat y que hay una tierra-de-Arhats donde él puede
habitar. Si un Arhat piensa asi, él no difiere de los (otros) seres vivientes que

46 Un equivalente al Samadhi del desapego o la no-pasion.
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sostienen puntos de vista erréneos, ya que esta aferrado a las cuatro formas
(de un ego, una personalidad, un ser y una vida). Subhuti conté de su propia
experiencia diciendo: “el Honorable del Mundo siempre ha declarado que yo
he obtenido el Samadhi de la No-pasidon. También me elogidé y dijo que yo era
el primero entre los hombres. Otra vez dijo que era el Arhat de la tranquilidad
superior. Aunque he recibido tanta alabanza, he examinado mi mente y no he
encontrado en ella ni un solo pensamiento de que yo sea un Arhat de la No-
pasion o tranquilidad.

Asi que pensé, el Honorable del Mundo no habria dicho que me deleité en la
calma y la quietud, libre de tentaciones y dificultades. Como lo veo ahora, el
Nirvana que en dias anteriores, no era un lugar de residencia. (A partir de lo
anterior), la iluminacion del Tathagata (Bodhi) no es tampoco un lugar en el
que la mente puede habitar. Por esta razén, no debe haber duda acerca de
esto en absoluto. Esto removié la duda sobre el fruto de Buda como un lugar
de morada (para la mente). En el parrafo siguiente, otra duda acerca del logro
genuino de la Budeidad es aniquilada.

Duda—De acuerdo a la ensefianza del Buda, se hizo claro que no habia un
lugar de morada o para habitar llamado el fruto de Buda. Si no se podria
adquirir el fruto, épor qué se percibia o parecia que el Tathagata habia recibido
(del Buddha Dipamkara) la profecia de Su futura Budeidad? Puesto que habia
un Buda para llegar a ser o devenir, ¢por qué no deberia haber o existir ningin
fruto que proporcionara un lugar para morar? En el siguiente parrafo (del
sutra, Subhuti) respondidé que no habia ninguna adquisicion en absoluto.

El Buda le dijo a Subhuti: “"éQué piensas? éObtuvo el Tathagata algo del Dharma,
cuando en el pasado El estaba con el Buda Dipamkara?”

“No, Honorable del Mundo. Cuando el Tathagata estaba con Dipamkara, El no obtuvo
nada del Dharma”.

En el texto anterior, el Buda ensefid la doctrina del no-apego. Despues de oir
la ensefianza acerca (de la mente que no) habitaba en ninguna parte, Subhuti
habia entendido la iluminacién del no-apego (Bodhi), pero él dudd y pensod
que aunque la Bodhi no moraba en ningun lugar, deberia haber una
adquisicion del fruto de Buda. Si no habia Budeidad que alcanzar u obtener,
como (la ensefanza) podia transmitirse y pasar de unos a otros. Por esa razon
el Honorable del Mundo preguntd (la pregunta anterior) para borrar sus dudas.
Aunque el Buda Dipamkara dio la profecia, fue solamente para sellar la
comprensiéon de esta mente, pero nada se habia adquirido. Si hubiera habido
algo que obtener, Dipamkara no lo habria profetizado (al Tathagata).
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Duda—Como la (mente) Bodhi no habita en ninguna parte y dado que el fruto
del Buda era inobtenible, no habria necesidad de adornar las tierras de Buda
(con moralidad y sabiduria). Pero, éPor qué el Honorable del Mundo nos
ensefd a ejecutar las acciones (morales) de los Bodhisattvas para adornar las
tierras de Buda?

“Subhuti, équé piensas? éLos Bodhisattvas adornan las tierras de Buda (a través de
sus acciones morales)?”

“No. Honorable del Mundo. éPor qué? Porque eso no es un adorno real/verdadero;4’
es meramente un expediente llamado adorno de las tierras de Buda.

“Subhuti, esta es la razén por la que todos los Bodhisattvas y Mahasattvas*® deben
asi desarrollar una mente pura y limpia que no debe habitar en la forma, el sonido,
el olor, el gusto, el tacto y el dharma. Ellos deben desarrollar una mente que no
habite en ninguna parte*°.

Lo anterior es el método para aquietar la mente. Subhuti dudd y pensé que
puesto que no habia Buddha para llegar a ser y no Nirvana en el que habitar,
¢Cual era el uso de adornar las tierras de Buda? Como tenia esa duda, pensaba
que en la obra de salvacién de los seres vivos, era necesario adornar las tierras
de Buda, reparando templos, y asi sucesivamente. Eso era estupido, aferrarse
y apegarse a las formas. Por lo tanto, el Tathagata preguntd: “élLos
Bodhisattvas realmente adornan las tierras de Buda?” Subhuti entendié Su
idea y respondié: “'No hay adorno real sino (meramente) se llama el adorno
de las tierras de Buda”. éQué significa esto? Las tierras de Buda son puras.
¢Coémo pueden las tierras puras adornarse con los siete tesoros apilados en
montones como ornamentos? Lo que los seres vivientes ven (alrededor de
ellos) son tierras impuras adornadas con karmas diabdlicos/malignos y toda
clase de sufrimiento.

En las tierras puras de Buda, todas las impurezas han sido purificadas por la
mente pura y limpia. Como todas las impurezas han sido barridas/aniquiladas,
estas tierras han devenido automaticamente puras. Por lo tanto, este adorno
consiste Unicamente de mentes puras y limpias. Este tipo de adorno
verdadero/real no es el mismo que (el discipulo) pensd. Por esta razon, se
dice en el texto que no es un adorno real sino (solamente) se le llama asi. De

47 Es un expediente llamado adorno solamente por conveniencia.

48 Un Bodhisattva es un Mahayanista buscando la budeidad, pero buscandola de manera
altruista; ya sea monje o laico, él busca la iluminacién para iluminar a los demas; y a
sacrificarse para salvar a los demas; carece de egoismo y esta dedicado a ayudar a los demas.
Un Mahasattva es el Bodhisattva perfecto, superior a cualquier ser, excepto un Buda.

49 Hui Neng obtuvo la iluminacion completa al escuchar esta oracién leida por el Quinto
Patriarca.
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lo anterior, se clarifica que cuando los Bodhisattvas adornan las tierras de
Buda, no buscan nada en ningun lugar, sino simplemente purifican sus propias
mentes, y cuando sus mentes devienen puras, las tierras (automaticamente)
seran, puras. Por lo tanto, se dice que una mente pura y limpia debe
desarrollarse, sin requerir ni buscar ningun otro adorno.

Otra Duda: Como la mente debe ser pura y limpia, écdmo ella se puede
desarrollar? El Buda dijo que la mente debe ser pura y limpia. Para que esto
surja es suficiente no desarrollar una mente sucia/impura por los seis objetos
sensoriales (los gunas), pues no hay nada que sea puro y limpio en el que uno
puede morar/habitar con el fin de desarrollar esa mente. Se ha dicho que
cuando ambos, el apego y el sentimiento han cesado, la mente pura
apareceria. Por lo tanto, el Buda dijo: “Ellos deben desarrollar una mente que
no permanezca en nada”. El Tercer Patriarca dijo: “no persigan las causas
(cooperativas) causas de eso que existe y no mora o se rige en la paciencia-
del-vacio®®. Esta es la doctrina (o método) de desarrollar una mente que no
habite en ningun lugar. Ningln otro método para aquietar la mente lo puede
superar. Por esta razoén el Sexto Patriarca alcanzoé la iluminacion instantanea
al escuchar esta frase/expresion.

Duda.-Si no hay ningun adorno de tierras de Buda, no habra tales
tierras. Si eso es asi, ¢donde mora el Buda de los diez mil pies? Su
duda era acerca del Buda Sambhoga-kaya, que debe habitar en la
tierra real (o la realidad).

“Subhuti, suponiendo que un hombre tiene un cuerpo tan grande como el
Monte Sumeru, ¢Qué opinas? éSeria ese cuerpo tan grande?”

Subhuti respondid: “Muy grande, Honorable del Mundo. éPor qué? Porque el
Buda ha dicho que ese no es un cuerpo real sino (que solamente) se le llama
un gran cuerpo”si,

Las oraciones anteriores sefialan la tierra real del Dharma-kaya. Cuando
Subhuti oyd que la tierra de Buddha no se podia adornar, él dudd y pensé que
el Sambhoga-kaya deberia habitar en la tierra real. Si la tierra no estaba
adornada, édénde el Sambhoga-kaya habitaria? El Buda despejo esta duda al
declarar que el Dharma-kaya no era un cuerpo. Su idea era que la tierra de la

50 La paciencia-vacia: paciencia o perseverancia alcanzada a través de mirar todas las cosas
como vacias o irreales.

51 Es un expediente que se le llama “gran cuerpo” sélo por el bien de la conveniencia, como
el Dharmakaya esta mas alld de nombre y de medida.
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no-tierra estaba permanentemente en calma e iluminada®2 y que el cuerpo del
no-cuerpo era el Dharma-kaya. El Dharma-kaya no tenia ninguna forma y la
tierra real no tenia de ninguna forma. Como el cuerpo no puede ser percibido
por medio de la forma, entonces, écdmo podria la tierra ser adornada? El
ahora disip6 todas las dudas (que se habian presentado) de su ensefanza, de
que los objetos del sentido (gunas) deben ser abandonados y que la cognicidn
mental o el pensamiento de medio ambientes®* debe cesar hasta que (el
concepto del) cuerpo vy la tierra hayan desaparecido. Cuando (la concepcién o
el concepto de la) mente y mundo (externo) es aniquilada, el Prajfia absoluto
se alcanza, para revelar la (doctrina de) la no-morada del Dharma-kaya. Como
resultado, la verdad no necesita palabras para expresarlo®4. El que cree en
esta ensefianza, cosechara de ella méritos que seran inconmensurables. En el
siguiente (parrafo del sutra), se realizd6 una comparacion entre estos y otros
tipos de mérito.

“Subhuti, si hubiese tantos rios como el Ganges como hay granos de arena en
el Ganges, ¢seria el total de granos de arena en estos rios muy grande?”

Subhuti respondié: “iMuy grandioso, Honorable del Mundo! Estos rios serian
innumerables; cuanto mas lo serian sus granos de arena”.

“Subhuti, ahora te digo verdaderamente. Si un hombre o mujer virtuosos
llenan un numero de universos, tan grande como el niumero de granos de
arenas en esos rios, con los siete tesoros, y los dan como limosna (dana).
éSerian sus méritos grandes?”

Subhuti respondié: “iMuy grandes, Honorable del Mundo!"

El Buda le dijo a Subhuti: “Si un hombre o una mujer virtuosos reciben y
retienen (en mente) incluso una estrofa de cuatro lineas de este sutra y la
expone a los demas, su mérito superara ese de la limosna. Ademas Subhuti,
dondequiera que este sutra, o incluso una de sus estrofas de cuatro lineas se
exponga, debes saber que todos los devas, hombres y asurasss deberan hacer
sus ofrendas alli, como si el lugar fuera una estupa de Buda o un templo de
Buda. iCuanto mas seria si alguien es capaz de recibir, sostener (en mente),

52 Como lo estaban la verdad y el conocimiento.

53 Agarrar/aferrarse/apegarse a las cosas externas por medio de la mente.

54 Porque no se puede expresar en palabras

55 Asuras: Pertenecen a los tres reinos superiores de los seis mundos de existencia que son
los de: (1) devas; (2) los seres humanos; (3) asuras o espiritus de la naturaleza malévola;
(4) animales; (5) fantasmas hambrientos; y (6) los infiernos.
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leer y recitan el sutra entero! Subhuti, debes saber que tal persona alcanzara
o lograra el Dharma supremo y mas excepcional. Dondequiera que este sutra
se encuentre, el Buda y Sus discipulos respetados estaran también alli.

El texto anterior revela el Dharma sin igual—insuperable—con la ayuda de una
parabola. El mérito de la exposiciéon de las cuatro lineas supera el mérito
derivado del regalo de los siete tesoros con los cuales fueron llenados
universos tan numerosos como los granos de arena de innumerables rios como
el Ganges, porque este Dharma es el supremo y mas excepcional. Puesto que
una cita de cuatro lineas representa el cuerpo entero del Dharma-kaya, es
exactamente lo mismo que si el Buda estuviera presente y que si Sus grandes
discipulos lo estuvieran exponiendo. Como la revelacion del Dharma-kaya es
completa, todas las dudas se ‘cortan’ o disipan. De las palabras, ahora
cayendo en el olvido/extincion, surge la Verdad absoluta. Como Subhuti
entendid todo esto, él preguntdé como deberia llamarse el sutra.

Subhuti le pregunté al Buda: “Honorable del Mundo, équé nombre debe
darsele a este sutra y cdbmo lo debemos recibir y sostener (en mente)?”

El Buda dijo: “Este sutra debe llamarse ‘El Diamante Prajfia-paramita’, bajo
ese nombre deberan recibirlo y mantenerlo. {¢Por qué? Porque, Subhuti, el
Prajia paramita como ha sido expuesto por el Buda, no es Prajha paramita
sino (simplemente) se le llama asise.

El punto anterior sefala el retorno a la realidad definitiva de prajna. Subhuti
habia recibido la ensefanza y se habia despertado a ella. El cuerpo entero de
prajia habia sido expuesto y ya no habia mas Dharma (a revelar). Por lo
tanto, él pidio el nombre del sutra. El Honorable del Mundo le dijo: “Este sutra
deberd llamarse ‘El Diamante Prajia-paramita’. El quiso decir que este
Dharma no tenia nombre y simplemente era ‘la mente’. Mas cuando le
preguntd como recibirlo y sostenerlo (en mente), El le dijo a Subhuti que la
mente debe recibir y mantener este Dharma, puesto que la mente era
fundamentalmente no-mente y puesto que el Dharma era también No
Dharma.s” Por lo tanto, El dijo: “Prajha-paramita no es Prajha-paramita”.

56 paramita = Cruzar desde esta orilla de nacimientos y muertes a la otra orilla o Nirvana. Las
seis paramitas o medios para hacerlo son: Dana, la limosna; Sila, conducta moral; Kshanti,
la paciencia o la resistencia; Virya, la energia o la devocidn; dhyana, meditacidn o abstraccion
y Prajfia, sabiduria o conocimiento.

57 Esta eliminacion de la mente o sujeto, que recibe y mantiene la ensefianza y el Dharma o
el objeto que es recibido y mantenido, para ambos sujetos y objeto, no tiene cabida o lugar
en el prajna que es absoluto.
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Su mente, antes de oir este Dharma, no estaba quieta, de ahi su pedido por
el método para calmarla. Lo que él conocia y veia eran objetos externos. Habia
una gran distancia entre los seres vivientes y el Buda, entre lo limpio y lo
inmundo, y habia una diferencia de tendencia entre el apego y la renuncia.
Por lo tanto, su mente no estaba en quietud y era dificil calmarla, con el
resultado que todas las clases de dudas surgieron en ella.

Al principio, su duda era acerca de la dificultad de salvar (todos) los seres
vivientes y se le ensefié que fundamentalmente eran inexistentes.

Después dudd sobre el fruto de Buda que era dificil de encontrar y se le ensefid
que la busqueda del fruto era innecesaria.

Mas tarde dudd acerca de la limosna (Dana) lo que seria incompleto y se le
ensefid que la triple condicién era inexistente.

Posteriormente dudd sobre la tierra de Buda, la cual era dificil adornar y se le
ensend que (soélo) las mentes limpias/puras proveerian adornos para ella.

Después dud6 sobre el Sambhoga-kaya, que no tiene ningun lugar de
residencia o donde habitar, y se le ensend que el Dharma-kaya (que era el
cuerpo real) no dependia de nada.

El momento habia llegado cuando la ingenuidad de Subhuti estaba agotada y
todas sus dudas se habian resuelto. La Mente de Buda habia sido expuesta
completamente, y ni una sola cosa estaba escondida. Todos los que le
escuchaban (la ensefianza) tenian su mente calmada y auto-aquietada. Por lo
tanto, Subhuti pregunté/pidié por un nombre para darle a este sutra, ya que
el Honorable del Mundo no habia transmitido ningin Dharma firme/fijo a los
demas, y él habia nombrado solamente esta mente para resumir el sutra.

