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Sutra de la Perfeccion de la Sabiduria en 700 Lineas, también
conocido como Sutra de la Gran Perfeccion de la Sabiduria
pronunciado por el Bodhisattva Maiijushri.

En sdnscrito: Saptasatika Prajnaparamita Sutra.

Traducido del sanscrito al chino durante la Dinastia Liang del Sur, por el Maestro
Tripitaka Mandra, de Funan.

Sutra n2 46 del Ratnakuta, Taisho 310. (Kangyur, Toh: 24)

Esto he oido:

En una ocasidn el Buda permanecia en el Jardin de Anathapindika, en el Parque de
Jeta, en la ciudad de Sravasti, junto con 1000 grandes monjes, y 10000 Bodhisattvas,
los Grandes Seres. Estos Bodhisattvas estaban todos adornados majestuosamente con
mérito y sabiduria; y habian alcanzado el Nivel de la Irreversibilidad. Entre ellos
estaban el Bodhisattva Maitreya, el Bodhisattva Mafijushri, el Bodhisattva Elocuencia
Sin Impedimentos, y el Bodhisattva Nunca Abandonando Un Voto.

El Bodhisattva, el Gran Ser, Mafjushri el Joven, vino al ocaso desde su lugar hasta
aquél en el que se encontraba el Buda, y esperd fuera. Entonces, Grandes Oyentes,
tales como el Venerable Shariputra, Purna-Maitrayaniputra, Mahamodgayana,
Mahakashyapa, Mahakatyayana, y Mahakausthila, también llegaron de sus respectivos
sitios hasta el lugar en el que el Buda se encontraba, y esperaron fuera.

El Buda supo que la asamblea se habia reunido. El Tathagata sali6 de Su morada,
aar egl 6 Su mant o, y S e S e nPbr@ué estidseespepande gunt 6 a
fuera tan tempranoalaY | 3| y I K€

Shariputra le replicéalBuda: ¢ | 2y N} R2 L2 NJ ¢2R2 Sf adzyR2xX Sf
el Joven, llegd primero aqui y esperd fuera de la puerta. Yo, realmente, llequé mds
tardet.

Entonces el Honrado por Todo el Mundo le pregunté a Mafijushri:d ¢ ¢ FdzA &GS St LI
Sy ttS3IFNIFljdzNZ A5SaSlFa OSNI It ¢l GKFAFGFKE

Mafijushri replicé al Buda: & { A Y HBndlaBolpar Todo el Mundo; yo vine aqui para
ver al Tathagata. iPor qué? Yo me deleito haciendo la contemplacion correcta para
beneficiar a todos los seres sintientes. Yo veo al Tathagata por las apariencias de la
verdadera Talidad, no cambiando nunca, no moviéndose nunca, no actuando nunca,
sin nacimiento ni muerte, ni existente ni no existente, ni en alguna parte ni en ninguna,
ni en el pasado, presente o futuro, ni dual ni no dual, ni puro ni impuro. A través de

apariencias como estas, yo observo al Tathagata correctamente, beneficiando a los
aAaSNBa aAyuASyuSa¢o



El Buda le dijo a Mafijushri: a { A dzy2 @S |t ¢l GKF3ILFal

RS Sal

YA y2 4S8 FFSNNIT yA | OdzydzZ I yA y2 | Odzrdzd I £

Shariputra le dijo a Mafijushri: & 9 @ro pbkd cualquiera el ver al Tathagata en la forma
en la que tu lo describes. Al observar al Tathagata actuando para beneficio de todos los
seres sintientes, tu mente no se aferra a la apariencia de los seres sintientes. Puesto
que ensefias a todos los seres sintientes dirigiéndolos hacia el Nirvana, tu mente no se
aferra a la apariencia del Nirvana. Puesto que tu muestras tal magnanimidadl hacia

G2R2a f2a aSNXa aAyidAaASyidiSasz Gdz YSydsS

Entonces, el Bodhisattva, el Gran Ser, Madjushri el Joven, le dijo a Shariputra:
GLYRdzRI 6f SYSy(iSz AyRdzZRIoft SYSyiSz Sa
la gran magnanimidad hacia todos los seres sintientes, nunca veo las apariencias de los
seres sintientes. Aunque yo esté adornado con la gran majestad hacia todos los seres
sintientes, su reino ni crece ni decrece. Supon que un Buda permanece en el mundo
durante un kalpa®, o durante mds de un kalpa. De la misma forma en que estd en un
Campo de Buda, hay tantos innumerables Budas como incontables granos de arena en
el rio Ganges. Supdn que ellos proclaman el Dharma® durante un kalpa, o durante mds
de un kalpa, dia y noche, no descansando nunca sus mentes. Supon que cada uno de
ellos libera a tantos seres sintientes como innumerables granos de arena hay en el
Ganges, posibilitandoles el entrar en el Nirvana. Aun asi, el reino de los seres sintientes
ni crece ni decrece. Esto se aplica a todos los Campos de Buda en las diez direcciones.
Todos los Budas proclaman el Dharma para ensefiar y transformar a los seres
sintientes, cada uno de ellos liberando a tantos seres sintientes como innumerables
granos de arena hay en el Ganges, posibilitdndoles el entrar en el Nirvana. Sin
embargo, el reino de los seres sintientes ni crece ni decrece. ¢ Por qué no? La apariencia
definitiva de los seres sintientes no puede ser aprehendida. Por eso el reino de los seres
AAYUASYiSa yA ONBOS yA RSONBOS¢ @
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Entonces Shariputra le pregunté a Mafijushri: @ 5 | R2 |j dzS  Sdres shhffedtef 2

ni crece ni decrece, i Por qué los Bodhisattvas siempre ensefian el Dharma a los seres
sintientes y buscan la Insuperable, Perfecta y Completa lluminacion?