En el siguiente parrafo, se sefiala sélo el Dharma-kaya absoluto. Se ha dicho:
“Cuando uno ha alcanzado la parte superior de un poste de cien pies, uno
debe dar un paso adelante”. Sélo es necesario tener un-ojo-de-diamante en
comunion con la (realidad) absoluta. Por esta razén Subhuti que ahora se
habia despertado (a la verdad), fue conmovido hasta el llanto y elogié la
(doctrina) insondable/profunda/inmensurable como un hombre que regresa a
casa después de una larga estadia en el extranjero. Era muy natural para él
derramar lagrimas cuando se encontré de nuevo con su querida madre. (El
significado podia entenderse) sdlo cuando no habia mas espacio para pensar
y discriminar.
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“Subhuti, équé te parece? ¢El Tathagata expone el Dharma?”
Subhuti dijo: "Honorable del Mundo, el Tathagata no expone nada”.

Subhuti habia entendido la ensefianza sobre el Dharma-kaya pero €l (todavia)
dudaba: éQuién expone el Dharma si el Dharma-kaya no tiene forma? El pensé
que habia alguien de hecho exponiendo el Dharma. Por esta razén, el Buda le
hizo la pregunta anterior. (Con eso), Subhuti se dio cuenta, que dado que el
Dharma-kaya no tiene cuerpo, (de hecho) no hay tampoco exposicion del
Dharmass.

Duda—Si el Dharma-kaya no tiene forma, el concepto de Dharma-kaya sin
forma caera en la (nocién de) aniquilacién. Si el Dharma-kaya
consecuentemente no tenia forma, éddonde podia percibirse? Como toda la
asamblea tenia esta duda, el Buda la borré/disipd (en el siguiente parrafo)se.

“Subhuti, équé te parece? éHay muchas particulas de polvo en el universo?”
Subhuti respondié: “iMuchos, Honorable del Mundo!”

“Subhuti, el Tathagata dice que estas particulas de polvo no son (reales),
(sino) que (simplemente) se llaman particulas de polvo. El Tathagata dice que
el universo no es (real), (sino) que (simplemente) se le llama universo”.

Lo anterior sefaldé que si bien todos los dharmas son (percibidos como) no
existentes, no hay un desplome en (el falso concepto de) aniquilacién. Cuando
Subhuti oyd que el Dharma-kaya no tenia ninguna forma, pensé del error en
(la falsa nocidn de) aniquilacion. Si hubiera de hecho una aniquilacién real, no
habria lugar donde el Dharma-kaya se pudiera encontrar. El Honorable del
Mundo senal6 que (ambos), las part[culas de polvo y el universo, son de hecho
el Dharma-kaya. Por esta razén, El le pregunté a Subhuti: “¢éHay muchas
particulas de polvo en el universo?” Subhuti respondid: “Muchas”. Si se miran
como particulas de polvo y un universo, el reino de los datos/informaciéon de

58'Cuerpo’ es un término vacio y no puede describir el Dharma-kaya, que estd mas alla de la
descripcion. El Buda Nirmana-kaya utilizé expedientes sélo para erradicar los pensamientos
erréneos y discriminatorios de Subhuti con el fin de revelar su naturaleza fundamental con su
propio Dharma auto-poseido, porque el Dharma y Dharma-kaya son inexpresables en el
lenguaje humano.

59 Sélo las mentes enganadas/alucinadas imaginan que el Dharma-kaya tiene forma. Puesto
gue no hay ninguna creacion de forma, se deduce que también no hay aniquilacion de ella,
porque la creacion y la aniquilacién son un par de opuestos que sélo existen en las mentes
engafiadas/alucinadas.
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los seis sentidos (las gunas) estara por todas partes con la apariencia de
fendmenos. (En cambio) si no se miran asi, solamente habra en el espacio
vacio, la vacuidad o el vacio absoluto profundo y quieto que se llama ‘la calma
tranquila y extinta’ que utiliza el universo para revelar su simbolo, con
patrones ilusorios entretejidos, fundidos en la realidad dentro de una sola
naturaleza.

Por lo tanto, se ha dicho: “Los bambues verdes son el Bhutatathata (la calidad
o condicion esencial, la talidad; la condicion de una cosa existente aparte de
lo que puede ser conocido o se dice o afirma acerca de esa cosa) y las flores
amarillas son prajia”. Las montafas, los rios y la gran tierra, todos revelan el
cuerpo del Rey de la Ley (Dharma—rajas?). Si uno desea percibir el Dharma-
kaya, uno debe haber sido provisto/dotado con el Diamante-del-ojo-correcto.
Esta es la razén por la que El dijo: “El universo no es real sino que meramente
se le llama un universo”.

Duda—Subhuti habia oido que el Dharma-kaya no podia tener forma si era el
Buda (real). (Ahora) asumiendo que lo que no tiene forma es Buda, éera el
Buda quien tenia treinta y dos caracteristicas (Laksanas)¢! y estaba presente

60 Ese es el Buda.

61 | as treinta y dos Laksanas; o las caracteristicas fisicas de un Buda son: (1) level feet, pies
nivelados (2) a thousand-spoke wheel-sign on feet, un signo de rueda de mil rayos en los
pies, (3) long slender fingers, Dedos de las manos largos y finos (4) Pliant hands and feet,
Manos y pies flexible (5) toes and fingers finely webbed. Dedos de los pies y las manos
palmeadas—unidos por la membrana interdigital (6) full-sized heels, Talones grandes (7)
arched insteps, Empeines arqueados (8) thighs like those of a royal stag, Caderas como las
de un ciervo royal (9) hands reaching below the knees, Manos que alcancen debajo de las
rodillas (10) well-retracted male organ, 6rgano masculino bien retractable (11) height and
width of body in proportion, Alto y grueso del cuerpo en proporcién (12) dark blue coloured
hair, Pelo color azul oscuro (13) body hair graceful and curly, El pelo del cuerpo bello y rizado
(14) golden-hued body, Color del cuerpo dorado (15) a ten-foot halo, Una aureola de diez
pies (16) soft smooth skin, Piel suave (17) the seven parts (two soles, two palms, two
shoulders and crown) well rounded, Las siete partes (plantas de los pies, palmas de las manos,
los dos hombros y la coronilla) bien redondeadas (18) below the armpits well-filled, La parte
de abajo de las axilas bien rellena (19) lion-shaped body, Cuerpo con forma de ledn (20)
Erect body, Cuerpo erecto (21) full shoulders, Hombros bien formados (22) forty teeth,
Cuarenta dientes (23) teeth white, even and close, Dientes blancos, parejos y bien cerrados
(24) the four canine teeth pure white, Los cuatro colmillos blancos puros (25) lion-jawed,
Quijada de leon (26) saliva improving the taste of all food, Saliva mejorando el gusto de la
comida (27 tongue long and broad, Lengua larga y ancha (28) voice deep and resonant, Voz
profunda y resonante (29) eyes deep blue, Ojos azul oscuro (30) eye--lashes like those of a
royal bull, Pestafias como las de un toro royal (31) a white curl tween the eyebrows emitting
light, Un crespo blanco entre las cejas emitiendo luz (32) a fleshly protuberance on the crown.
Cakravarti, or the wheel-king, a world ruler, also possessed the same thirty-two physical
characteristics. Una protuberancia carnal sobre la coronilla. Cakravarti, o el rey de la rueda,
un gobernante del mundo, también poseyé las mismas treinta y dos caracteristicas fisicas.
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aqui, un (verdadero) Buda? Subhuti confundié la Nirmana-kaya por el Buda
(verdadero). Para quitar y aclarar su duda el siguiente parrafo senala que el
Dharma-kaya y la Nirmana-kaya son de la misma sustancia.

“Subhuti, équé te parece? El Tathagata se puede percibir por medio de sus
treinta y dos caracteristicas fisicas (Laksanas)?”

“No. Honorable del Mundo. El Tathagata no se puede percibir por o a través
de ellas. ¢Por qué? Porque el Tathagata dice que no son reales sino que
(solamente) se le llaman las treinta y dos caracteristicas fisicas.”

Esto senala la semejanza del Dharma-kaya y el Nirmana-kaya. (Por lo tanto),
uno no debe decir que el Buda con esas caracteristicas no es el Buda. Incluso
esas treinta y dos marcas/caracteristicas fisicas eran esencialmente sin forma.
Si las marcas (Laksanas) se perciben como irreales, el Nirmana-kaya sera el
Dharma-kaya. Los tres cuerpos (Trikaya) son de la misma sustancia. Ahora
que el cuerpo y la tierra son vacios, lo absoluto se alcanza, y todos los
sentimientos se hunden en el olvido—se extinguen. Dado que no hay lugar
para palabras o discursos, esos (que) estan de acuerdo con esta doctrina son
admirados. El mérito resultante de su exposicion a los demas sera
inmensurable.

“Subhuti, si por un lado, un hombre virtuoso o una mujer virtuosa, por dar
limosnas (dana) como sacrificio, en tantas vidas como granos de arena hay
en el Ganges, y por otro lado, una persona recibe y sostiene (en mente)
incluso una estrofa de cuatro lineas de este sutra y la expone a otros, el mérito
resultante de este ultimo serd mayor”.

Lo anterior demuestra el beneficio insuperable derivado de la (doctrina de) el
Dharma-del-vacio o Dharma de la vacuidad.¢2 El Honorable del Mundo ha
revelado lo Absoluto, todas las dudas habian sido cortadas/aclaradas y las
cuatro (falsas nociones de) formas fueron borradas/aniquiladas totalmente.
Cuando el concepto de un ego (atmagraha) se elimina, el Dharma-kaya se
expone (sale a relucir). Por lo tanto, el Honorable del Mundo comparé el
resultante mérito (condicionado) de dar limosna en forma de sacrificio por
tantas vidas como granos de arena en el Ganges, con el mérito
inconmensurable derivado de recibir y sostener por lo menos una estrofa de
cuatro lineas del sutra y exponerlo a los demas.

Ahora Subhuti habia entendido la ensefianza; él estaba conmovido hasta las

62 Dharma-vacuidad: la vacuidad/el vacio o la irrealidad de las cosas; la naturaleza ilusoria
de todas las cosas como estando compuestas de elementos y no poseyendo realidad.
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lagrimas y alabd la (doctrina) excepcional que no habia escuchado antes. Era
la meta del Honorable del Mundo lo que (Subhuti) estaba alabando, por su
proteccion y curso de accidon excelente mencionado al principio del sutra.

Hasta entonces, Subhuti habia recibido y entendido (la ensefanza). En el
siguiente parrafo, afirma sus sentimientos (sobre ella).

En ese momento, después de escuchar este sutra, Subhuti,habl'a entendido
su significado profundo y se emociond hasta las lagrimass3. El le dijo al Buda:
iQué extraordinario, Oh Honorable del Mundo! El Buda ha expuesto ese sutra
tan profundo. Desde que he adquirido el ojo-de-la-Sabiduria, no he escuchado
de tal sutra. Honorable del Mundo, si alguien después de oir este sutra cree
gue su mente es limpia y pura, el comprendera la realidad. Debemos saber
que tal persona alcanzara el mérito supremo y mas excepcional. Honorable
del Mundo, esta Realidad no es Realidad sino lo que el Tathagata llama la
Realidad®+. Honorable del Mundo, mientras ahora escucho este sutra no tengo
dificultad en aceptarlo, entenderlo, recibirlo y sostenerlo, pero en la época
pasada, en el periodo de los ultimos quinientos afosss si habia un hombre que
(por casualidad) escuchara este sutra, lo aceptara, entendiera y sostuviera, él
seria excepcional: éPor qué? Porque él ya (no pensaria mas en términos) de
un ego, una personalidad, un ser y una vida. éPor qué? Porque las formas de
un ego, una personalidad, un ser y una vida no son formas. ¢Por qué? Porque
cuando hubo rehusado todas las formas a él se le llama Buda”.

El Buda dijo: “iJustamente asi! iSubhuti, justamente asi! Si por una parte,
hay un hombre que escucha este sutra y no esta lleno de ansiedad, temor o
terror/pavor/intimidacion, debes saber que tal persona es muy excepcional.
éPor qué? Porque Subhuti, como el Tathagata dice, la primera perfeccion
(paramita) no es esa (sino) es (meramente) llamada la primera perfeccidon
(paramita)ses.

63 No es poco comun que aquellos que han entendido el significado profundo del sutra y se
dan cuenta de sus errores pasados, se conmuevan hasta las lagrimas, porque sus sufrimientos
son causados por su ignorancia y solamente son infligidos a si mismo.

64 Esta realidad no puede ser nombrada pero el Tathagata practicamente la llama Realidad
por conveniencia, porque la Realidad y la Irrealidad son dos extremos que no tienen cabida
en lo ‘absoluto’.

65 PratirGipaka: periodo del simbolo o imagen, para el comienzo de quinientos afos después
del nirvana del Buda; también el uUltimo de los periodos de quinientos afios cuando los
conflictos prevaleceran.

66 La primera paramita fue llamada asi sélo por conveniencia. Si hubo una primera paramita
también habra una ultima paramita, y ambas, primera y uUltima son los extremos que deben
descartarse antes de que lo absoluto se pueda lograr.
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Esta es la unidon con la Mente de Buda y la entrada en la Sabiduria de Buda.
Al igual que Subhuti, los seguidores del Hinayana y todos los seres vivos se
han aferrado a las formas. Mas de veinte afnos habian pasado desde que el
Buda habia aparecido el mundo. Cuando El expuso el Dharma utilizd
pensamientos formales para no alarmar (a Sus discipulos). Cuando les
ensend, usd muchos métodos y recursos para borrar sus ideas falsas y espero
hasta entonces para develar/revelar la mente real. éPor qué? Porque Su voto
original era guiar a todos los seres vivientes a la altura suprema del Mahayana.
Cuando estaba a punto de mostrar a los seguidores del Hinayana como
desarrollar la mente de Mahayana, utilizd deliberadamente esta Mente
Diamante como causa a cultivar (Causa-cultivo)¢’ y cortar/desaparecer todas
las dudas que podrian desarrollar una fe verdadera (en ellos). Por lo tanto,
este prajna era la primera puerta al Mahayana. Era la mente
esencial/fundamental que estos Bodhisattvas habian descubierto. Fue
precisamente esta mente que estaba tan bien protegida y tan bien
dirigida/instruida (por el Tathagata), que los discipulos del Hinayana ahora
oian de ella por primera vez. Ellos no la habian entendido antes y era ahora
que habian despertado a ella, como bebés hambrientos que repentinamente
chupan la leche de sus madres. Era muy natural que Subhuti, cuando escucho
esto, estuviera se bafiara en lagrimas. Por lo tanto, alabd al Buda diciendo:
“iQué excepcional! Previamente él también habia alabado al Buda diciendo:
“iEso es excepcional!, cuando repentinamente percibié la mente gentil del
Tathagata pero todavia no habia oido Sus enseflanzas acerca de ella. Ahora
que el Honorable del Mundo la habia expuesto y habia disipado sus dudas,
una tras otra, esa mente era definitivamente una cosa muy maravillosa.
Porque lo que él nunca habia oido anteriormente era realmente un Dharma
muy raro/inconcebible. Subhuti habld de su despertar (personal) y (su trabajo
para) estimular a sus camaradas diciendo: “He oido de él, despertado a él y
lo he encontrado muy raro/inconcebible. Si hay otro hombre, que al oirlo,
pueda creer que su propia mente es también pura y limpia, la Realidad
aparecera frente a él, con la disipacion de todos los conceptos falsos. Este
hombre de hecho sera raro/extraordinario. éPor qué? Porque es muy dificil
creer y entender este Dharma que consiste en abandonar todas las ideas de
formas. Ademas, personalmente vemos al Tathagata y aunque es dificil
creerlo, después que hemos oido Su voz maravillosa, no tenemos dificultad
en creerlo y entenderlo. Si después de la muerte del Buda, mucho después de
la era Arya, en el ultimo periodo de quinientos afios, cuando los cinco signos
de degeneracion (kasaya)¢® se empeoren, cuando Mara (el demonio) sera

67 Causa a Cultivo: causa a cultivar uno mismo en la practica del Mahayana.

68 | os cinco kasayas: los cinco periodos de impureza y turbiedad: (1) el kalpa en decadencia,
cuando sufre deterioro y da lugar a la forma resultante; (2) se presenta el deterioro de los
puntos de vista, egoismo, etc.; (3) las pasiones y los delirios del deseo, la ira, la estupidez,
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poderoso y cuando el Dharma se debilite, él serd una persona muy rara. ¢Por
qué? Porque él sera capaz de descartar las cuatro formas (la de un ego, una
personalidad, un ser y una vida). Sin embargo, esas cuatro formas son ellas
mismas fundamentalmente lo absoluto y si esto se puede entender, el
Dharma-kaya se puede percibir. Por lo tanto, se ha dicho: “A ese que ha
rehusado todas las formas se le llama Buda. Esa persona sera muy rara”.

El Honorable del Mundo escuchd a Subhuti y concedid el sello de Su
Aprobacion diciendo: “iJustamente eso, justamente eso!” Como dice en el
sutra, esos que oyen este (Dharma) estan llenos de alarma, temor y ansiedad,
por lo vasto del Dharma y lo estrecho de (nuestra) capacidad para recibirlo.
Ese que lo escuche libre de alarma, temor y ansiedad, sera muy raro porque
lo que el Buda ha expuesto esta mas alla de palabras y discursos/sermones®®.
Por lo tanto, El dijo: “La paramita primera no es (sino) es (meramente)
llamada la primera paramita”.

La Duda de Subhuti: Cuando (el Buda) hablé de la limosna (dana), El se
refirio a las cosas que beneficiarian los seis objetos sensoriales (las gunas).
Esto era un regalo externo’. Cosas dificiles de desprenderse de ellas se
ofrecian para ganar mérito. El Honorable del Mundo les habia ensefiado no
apegarse a las formas y habia hablado acerca del mérito sin-forma que era el
superior. El dijo también que los méritos resultantes de los regalos de los siete
tesoros y también del sacrificio de muchas vidas, tantas como los granos de
arenas de muchos Ganges, no se podian comparar con el mérito sin-forma
(que era insuperable). Como el dana de las vidas se practicaba a través de
sacrificar la propia vida de uno, Subhuti albergd esta suposicion. Ofrecer
objetos externos se podia olvidar, pero la propia vida de uno era algo muy
dificil de sacrificar; écomo podia olvidarse? El Honorable del Mundo conocia
esta duda y habld a propdsito para disiparla acerca de la paciencia (ksanti).
Cuando el cuerpo estd mutilado, la ausencia de sentimientos de ira y odio
prueba que el concepto de un ego es no-existente. Esta era la duda de Subhuti
(que el Buda disipd), pero en el sutra, el significado va mas profundo. El
Honrado por el Mundo destruyod el apego de los Bodhisattvas al punto de vista
parejo/idéntico de un ego y un dharma (diriamos, el yo y las cosas). La idea
de un ego cubre el cuerpo y la mente de los cinco agregados (skandhas). Por
otra parte, este cuerpo formado por los cinco skandhas tiene su nombre falso
y su dharma aparente. El (concepto de) su nombre falso previamente se borré.

el orgullo y la duda prevalecen; (4) en consecuencia las miserias humanas aumentan y
disminuye la felicidad; (5) la expansion de una vida humana se reduce gradualmente a diez
afios.

69 Lo noumenal o el nolmeno no puede ser expresado ni descrito con palabras.

70 Dana practicada por medio de objetos externos.
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Ahora la mutilacion del cuerpo es (mencionada) para romper (el concepto de)
el dharma aparente de los cinco Skandhas/agregados.

Subhuti, el Tathagata habla de la perfeccidn de la paciencia (Ksanti-paramita)
gue no es pero se llama la perfeccion de la paciencia’t. é¢Por qué? Porque,
Subhuti, en (una) vida pasada, cuando mi cuerpo fue mutilado por la Kaliraja,
no tenia en aquel momento ninguna nocién de un ego, una personalidad, un
ser y una vida. éPor qué? Porque en el pasado, cuando mi cuerpo estaba
desmembrado, si (todavia) hubiera sostenido el concepto de un ego, una
personalidad, un ser y una vida, hubiera estado agitado por sentimientos de
resentimiento y odio. Subhuti, también recuerdo que en el pasado, durante
mis quinientas vidas pasadas, yo era Ksantyrsy’? y no sostuve un concepto de
un ego, una personalidad, un ser y una vida. Por lo tanto, Subhuti, los
Bodhisattvas deben abandonar todos los conceptos de forma y hacer la
resolucion de desarrollar la Mente Suprema Iluminada (Anuttara-samyak-
sambodhi). Sus mentes no deben habitar en la forma, en el sonido, el olor, el
gusto, el tacto y el dharma. Sus mentes no deben habitar en ninguna parte.
Si las mentes habitan/permanecen en alguna parte o en algun lugar, sera en
falsedad. Por esta razén el Buda dice que “las mentes de los Bodhisattvas no
deben permanecer/habitar en la forma cuando practican la caridad (Dana)”.
Subhuti, todos los Bodhisattvas deben por lo tanto hacer ofrendas para el
bienestar de todos los seres vivientes??. El Tathagata habla de formas que no
son formas y de seres vivientes que no son seres vivientes?4,

Lo anterior destruyd el (concepto de los) cinco skandhas, en una respuesta
final a la pregunta: ‘¢Cémo la mente debe habitar?’ (Ver pagina 158).
Cuando Subhuti oy6 sobre el sacrificio de vida en la practica de Dana, él no
comprendié que los cinco skandhas eran fundamentalmente no-existentes.
Por lo tanto, él lo dudd y no lo creyé y le fue imposible practicar. Fue posible
para él ofrecer los siete tesoros externos sin apego a la forma (laksana). En
cuanto al sacrificio de vidas, esto simplemente no se podia hacer. Si un
hombre no puede sacrificar su vida, el concepto de un ego esta todavia ahi, y
por su apego a la forma le sera imposible para él comprender la unién con el
vacio absoluto. Por lo tanto, el Honrado por el Mundo habl6 a propdsito de sus
actos (anteriores) de paciencia y resistencia. Si El todavia hubiera estado

71 Ksanti-paramita: la perfeccién alcanzada a través de una paciencia y una tolerancia
perseverante.

72 Ksantyrsy; un Rsi llamado también un inmortal, que pacientemente sufre insultos,
diriamos, Shakyamuni en una vida anterior, sufriendo mutilacién para convertir a Kaliraja.
73 Haciendo eso ellos alcanzaran la Iluminacion rapidamente y también serian capaces de
salvar a todos los seres vivientes rapidamente.

74 porque las formas y los seres vivientes eran solamente nombres vacios que no tienen
naturaleza real o verdadera.
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apegado a las nociones falsas de la for cuando Kaliraja mutilé su cuerpo, los
sentimientos de furia y odio habrian surgido en El. El no odid porque ya habia
comprendido la no existencia de los cinco skandhas. Esta mutilacién de Su
(anterior) cuerpo tuvo el efecto de un intento futil/inefectivo de cortar agua
(con un cuchillo) y apagar la luz (del dia). Si El permanecio sereno e inmovil,
fue porque habia abandonado todas las formas. Esta es la razén por la que El
les ensefid a los Bodhisattvas a rechazar todas las formas cuando ellos
desarrollaron la mente Bodhi, porque sus mentes, no deben habitar en los
seis objetos de los sentidos (gunas). Ellos deben desarrollar una mente que
no permanezca en nada. Esto concluye la doctrina de la renuncia de las
formas y sirve para responder a la pregunta: “icdmo debe la mente
regirse/habitar!

Ademads, mas adelante El sefialé6 que si la mente tenfa un lugar en el cual
habitar, seria una falsedad porque ambos, la mente y los objetos (externos)
son falsos. Esto fue asi cuando el Buda le ensefid¢ a los Bodhisattvas que la
mente no deberia habitar en las formas cuando se practica la caridad (Dana).
Es mas, por el bienestar de todos los seres vivientes, por lo tanto, los
Bodhisattvas deben practicar Dana, lo cual entonces, seria un acto
maravilloso. Ellos no deben apegarse a nada para no desarrollar otras
nociones y puntos de vista falsos. El Tathagata dijo que todas las formas como
también todos los seres vivientes estaban (esencialmente) en la condicion de
Bhutatathata (de talidad). Esta es la razén por la que El dijo previamente: “Si
todas las formas se ven como irreales, se percibira el Tathagata”.

Por lo tanto, El dijo en conclusién: “Las formas no son formas y los seres
vivientes no son seres vivientes”.

Duda—Si entonces, la mente no habita en las formas, todas las cosas seran
el vacio. Si (todas las cosas son) el vacio, la sabiduria que se puede
comprender/entender, también sera vacia y no tendra sustancia. ¢Cémo
puede un Dharma que no tiene ninguna sustancia ser usado como una causa
para obtener un fruto? La respuesta del (Buda) es que él de hecho deberia
creer las palabras de Buda como la etapa que el Tathagata habia
experimentado y que no podia ser irreal y falsa.

Subhuti, las palabras del Tathagata son verdaderas y corresponden a la
realidad. Ellas son las palabras definitivas y finales, no son mentirosas, ni
heterodoxas. Subhuti, el Dharma que el Tathagata ha obtenido ni es real ni
irreal’s.

75 Lo real y lo irreal son un par de extremos que no tienen cabida en la realidad absoluta.
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A Subhuti se le insto6 a tener fe en las palabras del Buda. Habia oido de El, que
ambos la causa vy el fruto eran/estaban vacias. El dudé y pensé que si el fruto
era/estaba vacio, no habria necesidad de usar una causa y que si una causa
era o estaba vacia, no produciria frutos. Cuando se practica la caridad (Dana)
como una causa, si la mente no habita en ninguna parte, ningun fruto
existente se obtendria. El Honrado por el Mundo le urge a él que tenga fe en
las palabras de Buda y que no abrigue mas dudas, porque el Dharma obtenido
por el Tathagata ni era real/existente ni irreal/inexistente, y no se debe
buscar mientras la mente esté sujeta y se sostenga en sentimientos
(falsos). Esto era para borrar la duda del discipulo.

Duda—Si la caridad (Dana) se practica con una mente que no habite en Ila
forma, écomo puede esa mente, que no habita en ninguna parte, obtener el
prajia? Esta duda se disipa en la respuesta siguiente:

“Subhuti, si un Bodhisattva practica la caridad (Dana) con una mente habitando en
las cosas (el dharma), él es como un hombre que entra en la oscuridad donde no
puede ver nada; (pero) si un Bodhisattva practica Dana con una mente que no habita
en el dharma, él es como un hombre que los ojos abiertos, que lo puede ver todo a
la luz del sol”.

El Buda sefiald la ventaja de tener una mente que no habite en ninguna parte.
Una mente que habite en alguna parte, se auto-asocia con la ignorancia, y por
la obstruccion (causada por) una mente subjetiva y su ambiente objetivo, se
asemeja a un hombre entrando en la oscuridad en la que no puede ver nada’s.
La mente que no habita en ninguna parte, esta libre de todas las obstrucciones
y dado que el punto de vista dualistico del ego y la personalidad se abandona,
es como un sol saliente iluminandolo todo. Por lo tanto, la mente que no habita
no es nada mas que el prajia de la realidad. Lo que el Buda habia
experimentado por si mismo habia sido precisamente esa mente.

Duda—Suponiendo que una mente que no habita en ninguna parte es prajna,
écomo eso puede estar en union con la Mente Budica? Esta duda se despeja
en el parrafo siguiente:

“Subhuti, en las eras futuras, si un hombre o una mujer virtuosa son capaces de
recibir, sostener (en mente), leer y recitar este sutra, el Tathagata, a través de su
Sabiduria Budica, sabra y vera claramente que tal persona alcanzara meéritos
inmensurables e ilimitables. Subhuti, si (por otra parte) un hombre o una mujer
virtuosa sacrifican en la practica de la caridad (Dana), tantas vidas como los granos
de arena del Ganges en la maiiana, en el medio-dia y de nuevo en el atardecer, y

76 La mente engafiada esta dividida entre el sujeto y el objeto y permanece en la oscuridad.
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continGia haciéndolo asi a través de eones innumerables; y si (por otra parte) una
persona despues de escuchar este sutra cree en su propia mente sin (mas)
contradiccion, este Gltimo mérito sobrepasara a los primeros. iCuanto mas no sera
si este sutra se escribe, recibe, lee, recita y se le expone a los demas!”

Lo anterior demuestra la similitud/semejanza de la mente y Buda. La duda de
Subhuti era si podria unir su sabiduria con la Sabiduria de Buda. El significado
de Buda era que prajia no tenia palabras escritas (sino que) las palabras
escritas son prajfia. Este sutra que él habia expuesto es prajfia enteramente
o totalmente. Si alguien lo cree y lo recibe, (su mente) estard en una unién
maravillosa con la Sabiduria de Buda, el Buda, a través de Su propia Sabiduria,
sSupo que sus méritos serian inmensurables. Estos méritos se derivan de la
unidad o union de un momento de pensamiento con la Mente Budica. Aunque
el sacrificio en dana de las muchas vidas como granos de arena en el Ganges,
tres veces al dia, puede resultar en muchos méritos, esto no se puede
comparar sin embargo, a esos que se derivan de un momento de pensamiento
de fe en la mente. La conformidad o cumplimiento con prajfia sin ninguna
contradiccidon, es la entrada excelente en la Sabiduria de Buda, con unos
meéritos mucho mayores. iCuanto mas no sera si este sutra se escribe, se
sostiene (en la mente), se lee, se recita y se expone a los demas! La
insuperable o sin igual prajifia se alaba y elogia en el siguiente parrafo:

“Subhuti, la suma total de los méritos resultante de este sutra es inconcebible,
inestimable e ilimitable. El Tathagata lo expone a los iniciados en el Mahayana y en
el Yana Supremo. Si ellos son capaces de recibirlo, sostenerlo (en la mente), leerlo,
recitarlo y exponerlo ampliamente a los demas, el Tathagata sabra y vera que ellos
alcanzaran méritos inexpresable e inconcebible que son inmensurables e
ilimitables. Ellos asumiran (la responsabilidad por) la Iluminacion Suprema
(Anuttara-samyak-sambodhi) del Tathagata. éPor qué? Porque, Subhuti, aquellos
que se deleitan en el Hinayana y sostienen el punto de vista de un ego, una
personalidad, un ser y una vida, no pueden escuchar, recibir, sostener (en mente),
leer, y recitar este sutra y explicarlo a los demas”.

El Buda alabd este prajia que beneficia solo a aquellos con raices de la mas
alta calidad. Previamente, se hace mencién frecuente de las ‘cuatro formas’
(de un ego, una personalidad, un ser y una vida) que son de naturaleza
ordinaria. Ahora se hace la mencién de ‘los Cuatro Puntos de Vista’ (de un
ego, una personalidad, un ser y una vida) que son de una naturaleza sutil”?.

“Subhuti, en dondequiera que este sutra se encuentre, todos los mundos de los
devas, los hombres y los asuras, deben hacerles ofrendas, para que ustedes deban
saber que tal lugar es simplemente un estupa que debe ser venerada, adorada y
circunvalada, con ofrendas de flores e incienso”.

77 De las formas ordinarias a los puntos de vista sutiles, hasta la eliminacion completa de
todos los conceptos.
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El Buda alabd la eternidad del prajia del Dharma-kayaZs.

“"Ademas, Subhuti, si un hombre o una mujer virtuosa reciben, sostienen (en
mente), leen y recitan este sutra y es menospreciado por los demas, esta persona
que esta inclinada a sufrir de sus destinos diabdlicos en retribucion por sus pecados
pasados, y que sus pecados karmicos estan ahora erradicados por el menosprecio
de los demas, alcanzara la Iluminacion Suprema (Anuttara-samyak-sambodhi)”.

El Buda alabd el prajifia que da la ventaja de deshacerse de toda la obstruccién
y servidumbre; y permite no sdélo eliminar los pecados, sino también alcanzar
el fruto inigualable o sin igual.

“Subhuti, recuerdo que en los incontables eones pasados, antes del advenimiento
del Buda Dipamkara, conoci a 84.000 mil millones’®° de Budas a quien hice ofrendas
y a quien servi perfectamente. Ahora, si en el Gltimo periodo (de 500 anos) en la
kalpa de Buda alguien es capaz de recibir, sostener (en mente), leer y recitar este
sutra, sus méritos superaran con creces los mios que han resultado de mis ofrendas
a los Budas, porque los mios no se pueden calcular como un centésimo, un milésimo,
o una diez milésima, o una cien milésima parte de eso; de hecho, ni un computo o
calculo, ni una comparacion es posible. Subhuti, en el Gltimo periodo del kalpa de
Buda, si un hombre o una mujer virtuosos son capaces de recibir, sostener (en
mente), leer y recitar este sutra, mi declaracion completa de los méritos de esta
persona creara confusiéon, duda y desconfianza o reparo en las mentes de los
oyentes. Subhuti, debes saber que al igual que el significado de este sutra es
inconcebible, asi mismo es el fruto de su recompensa/retribucion”.

El Buda alabd esos que estaban despiertos a prajna y que, en un momento de
pensamiento, habian nacido instantdneamente en la familia de los Budas vy
nunca mas se separarian de los Budas. Sus méritos eran, por lo tanto,
insuperables. En el ultimo periodo (cf. o consulte el kalpa de Buda) los méritos
de aquellos que puedan creer (este sutra) sera mayor; dado que la virtud de
prajfa y el fruto de su recompensa son ambos inconcebibles.

Dado que la primera pregunta, “¢Cémo la mente debe habitar y cémo debe

78 Dharma-kaya: Cuerpo de la realidad o el cuerpo verdadero. El aspecto inconcebible e
inmanifestado de un Buda. Dharmakaya: (Sanscrito: ?JTTWRI; Pali: YHDTI

79 Literalmente 840,000.000 veces 100,000 Nayutas. El nUmero 8 es un simbolo de la octava
conciencia o alaya-vijfiana y el 4, de las cuatro formas (Laksanas) de ego, el ser, la
personalidad y vida. Juntos implican la octava conciencia mantenida esclavizada por las cuatro
formas, es decir, el Espacio. La linea larga de ceros es un simbolo del Tiempo, y mientras uno
siga siendo enganado es inmaterial agregar 10 o 1,000 mas ceros al final de la linea. El Buda
estaba todavia bajo el engafio cuando conocié al Buda Dipamkara, pero cuando él alcanzé la
iluminacién, los digitos 8 y 4 fueron instantdneamente transmutados en la Gran Sabiduria del
Espejo y el Dharma-kaya respectivamente, y la larga fila de ceros se convirtié sin sentido.
Por lo tanto, espacio y tiempo fueron aniquilados/borrados en un instante (kasana).
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ser atenuada/calmada?” se preguntd, todas las duda en las mentes de los
hombres comunes que estaban determinados a desarrollar una mente
superior y a actuar como un Bodhisattva, se habian aclarado y borrado una
por una. Sin embargo, los puntos de vista duales de la realidad del ego y la
realidad del dharma (las cosas) tienen sus naturalezas ordinarias y sutiles.

Previamente, dos puntos de vista ordinarios se habian desmantelado en la
busqueda por la iluminacion (la Bodhi): (1) esa de la realidad del ego en los
cinco skandhas del cuerpo y la mente, y (2) esa de la realidad del dharma, en
la ejecucion de las seis perfecciones (las paramitas) enlazadas con las
circunstanciales gunas. Estos dos puntos de vista ordinarios se originaron del
apego a las formas, y el Buda aclaré las dudas acerca de prajna, sostenidas
por los Bodhisattvas novicios. Su revelacién fue (solamente) acerca de la no-
percepcion o la falta de percepcion de los seres vivos que podian salvarse.

De ahora en adelante, los dos puntos de vista sutiles de la realidad del ego y
el dharma, se disipan/borran. Estos Bodhisattvas que se habian despertado a
Prajfia (aun) se aferraban al (punto de vista) de que la sabiduria que se podia
manifestar, es un ego; que la Talidad verdadera (Bhutatathata) que se
manifiesta, es una personalidad; que lo que se manifiesta y se despierta, es
un ser; y eso que puede manifestarse y despertarse, que no se abandona y
todavia continla sobreviviendo como una vida, es un tiempo de vida. Estos
dos puntos de vista son sutiles, porque las cuatro formas son aceptables. A
esto se le llama la preservacion y la consciencia del ego.

Por esta razén, la palabra ‘Yo’ se presenta con frecuencia en la siguiente parte
(del sutra). Si este punto de vista de la realidad del ego se desmantela o
destruye, no se vera el fruto de Buda el cual pueda buscarse.

En el parrafo siguiente, se vuelve a preguntar la misma pregunta planteada al
principio del sutra; de nuevo Subhuti pregunta, pero su nuevo significado es
giferente al anterior. Los lectores deben notar esto. - Final de la Parte 1

w S

& |
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El Diamante Cortador de Dudas
Parte 11

El anciano Subhuti dirigiéndose al Buda, en una de las primeras ediciones
impresas del Sutra Diamante.

En ese momento, Subhuti le preguntd al Buda: “Honorable del Mundo, si un
hombre o una mujer virtuosos estan determinados a desarrollar la Mente
Suprema Iluminada, écdmo su mente debe habitar y como (su mente) se debe
pacificar?

El Buda le dijo a Subhutis®: “Un hombre o una mujer virtuosos que estan
determinados a desarrollar la Mente Suprema Iluminada deben de
desarrollarla asi: Tengo que llevar todos los seres vivientes a detener la
(reencarnacién) y escapar al (sufrimiento), y cuando ya hayan sido guiados,
ninguno de ellos, de hecho, se detendra (reencarnando) o escapara del
sufrimiento. éPor qué? Porque, Subhuti, si un Bodhisattva se aferra a la idea
de un ego, una personalidad, un ser y una vida, no es un Bodhisattva
(verdadero). éPor qué? Porque, Subhuti, no hay realmente un Dharma que

80 Sybhuti (Pali: Yfd; Chino: #iE12; pinyin: Xaputi). Subhuti fue uno de los diez Grandes
Sravakas del Buda Shakyamuni, y ademas en el entendimiento del ‘vacio’. En Prakrit y en
Pali, su nombre significa literalmente “Existencia Buena” (su: ‘buena’, bhuti: ‘existencia’).
También algunas veces se le refiere como el “Anciano Subhuti” (Sthavira Subhuti).
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pueda desarrollar la Mente-Suprema Iluminada.

De ahora en adelante, los dos puntos de vista sutiles de la realidad del ego y
del dharma se desmantelan. En el sutra, al principio, la pregunta: ‘¢coémo debe
habitar la mente y como la mente se debe pacificar?’, se planted porque los
Bodhisattvas novicios iniciados eran hombres ordinarios de mente-amplia, que
estaban determinados a desarrollar una mente para la liberacién de todos los
seres vivientes. Por lo tanto, ellos tenian cada clase de apego a las formas (de
las cosas). En su auto-cultivo, ellos descansaron en los cuerpos fisicos de los
cinco agregados (skandhas) y en su practica de la caridad (Dana) en busca de
méritos, ellos se apegaron a los seis objetos sensoriales ordinarios (gunas).
En su busqueda por la iluminacion, ellos se agarraron a la apariencia externa
del Nirmana-kayas* del Buda. Para ellos, la tierra del Buda estaba adornada
con tesoros. Por lo tanto, ellos todavia estaban apegados a las formas en sus
conductas y acciones y también estaban muy lejos de prajia.

El Buda cort6/disipd sucesivamente todas las dudas que surgieron en la mente
de Subhuti hasta que todos los conceptos de apariencia material fueron
eliminados y la sabiduria/sapiencia verdadera de la talidad real de la Sabiduria
(Bhutatathata-prajia) se pudieron comprender, resultando en el despertar de
Subhuti y en la disipacién de las dudas de la asamblea completa.

La primera parte del sutra cubre estos puntos, que no pueden entenderse a
primera vista; (ni relacionarse con) la eliminacién del ego causado por la
concepcion o el concepto del hombre ordinario del él en la forma visible de los
cinco agregados (skandhas). Por lo tanto, las cuatro formas percibidas eran
ordinarias/toscas.

De ahora en adelante, la (segunda parte del sutra) trata con la eliminacion de
las dudas albergadas por los Bodhisattvas que ya habian despertado al prajfia
pero que todavia no renunciaban a la idea de la sabiduria que podia
comprenderse (prajna). Ellos entendian esta sabiduria como un ego. Esta es
la auto-preservacidon/conservacion y auto-consciencia del ego. Estas son las
dos doctrinas o principios sutiles (de la realidad del ego y el dharma) y las
cuatro formas ahora son sutiles. Por esta razén, la palabra ‘yo’ ocurre
frecuentemente en el sutra el cual dice: “Yo he guiado a todos los seres
vivientes a destruir la reencarnacion” y no menciona la practica de Dana. Esto
demuestra que aunque el desempefio meritorio estd completo o terminado,
no se ha renunciado todavia a la concepcién o el concepto de Buda y los seres
vivientes. Antes sus conceptos eran ordinarios, pero ahora son sutiles.

81 |a manifestacién del cuerpo de transformacién del Buda.
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Pregunta— (Acerca de este punto de vista erréneo) de que esta sabiduria
sutil es un ego, por qué la pregunta ‘¢Como la mente debe habitar y como se
le debe calmar’, no tiene el mismo significado que cuando se hizo previamente
(al principio del sutra?).

Respuesta— En esta segunda pregunta ‘¢Coémo la mente debe habitar?’, el
Bodhisattva ya ha abandonado (el concepto de) los cinco agregados
(skandhas), pero puesto que él todavia no ha abandonado sus viejos habitos,
busca un lugar de tranquila morada en la Sabiduria de Bhutatathata. Por otra
parte, también es impaciente en su busqueda de la iluminacién (Bodhi) y se
aferra a la idea de que la Bodhi debe tener un lugar de residencia. Puesto que
él no puede buscarla (la Bodhi), su mente esta mal/incdmoda y se pregunta
o pide: ‘¢como la mente deberia calmarse?’ Eso era la mente, que buscaba la
Budeidad, la que no estaba a gusto, porque él aun se aferraba a sus puntos
de vista del Buda y de los seres vivientes y porque fracas6 o no tuvo éxito en
percibir la igualdad de los dos. La pregunta es la misma pero su significado es
ahora diferente. Por esta razén, el Honorable del Mundo borrd/disip6 (esta
duda) diciendo que aquellos que desarrollan la mente Bodhi, deben estar
atentos del hecho de que ni un solo ser viviente realmente es liberado,
después que han liberado a todos los seres vivientes; estos ultimos son
fundamentalmente Bhutatathata y no deben ser sometidos o sujetos a una
extincién adicional (de la reencarnacion). Si estos Bodhisattvas sostienen
todavia el “punto de vista del final (de la reencarnacion) y el escape (del
sufrimiento), ellos no pueden desprenderse por si mismos de la (idea falsa de)
las cuatro formas y no pueden ser unos Bodhisattvas verdaderos. Esta era la
(doctrina de) el no-ver los seres vivientes que pudieran ser liberados. Sin
embargo, los Budas y los seres vivientes eran fundamentalmente uno y si no
hubiera un final a la (reencarnacion para) los seres vivientes, no habria ningun
Dharma que capacitara/facilitara a los Bodhisattvas a desarrollar una mente
en busqueda de la Bodhi. ¢éPor qué? Porque los seres vivientes estan
fundamentalmente en calma, no reencarnan y son idénticas a la Bodhi misma.
¢Qué mas entonces se puede buscar?

Duda— Si no hay ningun Dharma que pueda capacitarle o permitirle a uno
alcanzar la iluminacidon (la Bodhi), ées la Bodhi que ahora entendemos un
Dharma? éNo llegd a ser Buda el Honorable del Mundo porque habia obtenido
ese Dharma con el Buddha Dipamkara? ¢Realmente obtuvo la Bodhi? é¢Cémo
puede decirse que ningun Dharma se obtiene? Esta duda se aborda/afronta
en el siguiente parrafo.

“Subhuti, équé te parece? Cuando el Tathagata estaba con el Buda Dipamkara, EEI
tenia algtin Dharma por medio o a través del cual El alcanzé la Iluminacion Suprema
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(Angutara-samyak-sambodhi)?”

“No, Honorable del Mundo. Segin entiendo el significado de la enseifianza de Buda,
cuando él estaba con el Buda Dipamkara, él no tenia ningiln Dharma a través del
cual él alcanzé la Iluminaciéon Suprema”.

El Buda dijo: “iJustamente asi! iSubhuti, justamente asi! No habia ningiin Dharma a
través del cual el Tathagata alcanzé la Iluminacion Suprema. Subhuti, si lo hubiese
habido, el Buda Dipamkara no hubiera predicho: “En vuestra proxima vida, seras un

H/AA

Buda llamado Sakyamuni”.

El Buda sefaldé que la (mente) Bodhi no se puede obtener para destruir una
duda causada por el apego a (la idea de) Buda. Subhuti sospechaba y penso
que el Buda habia obtenido un Dharma cuando estaba con el Buda Dipamkara.
El Honorable del Mundo destruyd una y otra vez, sucesivamente, las
conjeturas errdoneas, para revelar la no-adquisicién de ni siquiera un solo
Dharma.

Duda— El Dharma del Prajfa fue la causa verdadera del logro de la Budeidad.
Si como se ha dicho ahora, no hay Dharma, no habra causa. Si no hay causa,
écdmo puede uno obtener el fruto de la Bodhi? En el siguiente texto, esta duda
es aniquilada/borrada a través de la ensenanza de que el Dharma-kaya no
pertenece a la causa o al fruto (o el efecto).

“... ¢Por qué es esto? Porque ‘Tathagata’ significa la talidad de todos los
Dharmas®2. Si alguien dice todavia: “el Tathagata obtuvo la Iluminacién
Suprema”, (yo les digo/yo le digo/yo te digo), “Subhuti, no hay Dharma a
través del cual el Buda hizo eso (porque), Subhuti, esa Iluminacién era en si
misma ni real ni irreal. Esta es la razén por la que el Tathagata dice que todos
los Dharmas son Dharmas de Buda. Subhuti, estos [lamados Dharmas no son
sino (convenientemente) — conveniente o eficientemente para lograr un
propdsito—llamados todos Dharmass3.Subhuti, suponte que hay un hombre
Cuyo cuerpo es grande... 34

Subhuti dijo: "Honorable del Mundo, el gran cuerpo del cual el Tathagata habla
no es grande, sino que es (convenientemente) llamado gran cuerpo”.

82 E| conjunto ‘indiferenciado’ de todos los dharmas o cosas. (Que no posee caracteres
diferenciados).

83 Las palabras ‘todos los Dharmas’ son dos términos sin sentido no teniendo ninguna
naturaleza real pero conveniente son llamados asi por el bien de la conveniencia'.

84 Aqui Subhuti que ya entendid lo que Buda queria decir, responde sin querer que termine
su pregunta. El gran cuerpo es el Sambhoga-kaya, que no se puede comparar al esencial, el
Dharma-kaya.
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Lo anterior demuestra que el Dharma-kaya no pertenece ni a la causa ni al
fruto. Subhuti, que no habia comprendido que el Dharma-kaya estaba mas
alla de ambos, se aferré a la idea de que el Tathagata habia practicado y
obtenido/ganado. El Buda borré este concepto a través de decir que El no
habia obtenido nada®. Como El estaba inquieto de que Subhuti no estaba
suficientemente desperté a esto, le dijo: “épor qué Yo digo que Bodhi no
obtiene nada? Porque la palabra Tathagata no puede aplicarse a las cosas
materiales. Es lo absoluto en la sustancia de todas las cosas (los dharmas).
Es mas, todos los dharmas son fundamentalmente absolutos. Entonces,
écomo esto se puede comprender a través de la practica? Por lo tanto, Yo digo
que no hay Dharma que capacite al Buda a obtener la Bodhi.

En la Secta Ch’an, este es el Pasaje/Camino Trascendental el cual todos los
Budas del pasado, presente y futuro le prohiben mirar a uno. Si lo hacen
quedaran ciegos®¢, porque en él no hay espacio para la busqueda y el apego.
La Bodhi del Tathagata no tiene (caracteristica positiva para el apego). Es
suficiente no sostener los puntos de vista invertidos de la aniquilacién o de la
permanencia en relacion a todas las cosas (dharmas)®’. Por lo tanto, el Buda
dijo: “no es ni real ni irreal”, porque todos los dharmas no e dharmas. Si uno
se da cuenta de que el gran cuerpo no tiene cuerpo, uno facilmente
comprendera que todos los dharmas, no son de hecho, dharmas.

Duda— Cuando Subhuti oyéd que no hay Dharma que le capacite a uno a
desarrollar su mente, él dudé: ™' Un Bodhisattva se llama asi porque él tiene
un Dharma para salvar a los seres vivientes. Ahora bien, si no hay ninguln
Dharma, éde donde vino o surgioé el nombre de Bodhisattva?” En el siguiente
texto, esta duda es cortada/aclarada por la (ensenanza en la) irrealidad de las
cosas (dharmas) y del ego.

“Subhuti, de igual manera o igualmente, si un Bodhisattva dice: “"Debo guiar a
incontables seres vivientes para detener (la reencarnacién) y escapar (del

85 |a naturaleza- propia de prajna es inmanente/inherente/esencial en cada forma viviente
que, por desconocimiento/ignorancia, piensa que la puede adquirir por medio del auto-cultivo.
El Buda ensefié que Prajfia se posee a si misma a través del hombre y puede manifestarse a
si misma solo después de que él se ha despojado de todos los sentimientos y las pasiones.
Por lo tanto, no hay ningun beneficio o beneficio alguno cuando uno alcanza la iluminacién.
Un maestro Ch’an dijo: “Simplemente arranquense a si mismos los sentimientos mundanos
pero no interpreten cualquier cosa como santo'.

86 |a palabra ‘ciego’ no deberia interpretarse literalmente. Significa que el que utiliza su mente
discriminativa para mirar el Camino Trascendental nunca lo percibird, pues sélo aparece
después de que uno ha puesto fin a todas las sensaciones/sentimientos y criterios mundanos
y puede equivalerse o ser comparado con una mente pura y limpia.

87 La Bodhi es libre de todos los conceptos duales de permanencia y aniquilacion o
impermanencia, que son un par de opuestos producidos por la mente engafada.

53

www.acharia.org



http://www.acharia.org/

sufrimiento)”, él no puede ser llamado un Bodhisattva. éPor qué? Porque de hecho
no hay ningin dharma llamado Bodhisattva (actuaciéon/ejecucion). Por lo tanto, el
Buda dice: "De todos los dharmas, no hay uno solo que posea un ego, una
personalidad, un ser y una vida”. Subhuti, si un Bodhisattva dice: “"Debo adornar las
tierras de Buda”, él no puede ser llamado Bodhisattva. éPor qué? Porque cuando el
Tathagata habla de tal adorno, eso no es sino un (expediente) llamado adorno.
Subhuti, si un Bodhisattva esta completa y absolutamente versado en (la doctrina
de) la irrealidad del ego y las cosas (dharmas), el Tathagata le llamara a él un
Bodhisattva verdadero”.

Lo anterior demuestra que el Dharma-kaya no tiene ego con el cual romper
los dos puntos de vista sutiles (erréneos) de la realidad del ego y las cosas
(dharmas). Subhuti se habia aferrado a la idea de que un Bodhisattva se
llamaba asi por la existencia de un Dharma el cual le capacitaba a él a liberar
a todos los seres vivientes. El Honorable del Mundo le dijo que no habia un
Dharma verdadero o real para destruir o eliminar la idea de la realidad de las
cosas (dharmas). El estaba preocupado de que Subhuti pudiera tener una
duda acerca de la irrealidad del Dharma, sin el cual (ese dharma) una tierra
de Buda no se podia adornar. Por lo tanto, el Honorable del Mundo sefialé que
la tierra (o reino) de la iluminacién y la paz permanente no necesitaba
adornos, para destruir/eliminar la idea de una mente permaneciendo alli y de
la realidad de un ego. Si uno no esta versado completamente en esta doctrina,
uno no sera un verdadero Bodhisattva. Por lo tanto, él declard: “Si uno esta
versado completa y absolutamente en la irrealidad del ego y de cosas
(dharmas), el Tathagata le llamara un verdadero Bodhisattva.'

Duda— Si un Bodhisattva no puede ver cualquier ser viviente o esfera para
liberar o purificar, écomo es que el Tathagata tiene cinco clases de visidon?
Para destruir esta duda, el sutra sefiala que €l usa las mentes de los seres
vivientes como o0jos y que no tiene El mismo las cinco clases de vision.

“Subhuti, équé piensas? éPosee el Tathagata ojos humanos?”

“'Si, Honorable del Mundo, el Tathagata posee ojos humanos.”
“Subhuti, équé piensas? éPosee el Tathagata los ojos de deva?”®®

“'Si, Honorable del Mundo, el Tathagata posee los ojos de deva”.
“Subhuti, équé piensas? éPosee el Tathagata los ojos de sabiduria?”®
“'Si, Honorable del Mundo, el Tathagata posee los ojos de sabiduria”.
“Subhuti, éQué piensas? éPosee el Tathagata los ojos del Dharma?”.%°
“'Si, Honorable del Mundo, el Tathagata posee los ojos del Dharma”.
“Subhuti, équé piensas? éPosee el Tathagata los ojos de Buda?"°!

88 E| ojo de deva: vision divina, vision infinita/ilimitada.

89 E| Ojo de la sabiduria: ojo de la sabiduria que ve todas las cosas como irreal.

%0 Ojo del Dharma: porque es capaz de penetrar todas las cosas, ver la verdad que nos libera
de la reencarnacién.

%1 El Ojo del Buda: el ojo del Buda, el iluminado, que lo ve todo y es omnisciente.
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“'Si, Honorable del Mundo, el Tathagata posee los ojos de Buda”.

“Subhuti, éQué piensas? éDice el Tathagata que los granos de arena en el Ganges
son granos de arena?”

“'Si, Honorable del Mundo, el Tathagata dice que ellos son granos de arena”.
“Subhuti, éQué piensas? éSi hubiera tantos rios Ganges como granos de arena en el
Ganges, y si hubiera tantos reinos de Buda como granos de arena de todos esos rios
Ganges, habria muchos sistemas mundanos?”

“iMuchos, Honorable del Mundo!”

El Buda dijo: “"Los seres vivientes en todos esos sistemas de mundos (mundanos)
tienen muchas y diferentes mentes, las cuales el Tathagata las conoce todas. ¢Por
qué? Porque las mentes de las que el Tathagata habla no son mentes sino que
(convenientemente) se les llama mentes. Y épor qué? Porque, Subhuti, ni la mente
pasada, ni la presente, ni la futura se puede encontrar®.

Esto demuestra que la mente, el Buda y los seres vivientes no difieren unos
de los otros®:. Subhuti dud6 y pensé que dado que el Buda poseia las cinco
clases de ojo, deberia haber cosas (dharmas) que El pudiera ver, mundos y
seres Vvivientes para parear/corresponder/acompasar a (esos o0jos). El
Honorable del Mundo dijo que Sus cinco clases de 0jos no eran realmente ojos,
y que El veia usando las mentes de los seres vivientes. Ademds, hay
incontables seres vivientes en los mundos, tantos como las arenas de los rios
Ganges, y el Tathagata los conoce a todos ellos, y ve todas sus mentes
diferentes porque esos seres estan (dentro) de Su propia mente. Por lo tanto,
cuando la mente de un ser esta agitada por un pensamiento, es la propia
mente del Tathagata la que esta agitada. éCémo entonces puede esto ser
desconocido, inadvertido u oculto para él?

Subhuti duddé de nuevo y pensd que dado que la mente de un ser nace y
muere, ¢la mente del Tathagata tenia también nacimiento y muerte? Por esta
razon, el Honorable del Mundo dijo que en todo esto, la mente de un ser es
fundamentalmente el absoluto y no tiene nacimiento ni muerte, lo mismo que
la mente del Tathagata la cual estd en la condicion universal del Nirvana. El
Tathagata y los seres vivientes son claramente inmutables y libres de
nacimiento y muerte como también de venir e ir. A esto se le llama la
semejanza de la Mente, el Buda y los seres vivientes. Por esta razén, la mente
no se puede encontrar—no se encuentra—en el pasado, presente o futuro.

Duda— Hasta el momento el Tathagata habia borrado todos los apegos a
través de decir que no hay tierras de (Buda) para adornar, ni seres para
liberar. El estaba preocupado de que Subhuti pudiera desviar sus

92 Esta es la eliminacion de la concepcidn o el concepto de tiempo.
93 La Mente, el Buda y el ser intrinsecamente son los mismos.
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pensamientos hacia la inexistencia o no-existencia de las tierras y los seres
vivientes y pudiera pensar que dado la caridad (Dana) no cosecha ningun
mérito, seria inutil practicar. Por lo tanto, el Honorable del Mundo disipd esta
duda declarando que el mérito del no-mérito es el mérito supremo®-.

"Subhuti, équé te parece? Si alguien ha llenado el universo de los siete tesoros y lo
ha dado todo en su practica de Dana, éesta (buena) causa permitiria al donante
obtener un gran mérito?”

“'Si, Honorable del Mundo, porque de esta (buena) causa el donante ganaria un gran
mérito”.

“Subhuti, si el mérito era real o verdadero, el Tathagata no diria que era grande®.
El dice eso porque no hay mérito”.

Lo anterior demuestra el mérito sin-forma. Subhuti se apegé a la forma en la
practica de Dana la cual, él penso, le aseguraria méritos. El no se dio cuenta
que el donante y los seis objetos sensoriales (las gunas) son
fundamentalmente inexistentes, de modo que cualquier mérito ganado es
(igualmente) no-existente. Por lo tanto, el Honorable del Mundo borré/disipd
este punto de vista (erréneo) a través de declarar que el mérito es grande por
la no-existencia del mérito o porque el mérito no existe. Cuando El dijo: “No
hay mérito”, El no quiso decir que no habia mérito en absoluto. En cuanto a
la capacidad de la mente (cuando se libera del engafio o la ilusidon) es tan
grande como el espacio y el mérito sera muy grande.

Duda—Cuando Subhuti escuché que la mente no deberia apegarse a la forma
al liberar a los seres vivientes y adornar las tierras de Buda, él dudd y pensoé:
‘La liberacion de los seres vivientes y el adornar las tierras de (Buda), son las
causas de obtener la Budeidad, con el fruto resultante adornado con miriadas
de buenas virtudes’. Ahora, si no hay seres vivientes para liberar ni tierras de
(Buda) para adornar, esto significa que no hay causa de ninguna clase en
absoluto. También pensé que, si no hay ninguna iluminacion (Bodhi) que
lograr, no habra ningun fruto. Si la cuas y el efecto se disipan, no habra Buda.
Sin embargo, el vio la apariencia material perfecta del Tathagata; ¢de donde
surgia eso? El Buda borrd esta duda sefialando que el Tathagata no se deberia
percibir a través de Su apariencia material perfecta.

“Subhuti, équé piensas? éPuede el Buda percibirse por Su cuerpo fisico
completamente perfecto (rupa-kaya)?”

94 Un mérito no condicionado por la mente engafiada es el mayor mérito.

95 Sj un mérito se puede estimar y expresar en palabras, no sera grande. Por otro lado, si un
mérito no esta condicionado por la concepcion o el concepto de la existencia y la no-existencia,
de hecho o verdaderamente, no serd muy grande.
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No, Honorable del Mundo, el Tathagata no se debe percibir asi. éPor qué? Porque el
Buda dice que el completamente perfecto rupa-kaya no es, sino que se le llama el
completamente perfecto rupa-kaya”.

“Subhuti, ¢Qué piensas? éPuede el Tathagata percibirse a través de o por Sus formas
perfectamente completas?”

“No, Honorable del Mundo, el Tathagata no se percibe asi, porque el Tathagata dice
que las formas perfectamente completas no son, sino que se llaman formas
perfectamente completas”.

Lo anterior previene el usar las formas de Sambhoga-kaya para revelar la
unidad del Dharma-kaya y el Sambhoga-kaya. El Rupa-kaya completamente
perfecto era el Sambhoga-kaya adornado con miriadas de virtudes perfectas.
Como han pasado muchos millones de afios liberando a los seres vivientes y
asi adornar las tierras de Buda, ese fruto resultante es una recompensa de la
causa (perfecta), y el Tathagata lo llama ‘el completamente perfecto Rupa-
kaya’. Ademas, este Sambhoga-kaya era fundamentalmente Dharma-kaya y
por esta razén, El dijo: ‘Este no es el perfecto completamente Rupa-kaya’. El
Dharma-kaya y el Sambhoga-kaya siendo uno, El dijo: ‘Este es llamado el
Rupa-kaya completamente perfecto’. Esto fue para destruir el (punto de vista
de la realidad de) las formas que se ven (diriamos, lo objetivo). En el proximo
parrafo, El borra/disipa el ‘ver’ que era capaz de ver (lo subjetivo). Como
Sambhoga-kaya era idéntico al Dharma-kaya, no existian formas que se
pudieran ver. Ambos, la sabiduria y el cuerpo (o la sustancia) siendo
absolutos, la enfermedad de ver (o el punto de vista ilusorio) se eliminaba. El
objetivo de ‘ver’ y el subjetivo de la ‘sabiduria’ se funden en uno, el Dharma-
kaya se expuso o se mostro2s.

El uso del término positivo ‘es’ o el término negativo ‘no es’ se utilizd para
proteger a los discipulos en contra de su caida en las rutinas antiguas a través
de apartar sus puntos de vista falsos. Esta es la razon por la que el Tathagata
que ensend el Dharma, no enseid, de hecho, nada en absoluto. Lo que El hizo
fue proteger a los seres vivientes en contra de la enfermedad mental
instruyéndoles que no sostuvieran puntos de vista (falsos) a través de eliminar
el apego a lo irreal y urgiéndoles que renunciaran a todos los apegos. Los
estudiantes deben entender que esto es (el Unico contenido de Su
ensefanza)?’.

96 | a eliminacion de lo subjetivo ‘el ver’ y lo objetivo ‘las formas’ se hizo con el fin de asegurar
la fusidn de estos dos extremos en uno indiviso, es decir, el Dharma-kaya o la naturaleza-
propia Budica.

97 La Ensefianza del Buda consistié solamente en curar las enfermedades mentales de sus
discipulos a través de despojarlos de los sentimientos y las pasiones, de manera que pudieran
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Duda— Subhuti, que habia oido que el Buda no tenia formas que pudieran
verse, dudd y pensd: ‘éQuién esta ensefiando el Dharma si no hay formas
fisicas?’ El Buda disipd este punto de vista (falso) diciendo que realmente no
hay Dharma que exponer.

“Subhuti, no digas que el Tathagata piensa: ‘Yo debo exponer el Dharma’. No tengas
ese pensamiento. éPor qué? Porque si alguien dice eso, esa persona, de hecho,
difamara/calumniara al Buda y sera incapaz de entender mi enseiianza. Subhuti,
cuando (el Tathagata) expone el Dharma, realmente o de hecho no hay Dharma que

444

ensefar: sino que eso es (convenientemente) llamado ‘ensefando el Dharma’”.

Esto matd la duda acerca del Sambhoga-kaya del Tathagata exponiendo el
Dharma. Desde el tiempo de su aparicién en este mundo, el Tathagata no tuvo
un Dharma (real/verdadero) que exponer. El sélo convenientemente le puso
fin a los sentimientos (y discernimientos) de los seres vivientes. El usé
palabras sueltas y Su ‘No’ pedia una parada para detener los pensamientos
erréneos (de Sus discipulos). Esta fue precisamente Su idea de proteger y

considerar/apreciar a los seres vivientes. Por lo tanto, El dijo: ‘A esto se le
llama la exposicién del Dharma’.

Duda—Subhuti ya habia entendido la doctrina del Dharma-kaya que no habla
ni proclama nada, y es un Dharma muy profundo; pero él no conocia o sabia
si los seres vivientes en las eras futuras la creerian y recibirian. Esta duda
surgié en su mente y se disip6 a través (de la doctrina de) la no-existencia de
los seres vivientes expuesta en los proximos parrafos.

Entonces el sabio Subhuti le dijo al Buda: “Honorable del Mundo, ¢habra seres
vivientes en las eras futuras que crean este Dharma cuando lo oigan?” El Buda
dijo: “Subhuti, los seres vivientes (que ahora has mencionado) ni son seres
vivientes ni son no-seres vivientes®. ¢Por qué? Porque, Subhuti, el Tathagata
dice que esos seres vivientes no son (reales), sino que ellos son
convenientemente llamados ‘seres vivientes’

Lo anterior demuestra la unidad absoluta de los seres vivientes y el Dharma
para borrar el punto de vista (falso) de la realidad de los seres vivientes.
Subhuti habia obtenido la comprensién maravillosa de la (doctrina del)
Dharma-kaya y pudo creer y recibirla. Sin embargo, este Dharma era muy
profundo y él no sabia si en las eras futuras los seres vivientes serian capaces

percibir su naturaleza fundamental que era pura y limpia. El no tenia ningln Dharma firme
para exponerles a ellos.

%8 | a eliminacién de ambos, los ‘seres vivientes’ y ‘los seres no-vivientes' que son un par de
opuestos.
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de creerla. Esto era debido a su punto de vista de la realidad del nacimiento
y la muerte al cual todavia no habia renunciado o lo habia abandonado, asi
que él pensd de los seres vivientes del futuro. El Honorable del Mundo
respondid que los seres vivientes eran fundamentalmente el absoluto y son lo
mismo o equivalentes al Dharma. ¢Como podra haber un tiempo futuro? La
talidad de los seres vivientes y la semejanza de los tres tiempos son el patrén
supremo del prajfia supremo y fundamental. Cuando el Buda dijo: ‘Ellos ni son
seres vivientes ni no-seres vivientes’, ¢Por qué? Porque esos seres vivientes
no son o existen en realidad, sino que por conveniencia son llamados ‘seres
vivientes’, €l quiso decir que ellos eran fundamentalmente el absoluto. Por
esta razoén El dijo: ‘Ni son seres vivientes’. Como el absoluto sigue causas
circunstanciales para llevar a cabo acciones, dijo: ‘ni no-seres vivientes’. Otra
vez explicd que los llamados vivientes son el absoluto que sigue causas
circunstanciales y deben sus formas a la combinacion de varios dharmas. Por
lo tanto, El dijo que los seres vivientes se llaman falsamente y no son seres
vivientes. No existen pero se llaman (por conveniencia solamente) seres
vivientes.

Duda—Si el Dharma-kaya no tenia formas en absoluto y si el no-Dharma se
pudiera adquirir, épor qué se ha dicho que la practica de las buenas virtudes
le (capacita o permite) a uno a alcanzar la iluminacién (la Bodhi)? Esta duda
se disipa a través de la doctrina de la no-ganancia en la naturaleza universal.

Subhuti le dijo al Buda: “Honorable del Mundo, évuestro (propio) logro de la
Iluminacién Suprema (Anuttara-samyak-sambodhi) significa que Td no has ganado
nada en absoluto?”

El Buda respondié: “Asi es, Subhuti, asi es, Yo no he ganado ni siquiera el menor
Dharma de la Iluminacion Suprema, y a esto se le llama la Iluminaciéon Suprema.
Ademas, Subhuti, este Dharma es universal e imparcial; por esa razén se le llama
Iluminacion Suprema. La practica de todas las buenas virtudes (Dharmas) libre de
apego y de un ego, una personalidad, un ser y una vida, resultara en el logro de la
Iluminacién Suprema. Subhuti, las tales llamadas buenas virtudes (Dharmas), el
Tathagata dice, que no son buenas sino que son llamadas (convenientemente)
buenas virtudes”.”®

Esto destruye el punto de vista (falso) del Buda y el Dharma. Subhuti ya habia
entendido que el Dharma-kaya era puro y limpio, y que no habia Dharma que
se pudiera adquirir. Sin embargo, todavia dudaba, y pensd que habia una
ganancia (concreta) cuando el Buda dijo que una practica de todas las
(buenas) virtudes (Dharmas) le capacitaria a uno a alcanzar la iluminacién.

99 Después de hablar de las buenas virtudes, el Buddha inmediatamente erradico todo rastro,
por temor que Subhuti pudiera captar el concepto dual del bien y mal que son no-existentes
en la universal e imparcial realidad de prajfa.
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(El pensd): éEra el fruto de la Bodhi del Tathagata no adquirido? El Buda
respondid que nada se obtenia, porque el Buda y los seres vivientes eran lo
mismo y no eran dos (entidades) ni diferentes. La Bodhi significa esto y nada
mas. Por lo tanto, no hay nada que se pueda comprender y obtener. Cuando
se dijo que la practica de las buenas virtudes (Dharmas) guia al logro de la
(mente) Bodhi, esto significa que las cuatro formas se deben abandonar
cuando se practica estas virtudes buenas. Como la practica equivalia a no-
practica, asi era el logro al no-logro. Dado que no habia ninguna adquisicién
o0 ganancia, el Dharma era realmente un Dharma perfecto.

Duda— ¢(Cudl es el Dharma mejor si el (concepto de) buen Dharma es
erroneo? El proximo parrafo explica que el Dharma que alcanza prajfia es el
insuperable.

“Subhuti, si (por una parte) un hombre, en su practica de la caridad (Dana) regala
los siete tesoros apilados en un montén tan grande como todos los Montes Sumeru
en el Universo puestos juntos, y (por otra parte) otro hombre recibe, sostiene (en
mente), lee y recita incluso cuatro lineas de un verso de esta Sutra Prajhia-paramita
y se las expone a los demas, el mérito resultante de la primera caridad (Dana) no
sera digno de una centésima, o una milésima, o una diez-milésima, o una cien-
milésima parte de lo que se obtiene por la Gltima, ya que ésta no se puede concebir
ni hacer una comparacion entre las dos”.

Esto alaba el mérito insuperable de la renunciacién a la forma de prajia.
Subhuti pensé que si la practica de un buen Dharma no aseguraba la
adquisicion de la Bodhi, el Dharma en cuestidon no seria insuperable. Entonces,
équé Dharma era insuperable? El Buda dijo que es el que logra o alcanza a
prajfia. En el Universo hay 100.000.000 de montes Sumerus y si los siete
tesoros estuvieran unido en un inmenso monticulo tan grande como todos los
montes Sumerus puestos juntos, definitivamente habria muchos tesoros para
dar u ofrecer en la practica de dana. (No obstante) el mérito resultante de ahi
no se podria comparar con el mérito derivado de un verso de cuatro lineas
que logre prajfa. La razon es que el anterior todavia se agarra a las formas
con un deseo para su propia ganancia. Como prajia abandona todas las
formas, es incomparable e insuperable.

Duda— Subhuti habia oido que los seres vivientes y los Budas son lo mismo
(o un todo indivisible/indiviso). Si asi es, no habria seres vivientes en absoluto.
Entonces, {por qué se dice que el Tathagata debe liberar a los seres vivientes?
(Por lo tanto) Subhuti todavia estaba apegado al concepto de un ego y una
personalidad. En el siguiente texto, esta duda se disipa eliminando ambos, el
ego y la personalidad.

“Subhuti, équé te parece? No se debe decir que el Tathagata tiene este pensamiento
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(en Su Mente): ‘Debo liberar a los seres vivientes’. Subhuti, no debes pensar asi.
éPor qué? Porque de hecho no hay seres vivientes a los cuales el Tathagata pueda
liberar. Si los hubiera, el Tathagata sostendria (el concepto de) un ego, una
personalidad, un ser y una vida. Subhuti, (cuando) el Tathagata habla de un ego,
verdaderamente de hecho no hay ego, aunque los hombres comunes piensan asi.
Subhuti, el Tathagata dice que los hombres comunes no son (existen), sino que son
(convenientemente) llamados, hombres comunes”.

Esto remueve la duda acerca del Buda sosteniendo el concepto de un ego y
una personalidad para revelar el verdadero ‘yo’ del Dharma-kaya. Se ha dicho:
'El Buda y los seres vivientes son iguales' y si esta doctrina de la igualdad es
buena, no habria ningun Buda y ni seres vivientes”. Entonces, épor qué se ha
dicho: ‘Debo liberar a los seres vivientes’? Como un ser viviente es una
personalidad, si lo libero, el ‘yo’ o ego existiria. Si el ego y la personalidad
realmente existen, las cuatro formas no se eliminarian. En la enseflanza Ch’an
a esto se le refiere como el logro de la frontera del Dharma-kaya, pero no la
penetracion actual en la Oracion o Frase Trascendental'®® del Dharma-kaya.
Por esta razén, el Tathagata, habld palabras para destruir esta idea cuando
dijo: “No digan que yo, el Tathagata, tiene este pensamiento de liberar a los
seres vivientes. Si “yo” lo hubiera hecho, “yo” sera un hombre comun. Incluso
los hombres comunes, mencionados por el Tathagata, de hecho o realmente
no son hombres comunes. ¢Cdmo entonces podria El sostener todavia el punto
de vista de un ‘yo’? Esto borre el concepto de ambos, la santidad y lo
mundanal, resultando en el Camino Unico imparciali°t. Esto completa la
doctrina del prajia.

Duda—Si el Dharma-kaya carece de ego y si la forma del Sambhoga-kaya no
se puede percibir a través de la forma, éel Honorable del Mundo que estaba
dotado con treinta y dos caracteristicas fisicas no es un Buda
(real/verdadero)?

“Subhuti, équé te parece? éPuede el Tathagata reconocerse a través de Sus treinta
y dos caracteristicas fisicas?”

Subhuti responde: “Si, si, El puede”.

El Buda dijo: “Subhuti, si el Tathagata puede reconocerse por Sus treinta y dos
caracteristicas fisicas, un gobernante del mundo (Cakravarti) seria el Tathagata.

Subhuti le dijo al Buda: “Honorable del Mundo, como yo entiendo vuestra

100 En |a terminologia Ch’an, la 'oracion/frase trascendental' o 'primera frase' es el simbolo
de lo real/verdadero, o Dharma-kaya. Tan pronto como un pensamiento surge, este serd la
frase segunda o tercera, porque una mente que discrimina siempre se desvia de Prajfa
absoluto.

101 Camino Unico, el camino de la liberacién de la mortalidad, el Yana Supremo.
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ensefanza, el Tathagata no puede reconocerse por Sus treinta y dos caracteristicas
fisicas”.

A continuacién y por consiguiente, el Honorable del Mundo recité el siguiente
gata:

“Aquel que me ve por la apariencia externa
(y) me busca en el sonido,

anda la senda heterodoxa

(y) no puede percibir el Tathagata”.

El Buda sefald que: el Nirmana-kaya no puede revelar el Dharma-kaya que
esta mas allad de todas las formas. Subhuti ya habia entendido que un Buda
era uno verdadero cuando Su Dharma-kaya carecia de ego y Su Sambhoga-
kaya no tenia caracteristicas. (Pero) él todavia dudo y se pregunté a si mismo
équién era el Buda ahi visible, con Sus treinta y dos caracteristicas fisicas?
Este era su punto de vista del Budat°2,

El Honorable del Mundo le pregunté a él: “¢Es cierto que el Tathagata se puede
reconocer por Sus treinta y dos caracteristicas fisicas?” Como Subhuti estaba
apegado a esos signos los cuales (parecian) demostrar el Buda
(verdadero/real), el Honorable del Mundo rompid (puso fin) su punto de vista
(falso) diciendo que un gobernante del mundo también tenia treinta y dos
caracteristicas fisicas. Ahora Subhuti entendié que el Tathagata no podia
reconocerse por Sus treinta y dos caracteristicas, y el Honorable del Mundo
ley6 el gatha sobre el abandono o renunciacién de las formas, el cual dice:

“Aquel que me ve por la apariencia externa
(y) me busca en el sonido,

anda la senda heterodoxa

(y) no puede percibir el Tathagata”'%,

Duda—Subhuti habia oido que ambos, el Dharma-kaya y el Sambhoga-kaya
no tenian formas y que el Nirmana-kaya no era real. Ahora surgié en su
mente, respecto al Dharma-kaya, el punto de vista de la aniquilacién, por su
inhabilidad de alcanzar el ‘yo’ verdadero del Dharma-kaya. El Buda destruyo
este punto de vista a través de Su doctrina de la no-aniquilacion.

102 A través de sostener el punto de vista de la existencia del Buda, Subhuti aun estaba
apegado la concepcion dual de un ‘sujeto’, el sostenedor de ese punto de vista, y un ‘objeto’;
y el Buda se consideraba como existente. Este punto de vista dual obstruia el logro de la
Bodhi.

103 Dado que originalmente no se crearon las formas, ellas no deben ser aniquiladas. La
creacion y la aniquilacién son dos opuestos y no debemos aferrarnos a ellos cuando se
desarrolla la mente Bodhi que es libre de la dualidad de las cosas.
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“Subhuti, si ta tienes (en mente) este pensamiento: ‘El Tathagata no depende en Su
posesion de caracteristicas para obtener la Iluminacion Suprema’, Subhuti,
quitate/destruye ese pensamiento. Subhuti, si piensas eso mientras estas
desarrollando la Mente de la Iluminacién Suprema, estaras promoviendo/abogando
por la aniquilacién de todos los Dharmas. No tengas ese pensamiento. éPor qué?
Porque uno que desarrolla la Mente de la Iluminacién Suprema, no promueve/aboga
por la aniquilacion (de las cosas)!%4.”

“Subhuti, si (por una parte) un Bodhisattva dio en su practica de dana, todos los
siete tesoros en cantidades suficientes para llenar mundos, tantos como los granos
de arena en el Ganges, y (por otra parte) otro hombre comprende que todos los
dharmas son carentes de ego y por lo tanto han alcanzado la perfeccion de la
paciencia (ksanti), el altimo mérito que sobrepasara el anterior. éPor qué? Porque,
Subhuti, todos los Bodhisattvas no reciben recompensas por sus méritos”.

Subhuti le pregunté al Buda: “"Honorable del Mundo, épor qué los Bodhisattvas no
reciben recompensas por sus méritos?”

“Subhuti, los Bodhisattvas no deben tener antojos ni apegos cuando practican las
virtudes meritorias; por lo tanto, ellos no reciben recompensas”.

El Buda destruyo el punto de vista de la aniquilacién. Cuando Subhuti oyé que
‘la forma debe abandonarse para percibir el Buda’, el punto de vista de la
aniquilacion surgio en su mente, y pensé que el Tathagata no habia dependido
en Su posesion de las caracteristicas para lograr la iluminacion. El Buda le
ensefid a él lo siguiente: ‘No tengas ese pensamiento, porque si lo tienes (en
tu mente), promoveras la aniquilacion (de todos los dharmas). Esos que
desarrollan la Mente Bodhi, no promueven la aniquilacion de las cosas, sino
solamente la no-existencia del ego en todas las cosas. Si un Bodhisattva
sabia o conocia que todos los dharmas eran carentes de ego y hubo tenido
éxito en su practica de la perfeccion de la paciencia (paramita), su mérito
sobrepasara al de un dador abundante de los siete tesoros que llenen los
mundos, tantos como los granos de arena en el Ganges, porque el anterior no
recibié recompensa por su mérito. Cuando se dijo que él no habia recibido
ninguna recompensa, esto no significaba que no habia recompensa en
absoluto. Es suficiente no tener deseo ni apego a ningun mérito. Se ha dicho:
‘No hacedor, no hacer y no recipiente o recibidor, (porque) el karma bueno y
malo no se puede borrar’.

Despues de su aparicién en este mundo, y por cuarenta y nueve afos, el
Honorable del Mundo solamente dijo la palabra NO. Todos los seres vivientes

104 Dado que originalmente no se crearon las formas, ellas no deben aniquilarse. Creacién y
aniquilacidon son dos opuestos y no debemos aferrarnos a ellos al desarrollar la mente Bodhi
gque esta libre de la dualidad de las cosas.
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en los nueve mundosi®® se apegan al concepto de un ego y todas las cosas
pero el Tathagata uso (solamente) la palabra ‘no’ para destruirlo. Este era el
ojo del Dharma correcto que miraba directamente al Camino Trascendental.
Por esta razon, la secta Ch’an transmite solamente el sefialamiento directo a
través del cual Unicamente uno entra (a lo real/verdadero).

Duda—Se ha dicho que no hay ego y ningun recibidor de mérito, pero cuando
el Tathagata se vio caminando, de pie, sentado y acostado, éno fue este Su
ego? Esto era debido al apego a la concepcion falsa de unidad-con-
diferenciaciéni*¢ de los Tres Cuerpos (Trikaya) y a la no-comprension del
Dharma-kaya universalizado.

“Subhuti, si alguien dice que el Tathagata viene y va, se sienta o descansa, él/ella
no entiende lo que Yo digo. éPor qué? Porque el Tathagata ni tiene a donde (ir) ni a
donde (venir); por lo tanto, a El se le llama el Tathagata”.

Lo anterior demuestra el regreso ultimo o final a la realidad del Dharma-kaya.
Hasta entonces, Subhuti, por su punto de vista (falso) del venir e ir, habia
pensado que el Tathagata era Uno cuya conducta/comportamiento inspiraba
respeto!?’. ¢De hecho realmente el Tathagata venia e iba? Ahora el momento
habia llegado cuando todos los apegos habian desaparecido y todos los
sentimientos habian cesado y cuando el discipulo habia comprendido Ia
igualdad de lo mutable y lo inmutable. El entonces alcanzé la realidad mas
maravillosa de lo absoluto. Sin embargo, él todavia sostenia el punto de vista
(falso) de la unidad-con-diferenciacion y su mente todavia no podia entender
el significado profundo del Trikaya en un cuerpo. Este punto de vista (erréneo)
se borra/se aniquila en el siguiente parrafo acerca del mundo y el polvo.

“Subhuti, équé piensas? Si un hombre virtuoso o una mujer virtuosa han reducido
al polvo todos los mundos en el Universo, ¢serian muchas esas particulas de polvo?”

Subhuti respondié: “Muchas, Honorable del Mundo. éPor qué? Porque si ellas
realmente existieron, el Buda no diria que ellas eran particulas de polvo. ¢Y por qué?
Porque cuando el Buda habla de particulas de polvo, ellas no son, sino que son
(convenientemente) llamadas particulas de polvo. Honorable del Mundo, cuando el
Tathagata habla de mundos, ellos no son, sino que son (convenientemente)
llamados mundos. éPor qué? Porque si ellos realmente existieran, son simplemente
aglomeraciones'®. El Tathagata habla de aglomeraciones las cuales no son; sino que

105 | os nueve mundos son los de: (1) Bodhisattvas, (2) Pratyekas, (3) Sravakas, (4) devas,
(5) hombres, (6) asuras (7) animales, (8) fantasmas hambrientos y (9) moradores del
infierno.

106 Unidad-con-diferenciacidon: monismo y pluralismo, unidad y ‘alteridad’—o condicion de ser
otro.

107 Comportamiento que inspira respeto: dignidad en caminar, parado, sentado y acostado.
108 particulas de polvo unidas/juntas para formar un mundo.
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son (convenientemente) llamadas aglomeraciones”.

“Subhuti, no se puede hablar de eso que es llamado aglomeraciones, porque el
hombre vulgar ha deseado y se ha apegado a esa cosa.”'?”

Esto destruyd el punto de vista (falso) de la Unidad-con-diferenciacion. Como
la mente de Subhuti todavia no habia entendido la realidad del Trikaya-en-
Un-Cuerpo, el Honorable del Mundo usé el polvo y el mundo, como ejemplos,
para sefialar que el uno no era monista ni el otro era pluralista. Las particulas
de polvo, juntas unidas para formar un mundo, parecia pluralista, pero
realmente no es asi. Cuando el mundo se destruye y se reduce a polvo, parece
monista pero realmente no es asi. Por lo tanto (la tal llamada) unidad-con
diferenciacién no se encuentra en ninguna parte y por lo tanto no es real. Si
la unidad con diferenciacidn existe, seria sdlo aglomeracidon (sin realidad
permanente). Una aglomeracion se debe (o parece que existe) a un punto de
vista dual, porque el monismo no puede ser pluralismo ni el pluralismo
monismo. Si el polvo realmente existe, no puede aglomerarse para hacer un
mundo, y si un mundo realmente existe, no puede reducirse a polvo. El
hombre comun lo toma por la unidad, pero la unidad de la cual el Tathagata
hablé era diferente. Si los dos extremos se borran/disipan, a esto se le puede
llamar unidad, pero cuando los dos extremos han sido eliminados (incluso) no
se puede hablar de esta unidad.**° El hombre ordinario no puede desprenderse
de los dos extremos, tales como existencia y no-existencia, o monismo y
pluralismo, y se aferra a ellos. Esto explica su inhabilidad para entender la
doctrina del Trikaya en un cuerpo, de la universalizacién del Dharma-kaya.

Duda—Si el Dharma-kaya es universal y si todas las cosas son irreales y no
se pueden concebir, épor qué el Buda habla del punto de vista de las cuatro
formas? Esta duda se remueve en el siguiente parrafo.

“Subhuti, équé te parece? Si alguien dice: ‘El Buda habla del punto de vista de un
ego, una personalidad, un ser y una vida’, Subhuti, ¢esa persona entiende lo que yo
quiero decir?”

“"'No Honorable del Mundo, esa persona no entiende. éPor qué? Porque (cuando) el
Tathagata habla del punto de vista de un ego, una personalidad, un ser y una vida,
eso, de hecho, no es realmente, (sino) es (convenientemente) llamado el punto de
vista de un ego, una personalidad, un ser y una vida”''l,

“Subhuti, ese que desarrolla la Mente de la Iluminacién Suprema, debe por lo tanto

109 | os fendmenos irreales.

110 porque eso es la realidad y es inexpresable.

111 F| Buda hablé de esos puntos de vista mantenidos por los hombres mundanos, pero El ni
los sostuvo ni los mantuvo.
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saber, ver, creer y comprender (todas las cosas), él no debe establecer la percepcién
de las cosas (dharma-laksana)''? en su mente. Subhuti, el Tathagata dice que la
llamada forma de Ilas cosas (dharma-laksana) no es, sino que es
(convenientemente) llamada la forma de las cosas.”

Esto elimina el punto de vista (sutil) del abandono o abdicacién de la forma.
Subhuti ya habia entendido la doctrina del Dharma-kaya absoluto
universalizado, pero todavia dudaba y pensé: ‘Si el cuerpo o sustancia del
Dharma-kaya no se puede ver a través de la forma, épor qué el Tathagata
hablé del abandono del punto de vista de las cuatro formas? El Buda estaba
preocupado de que Subhuti podria todavia tener esta duda escondida en su
mente y le hizo la siguiente pregunta: “Supongamos que alguien dice: ‘el
Honorable del Mundo dice que hay un punto de vista de las cuatro formas’,
épiensas que esa persona entiende lo que quiero decir? Enseguida, Subhuti
entendido y respondid: ‘No, esa persona no entendié lo que el Tathagata trata
de decir. ¢Por qué? Porque (cuando) el Honorable del Mundo habla del punto
de vista de las cuatro formas, de hecho, no hay tal punto de vista al que se le
pueda sefalar ni hablar de él. Esto era para borrar el apego al punto de vista
acerca de las formas. Por lo tanto, El dijo: ‘No’, lo cual difiere en significado
de las ocasiones previas cuando él utilizé la palabra. Eso se usé
frecuentemente antes en un sentido negativo, mientras que aqui se
desvanecié completamente el punto de vista concerniente a las formas
sostenido en las mentes de los seres vivientes. Ellos, no el Buda, sostenian
este punto de vista. Por lo tanto, El dijo: “(Eso) es llamado el punto de vista
acerca de las formas”. (Aqui) las dos palabras ‘es llamado’ también difieren
en significado de cuando ellas se usaron antes. Los estudiantes deben
examinar cuidadosamente esta diferencia en significado.

Como todos los seres vivientes estan enganados y disgustados o molestos por
sus puntos de vista de las formas y dado que su comprensién es muy dificil
de destruir, el Buda usé la sabiduria de la mente-Diamante para demoler esos
puntos de vista uno por uno, a fin de capacitarlos a percibir la sabiduria
fundamental del cuerpo del Dharma-kaya.

Al principio ellos se apegaron a las formas de los cinco agregados (skandhas)
del cuerpo y la mente y a las seis datas sensoriales. Ellos estaban apegados a
esas formas mientras daban la caridad (dana) para buscar méritos en su
busqueda de la Budeidad. El Honorable del Mundo destruyd esto a través de
la doctrina del no-apego.

Despues, ellos se apegaron a la forma de la Bodhi, y el Buda destruyd esto a

112 Forma, apariencia, aspecto y caracteristicas de los dharmas o cosas.
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través de la doctrina de la no-ganancia/no retribucién.

Despues, ellos se apegaron a la forma de las tierras de Buda a través de la
caridad (dana), y el Buda destruyd esto a través de declarar que no habia
tierras que se podian adornar.

Mas tarde, ellos se apegaron a los méritos los cuales resultarian en la aparicién
del cuerpo de Recompensa (Sambhoga-kaya) y el Buda destruyo esto a través
de afirmar que de hecho, no hay/existe/es el cuerpo-forma completamente
perfecto (Rupa-kaya).

Después, ellos se apegaron a la apariencia del Trikaya el cual el Tathagata
poseia, y el Buda la destruyo a través de declarar que el Nirmana-kaya no era
real y que el Sambhoga-kaya esta mas alla de las formas—de toda forma.

A continuacion, ellos se apegaron o adhirieron al punto de vista de que el
Dharma-kaya tenia formas, y el Buda destruy6 esto a través de
afirmar/declarar que el Dharma-kaya no tiene ninguna.

Subsecuentemente, ellos se apegaron a la existencia de un ego verdadero en
el Dharma-kaya, y el Buda destruyd esto a través de afirmar/declarar que
todas las cosas eran carentes de ego.

Después, ellos se apegaron al punto de vista de que el Tathagata poseia las
formas del Trikaya, y el Buda destruyd esto a través de afirmar/declarar que
lo real ni es monista ni pluralista.

Por lo tanto, todos estos puntos de vista falsos se destruyeron exitosamente
uno tras otro, y con la eliminacién de toda la idea de la forma y apariencia, la
mente no tenia ningun lugar para posarse. (El momento habia llegado cuando)
la Ley fundamental estaba en su absolutidadi® despues del
abandono/renunciacidén de todos los sentimientos, sefialando directamente a
la realidad del Dharma-kaya. Como todas las formas falsas que se veian eran
no-existentes, lo visto que podia establecerse en ellos también se desvanecié.
Este era el patrén final del Prajiia verdadero que habia penetrado o penetrd
dentro del Camino Trascendental del Dharma-kaya. Por lo tanto, el Buda les
dio esta instruccion: “El que desarrolla la mente-Bodhi debe, en respecto a
todas las cosas, saber, ver, creer e interpretarlas asi; él no debe hacer surgir
(en su mente) cosas con forma (dharma-laksana)”. Solamente entonces podra

113 Algo que es libre de cualquier restriccidon o condicion. Algo que es independiente de las
relaciones de algunos o todos. Algo que es perfecto o completo. Algo no mezclado o
adulterado, puro.
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haber un conocimiento, una visidn, una creencia y una interpretacion
verdadera; y no conociendo/sabiendo y no viendo mas sobre las formas de
las cosas, nunca surgiran de nuevo. Por lo tanto los dos puntos de vista de la
realidad del ego y las cosas (dharmas) desaparecerian; la concepcidén o
formacion o el concepto o idea de lo santo y lo mundano seria enterrada en el
olvido; y ya no habria mas lugar para palabras y discursos o verbalizaciones
como también para todas las actividades mentales. Dado que seria erroneo
revolver la mente y hacer surgir un pensamiento, El le dijo a ellos de nuevo:
“El llamado dharma-laksana no es dharma-laksana”. Este era el dharma
verdadero y real, que no era el mismo al del punto de vista falso. Esta es la
doctrina profunda del Prajfa en su sutileza.

Duda—Subhuti que habia despertado a la sustancia completa del Dharma-
kaya dudd y pensd que si el Dharma-kaya no podia exponer el Dharma, el
orador seria el Nirmana-kaya y el Dharma expuesto por el Nirmana-kaya no
alcanzaria la region de Dharma-kaya. éCOmo entonces podian esos que
observaron el Dharma que se exponia ganar méritos? El proximo parrafo
explica que el Dharma expuesto por el Nirmana-kaya era el Dharma verdadero
por el Trikaya en un cuerpo.

Subhuti, si por un lado, alguien da en caridad (dana) los siete tesoros en
cantidades suficientes para llenar todos los mundos en incontables eones, y si
por otro lado un virtuoso hombre o una virtuosa mujer desarrolla la mente-
Bodhi y recibe, sostiene (en mente), lee y recita incluso cuatro lineas de una
estrofa de este sutra y las expone a otros, los méritos del Gltimo sobrepasarian
a los del primero. ¢En qué forma se les debe ensefar a los demas? A través
de ensefnarlo sin apego a la forma con la inmutabilidad de lo absoluto®t4.

Lo anterior sefiala que el Buda Nirmana-kaya ensefa el Dharma absoluto.
Subhuti dudoé y pensd que si el Dharma ensefiado por el Buda Nirmana-kaya
no alcanzara la regién del Dharma-kaya, no se podrian ganar méritos. El Buda
dijo que el Dharma ensenado por el Nirmana-kaya era exactamente el mismo
como si se ensefara por el Dharma-kaya por la unidad del Trikaya, y si incluso
cuatro lineas de una estrofa de este Dharma se puede sostener (en mente) y
ensenar a los demas, los méritos resultantes serian insuperable, debido al
desapego a la forma mientras se habita en la inmutabilidad de lo absoluto. A
esto se le ha llamado la explicacién extendida/diseminada del Dharma a través
del polvo y las regionestis,

114 | iteralmente la inmovilidad del Bhitatathata.

115 Un término budista: las orejas de Samantabhadra Bodhisattva podian oir una paja, una
planta y una particula de polvo exponiendo el insuperable Dharma maravilloso. Esto significa
gue en las diez direcciones del espacio, cada particula de polvo tenia una regién y cada region
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Duda—Dado que el Dharma-kaya es calma/quietud y no es responsable o apto
(para la reencarnaciéon), écomo puede uno que esta en quietud, exponer el
Dharma? El siguiente texto sefiala la meditacién correcta. Como Prajfia es
inmaterial, los fendmenos deben observarse profundamente o buscarse
primeramente por la entrada (subsecuente/posterior) en el vacio que se le
llama vacio o vacuidad absoluta, debido a la identidad de lo aparente con lo
real.

éPor qué es esto? Porque:

“Todos los fendmenos son como

Un suefo, una ilusion, una burbuja y una sombra,
Como rocio y relampago.

Por lo tanto deben meditar sobre ellos”.

La meditacion maravillosa anterior conduce a la entrada en la verdadera
vacuidad de Prajfia.

Como la verdadera vacuidad—el vacio verdadero—es insondable, Ila
meditacion debe hacerse por medio de lo aparente, y si la meditacién en las
seis cosas del parrafo anterior, es decir, suefio, ilusidon, burbuja, sombra, rocio
y reldmpago, tiene éxito, el verdadero vacio aparece. Hasta este punto el
principio rector (o Ley Fundamental) ha sido expuesto, pero aqui se da el
método de meditacién que deben seguir los estudiantes para su ingreso (en
Prajna). Aqui el verdadero reino del Dharma-kaya finalmente se trata.

Cuando el Buda hubo finalizado de exponer este sutra, el anciano Subhuti,
junto con los bhikkhus, bhikkhunis, upasakas y upasikas, y todos los mundos
de devas, hombres y asuras que habian escuchado Su ensefianza, se llenaron
jubilo/regocijo y la creyeron, la recibieron y la observaron.

Los oyentes estaban llenos de gozo y sus mentes estaban maravillosamente
unidas a la doctrina—una con ella y de acuerdo con ella. Como resultado sus
creencias eran verdaderas, recibieron el sutra en serio y solemnemente, y su
observancia del mismo tenia proposito.

tenia un Buda que expuso el Avatamsaka-Sutta. En otras palabras, este Bodhisattva percibe
la realidad omnipresente en cada particula de polvo, planta y regién.
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El Sutra del Diamante (Vajracchedika Prajna Paramita)

Vajracchedika Prajna Paramita

Traducido al inglés por Edward Conzen

Traducido desde el inglés por Shi Chuan Fa

Revisado por Yin Zhi Shakya, OHY (Hortensia De la Torre)

(1) Esto es lo que he oido. Una mafiana, cuando el Buda estaba cerca de
Shravasti, en el bosque de Jeta, en el estado de Anathapindika, El y Su
congregacion de mil doscientos cincuenta monjes fueron a la ciudad para
mendigar el desayuno; cuando regresaron y terminaron de comer guardaron
las tunicas y los cuencos y se lavaron los pies. Entonces el Buda tomd Su
asiento y los demas se sentaron ante él.

(2) De entre la asamblea se levantd el Venerable Subhuti. Se desnudé el
hombro derecho, se arrodillé6 sobre su rodilla derecha, y juntando las palmas
de las manos se inclind ante el Buda. "iSefor! -dijo- iTathagata! iHonorado-
por-todo-el-mundo! iQué maravilloso es que seamos protegidos e instruidos
por Su misericordia! Sefior, cuando hombres y mujeres anuncian su deseo de
seguir el Camino del Bodhisattva, y nos preguntan como deberian proceder,
équé deberiamos decirles?"

(3) "iBien Subhuti!—contestd el Buda—cuando alguien dice, 'iQuiero seguir el
Camino del Bodhisattva porque quiero salvar a todos los seres; sin importarme
gue sean criaturas que hayan sido formadas en un Utero o incubadas en un
huevo; que sus ciclos vitales sean tan observables como el de los gusanos,
insectos 0 mariposas, 0 que aparezcan tan milagrosamente como las setas o
los dioses; que sean capaces de pensamientos profundos, o de ningun tipo de
pensamientos; hago el voto de conducir a cada uno de los seres al Nirvana; y
hasta que no estén todos alli seguros, no recogeré mi recompensa y entraré
en el Nirvana!' Entonces, Subhuti, debes recordar como uno-que-ha-tomado-
los-votos, que incluso si tal incontable niumero de seres fuera liberado, en
realidad ningun ser habria sido liberado. Un Bodhisattva no se aferra a la
ilusion de una individualidad separada, una entidad egdtica o una
identificacion personal. En realidad no hay "yo" que libere, ni "ellos" que sean
liberados.

(4) "Ademas, Subhuti, un Bodhisattva debe estar liberado de todo deseo, ya
sea de ver, oir, oler, tocar o gustar algo, o de conducir multitudes hacia la
iluminacion. Un Bodhisattva no alberga ambicién. Su amor es infinito y no
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puede ser limitado por las ataduras personales o las ambiciones. Cuando el
amor es infinito sus méritos son incalculables.
"Dime Subhuti, {puedes medir el cielo oriental?"

"No, Sefior, no puedo."

"¢Puedes medir el espacio que se extiende hacia el sur, el oeste, el norte, o
hacia arriba o abajo?"

"No, Sefior, no puedo."

"Tampoco puedes medir los méritos de un Bodhisattva que ama, trabaja y da
sin deseo o ambicidon. Los Bodhisattvas deberian prestar una atencién
particular a esta ensefanza."

(5) "Subhuti, équé piensas? ¢Es posible describir al Tathagata? éPuede ser
reconocido mediante caracteristicas materiales?"

"No, Sefior, no es posible someter al Tathagata a diferenciaciones o
comparaciones."

Entonces dijo el Sefor, "Subhuti, en el fraude del Sdmsara todas las cosas son
distintamente consideradas o atribuidas, pero en la verdad del Nirvana
ninguna diferenciacion es posible. No se puede describir al Tathagata.

"Aquel que comprende que todas las cualidades no son, de hecho, cualidades
determinadas, percibe al Tathagata."

(6) Subhuti le pregunté al Buda, "Honorado-por-todo-el-mundo, éhabra
siempre hombres que comprendan esta ensenanza?"

El Sefior respondid, "Subhuti, inunca lo dudes! Siempre habra Bodhisattvas
virtuosos y sabios; y en los eones que vienen, estos Bodhisattvas echaran sus
raices de mérito bajo muchos arboles Bodhi. Recibirdn esta ensefianza y
responderan con fe serena, siempre habra Buddhas que los inspiren. El
Tathagata los verd y reconocera con Su ojo-Budico, ya que en estos
Bodhisattvas no habra obstrucciones, ni percepcién de un yo individual, ni
percepcion de un ser separado, ni percepcidon de un alma, ni percepcion de
una persona. Y estos Bodhisattvas no consideraran las cosas como si fueran
contenedores de cualidades intrinsecas, ni como si estuvieran desprovistas de
cualidades intrinsecas. Tampoco discriminardn entre bien y mal. La
discriminacion entre conducta virtuosa y no virtuosa debe utilizarse al igual
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que una balsa. Una vez que lleva a uno-que-cruza-la-corriente hasta la otra
orilla se abandona.

(7) "Dime Subhuti, éha logrado el Tathagata la Iluminacién Perfecta que
Trasciende las Comparaciones? De ser asi, ¢hay algo sobre ella que el
Tathagata pueda ensefiar?

Subhuti respondid, "Tal como entiendo la ensefanza, la Iluminacién Perfecta
que Trasciende las Comparaciones no puede ser alcanzada ni atrapada, como
tampoco puede ser ensenada. éPor qué? Porque el Tathagata ha dicho que la
Verdad no es una cosa que pueda ser diferenciada o contenida, y por lo tanto,
la Verdad no puede ser atrapada ni expresada. La Verdad ni es ni no es.

(8) Entonces el Sefor preguntd, "Si alguien llenara tres mil galaxias con los
siete tesoros -oro, plata, lapislazuli, cristal, perlas rojas y cornalina- y lo diera
todo como regalos de caridad, éobtendria mucho mérito?"

Subhuti respondié, "Senor, en efecto adquirird gran mérito, aunque en
verdad, no tiene una existencia separada a la que el mérito pueda
acumularse."

Entonces dijo el Buda, "Suponte que alguien haya comprendido solamente
cuatro lineas de nuestro Discurso, pero a pesar de eso se ve movido a
explicarselas a otro; entonces, Subhuti, su mérito sera mayor que el de aquel
que practica la caridad. éPor qué? iPorque este Discurso puede producir
Buddhas! iEste Discurso revela la Iluminacion Perfecta que Transciende las
Comparaciones!"

(9) "Dime, Subhuti, {un discipulo que comienza a cruzar la Corriente se dira
a si mismo, 'soy merecedor de los honores y recompensas de uno-que-entra-
en-la-Corriente'?"

"No, Sefor. Un verdadero uno-que-entra-en-la-Corriente no pensara en si
mismo como una entidad egdtica separada que pueda ser digna de algo. Solo
se puede decir que verdaderamente ha entrado en la Corriente aquel discipulo
que no diferencia entre él mismo y los demas, que no toma en consideracién
nombre, forma, sonido, olor, gusto, tacto, o cualquier otra cualidad."

"éUn adepto que estd sujeto a tan solo un renacimiento mas se dira a si

mismo, 'soy merecedor de los honores y recompensas de uno-que-solo-va-a-
renacer-una-vez'?"
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"No, Sefior. 'Uno-que-solo-va-a-renacer-una-vez' es tan solo un nombre. No
hay dejar de existir, tampoco comenzar a ser. Solo se puede llamar adepto a
alguien que haya comprendido esto."

"¢Un Venerable que no volvera a renacer como mortal se dird a si mismo, 'soy
merecedor de los honores y recompensas de uno-que-no-va-a-volver'?"

"No, Honorado-por-todo-el-mundo. 'Uno-que-no-va-a-volver' es tan solo un
nombre. No hay retorno ni no retorno."

"Dime Subhuti, ése dird un Buda a si mismo, 'he alcanzado la Iluminacion
Perfecta'?"

"No, Sefor. No hay una Iluminacién Perfecta que alcanzar. Sefor, si un Buda
Perfectamente Iluminado se dijera, 'asi soy yo', estaria admitiendo una
identidad individual, un yo y una personalidad independientes, y en tal caso
no seria un Buda Perfectamente Iluminado."

"iOh, Honorado-por-todo-el-mundo! Ha declarado que yo, Subhuti,
sobresalgo entre Sus hombres santos en el conocimiento de la
bienaventuranza del samadhi, en estar perfectamente contento en soledad, y
en estar libre de pasiones. Pero no me digo, "asi soy yo", porque si alguna vez
pensara en mi mismo de tal manera, no seria verdad que he escapado de la
ilusidon del ego. Sé que en realidad no existe Subhuti y que por lo tanto Subhuti
NO mora en ninguna parte, que ni conoce ni ignora la bienaventuranza, que ni
es libre ni es esclavo de las pasiones."

(10) Dijo el Buda, "Subhuti, équé piensas? En el pasado, cuando el Tathagata
estuvo con Dipankara, el Complemente Iluminado, {aprendi alguna doctrina
de éI?"

"No, Senor. No existe una doctrina que pueda ser aprendida."

"Subhuti, date cuenta también de que si un Bodhisattva dijera, "crearé un
paraiso", estaria hablando falsamente. ¢Y por qué? Porque un paraiso no
puede ser creado ni no creado.

"Date cuenta entonces, Subhuti, que todos los Bodhisattvas, grandes o
menores, experimentaran la mente pura que sigue a la extincion del ego. Una
mente como esta no discrimina haciendo juicios sobre sonido, sabor, tacto,
olor, o cualquier otra cualidad. Un Bodhisattva deberia desarrollar una mente
que no forme ataduras ni aversiones hacia nada.
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"Suponte que un hombre estuviera dotado de un cuerpo grande, tan grande
como el de Sumeru, rey de las montafias. {Seria grande su cuerpo?"

"Si, Sefior. Seria grande, pero 'cuerpo' es tan solo un nombre. En realidad, él
ni existiria ni no existiria."

(11) "Subhuti, si hubiese tantos rios Ganges como granos de arena hay en el
lecho del Ganges, éserian muchos los granos de arena de todos ellos?"

"Si, muchos, Honorado-por-todo-el-mundo. iSeria imposible contar todos los
rios Ganges, y mucho mas sus granos de arena!"

"Subhuti, te diré una gran verdad. Si alguien llenara tres mil galaxias con los
siete tesoros por cada grano de arena de todos esos rios Ganges, Y las diera
como caridad, éobtendria un gran mérito?"

"Realmente grande, Senor."

Entonces el Buda declard, "Subhuti, si alguien estudia nuestro Discurso y
comprende solamente cuatro lineas, pero se las explica a otro, el mérito
conquistado sera mucho mas grande."

(12) "Ademas, Subhuti, en cualquier lugar que sean pronunciadas estas cuatro
lineas, ese lugar deberia ser venerado como un Santuario del Buda. iY la
veneracion deberia ser mayor cuanto mayor fuera el numero de lineas
explicadas!

"Alguien que comprenda y explique este Discurso en su totalidad alcanza la
mas alta y mas maravillosa de todas las verdades. Y dondequiera que la
explicacién sea dada, alli, en ese lugar, deberias conducirte como si estuvieras
en presencia del Buda. En ese lugar deberias hacer reverencia y ofrecer flores
e incienso."

(13) Entonces Subhuti preguntd, "Honorado-por-todo-el-mundo, écomo se
deberia llamar este Discurso?"

El Buda respondio, "Este discurso debera ser conocido como El Vajracchedika
Prajna Paramita - El Diamante Cortador de Sabiduria Trascendental - porque
la Ensenanza es fuerte y afilada como un diamante que corta a través de los
malos enjuiciamientos vy la ilusién."
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(14) En ese momento el impacto del Dharma provocd lagrimas en Subhuti.
Entonces, mientras se limpiaba la cara, dijo, "iSefor, qué precioso es que vos
pronunciéis este profundo Discurso! Hace tiempo que se abrid mi ojo de la
sabiduria por primera vez; pero desde entonces hasta ahora nunca habia
escuchado una explicacidon tan maravillosa sobre la naturaleza de la Realidad
Fundamental.

"Sefior, sé que en afios venideros habra muchos hombres y mujeres que,
aprendiendo de nuestro Discurso, lo recibirdn con fe y entendimiento. Seran
liberados de la idea de una identidad egdtica, liberados de la idea de un alma
personal, liberados de la idea de un ser individual o una existencia separada.
iQué memorable logro sera esta libertad!"

(16) "Subhuti, aunque en este mundo ha habido millones y millones de
Buddhas, y todos merecedores de gran mérito, el mérito mas grande de todos
le corresponderd al hombre o mujer que, al final de nuestra Epoca Budica, en
el ultimo periodo de quinientos afos, reciba este discurso, lo considere, ponga
su fe en él, y entonces se lo explique a otro, salvando asi nuestra Buena
Doctrina del colapso final."

(17) "Sefior, écdmo deberiamos entonces instruir a aquellos que desean tomar
los votos de Bodhisattva?"

"Decidles que si desean alcanzar la Iluminacion Perfecta que Trasciende las
Comparaciones deben ser resueltos/determinados en sus actitudes. Deben
estar decididos a liberar a cada uno de los seres vivos, aunque en realidad
comprendan que no hay seres individuales o separados.

"Subhuti, para ser llamado verdaderamente Bodhisattva, un Bodhisattva debe
estar completamente desprovisto de cualquier concepcion de un si mismo.

(18) "Dime, Subhuti. {Posee el Tathagata el ojo humano?

"Si, Sefior, lo tiene."

"¢Posee el Tathagata el ojo divino?"

"Si, Sefor, lo tiene."

"¢Posee el Tathagata el ojo espiritual?"

"Si, Honorado-por-todo-el-mundo."

"¢Y posee el ojo de la sabiduria trascendental?

"Si, Senor."

"¢Y posee el Tathagata el ojo-Budico de la omnisciencia?"
"Si, Sefor, lo tiene."
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"Subhuti, aunque hay incontables Tierras Budicas, e incontables seres de
formaciones mentales muy diferentes en esas Tierras Budicas, el Tathagata
los comprende a todos con su Mente que Todo lo Abarca. Pero en cuanto a
sus formaciones mentales, simplemente se las llama "mentales". Tales
formaciones mentes no tienen existencia real. Subhuti, es imposible retener
estados mentales pasados, imposible mantener estados mentales presentes,
e imposible aprehender estados mentales futuros, ya que en ninguna de sus
actividades tiene la mente sustancia o existencia."

(32) "Y por ultimo, Subhuti, date cuenta de nuevo de que si un hombre da
todo lo que tiene—tesoro suficiente para llenar innumerables mundos—y otro
hombre o mujer despierta al pensamiento puro de la Iluminaciéon y toma
solamente cuatro lineas de este Discurso, las recita, las considera, las
comprende, y entonces, para el beneficio de los demas, da a conocer estas
lineas y las explica, su mérito sera el mayor de todos.

"Ahora, écudles deberian ser las formas de un Bodhisattva cuando explica
estas lineas? Deberia estar desprendido de las cosas fraudulentas del
Samsara y deberia morar en la verdad eterna de la Realidad. Deberia
saber que el ego es un fantasma y que tal engaio no tiene que seguir
existiendo.

"Y asi deberia mirar el mundo temporal del ego:

- "Como una estrella que cae, o Venus eclipsada por el alba,
Una burbuja en una corriente, un suefio,
La llama de una vela que chisporrotea y se va."

Cuando el Buda hubo terminado, el Venerable Subhuti y el resto de asamblea
se llend de gozo con Su ensefanza; y llevandola sinceramente en el corazon,
emprendieron sus caminos.

* Una version abreviada. Las secciones de la 19 a la 31 han sido omitidas debido a que repiten secciones previas.
El capitulo 17 ha sido omitido por el traductor, Edward Conzen'® porque, segin sus palabras: "En el capitulo
17 el sutra se repite. La pregunta del capitulo 2 se formula de nuevo, y lo mismo sucede con la respuesta del

116 Eberhart (Edward) Julius Dietrich Conze (1904 - Septiembre 24, 1979) era un erudito
Anglo-aleman probablemente mejor conocido por ser pionero de las traducciones de textos
budistas.
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capitulo 3. 17-a-d considera sucesivamente tres etapas de la vida del Bodhisattva, tal como sucede en los
capitulos del 3 al 5, y de nuevo en el 10. Con la ausencia de una entidad real como idea principal, el capitulo 27

vuelve una vez mas sobre materia ya vista. 17a corresponde al 3; 17b al 10a; 17d al 7; 14g al final del 8; 17e al
10c; y 17g al 10b."

Final del Sutra del Diamante - Vajracchedika Prajna Paramita
Traducido desde el inglés por Shi Chuan Fa

Revisado por Yin Zhi Shakya, OHY - (Hortensia De la Torre)
Aio 2003
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