Mafj us hr i Poque ta tiperignticddde los $eres sintientes es vacia; no existen ni
Bodhisattvas buscando la Insuperable, Perfecta y Completa Iluminacion, ni seres
sintientes a quienes ellos les expongan el Dharma. ¢Por qué? Yo digo que en todos los

t 2

fenémenos®, ni tan siquiera un solo fenomeno LJdzZS RS & SNJ I LINBKSYRAR2 ¢ @

ElBudalepr egunt 0 a Silbadies sinSehtes no: existen verdaderamente,
At 2NJ ljdzS KIofla RS aSNBa aiAyiaAaASyiaSa

Ma fij us hr iLa apakegpcia delcredno de fos seres sintientes es como la del reino
RS f2a . dzRl a¢
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ElBudapregunté:d Al ly@ &SRARI LI NI St NBAy2 RS

! Las virtudes gue adornan al bodhisattva.
> Edn.
* La Doctrina del Buda.
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Ma fij us hr Lamedelgpbra etréno de fos seres sintientes es la misma que para
St NBAYy2 RS t2a . dzRIa¢o

El Buda pregunt6 de nuevo: a Al | € dzyy € dza |l NJ LJ NI f I YSRARLI
sintientes?€

Manjushr{ltr ¥ RARDB: RSfT NBAYy2 RS f2a aSNBa aa

El Buda volvid a preguntar: & [ I F LIr NASYOAl RSt NBAy2 RS f2a
£ 32¢

Elreplico:d 9f SaLJ OA2 y2 asS | LReaiAPyAGYREAE YA G
El Buda le pregunté a Manjushri: a { A dzy 2 Odzf A G 1 t SNFSOOAs:
F2NXI S A/ s5Y2 Y2NI dzy2 Sy I t SNFSOOAsy RS f

Mafdijushri replico: @ b 2 LIS NI | Y fenénsendd eSnyorarfe I& Perfeccion de la
{F6ARdINNI ¢ &

El Buda volvi6 a preguntar: & A t gaéNd no permanecer en los fenémenos es llamado

Y2NI N Sy I t SNFSOOAsy RS fIF { I 0ARdNNI K¢
Manjushri respondié: 6 b 2 LISNX I ySOSNI Sy fFa LI NRSYyOALl a
fl {F0ARdzZNNI ¢ ®

El Buda pregunté de nuevo a Mafijushri: & / dzl Y R2 | £ 3dzA Sy
RS tF {F0ARdNNI RS Saidl F2NX¥I I f

é
Madjushri contesté: & / dzI YR2 | f 3dzA Sy &S Saidlot SOS Sy f 1t
esta forma, las raices de virtud ni crecen ni disminuyen, todos los fendmenos ni crecen
ni disminuyen, y la naturaleza y la apariencia de la Perfeccion de la Sabiduria ni crece ni
disminuye. Honrado por Todo el Mundo, cultivando la Perfeccion de la Sabiduria de
esta forma, uno ni abandona el fendmeno de los seres ordinarios, ni aprehende el
fenémeno de los sabios y de los seres santos. ¢Por qué no? Tras realizar la Perfeccion
de la Sabiduria, uno no ve ningun fendmeno que haya de ser abandonado o
aprehendido. Ademds, cultivando la Perfeccion de la Sabiduria de esta forma, uno no
ve el desagrado por el samsara ni el agrado del Nirvana. ¢Por qué no? Si uno ni tan
siquiera ve el samsara, mucho menos podria desagradarle. Cultivando la Perfeccion de
la Sabiduria de esta forma, uno no ve ni aflicciones que haya que abandonar, ni méritos
que hayan de ser acumulados. La propia mente de cada uno ni crece ni decrece con
respecto a todos los fendmenos. iPor qué no? Uno ve que no hay ni crecimiento ni
decrecimiento en el Reino del Dharma’. Honrado por Todo el Mundo, entrenarse de
esta forma es llamado la Perfeccion de la Sabiduria. Honrado por Todo el Mundo, ver
que no hay ni nacimiento ni muerte en los fendmenos es cultivar la Perfeccion de la
Sabiduria. Honrado por Todo el Mundo, uno no ve nada ni hermoso ni feo, ni alto ni
bajo, ni nada a qué aferrarse o abandonar. ¢ Por qué? Los fendmenos no son ni bonitos
ni feos, porque estdn libres de las apariencias. Los fendmenos no son ni altos ni bajos,

> Dharmata, la verdadera realidad.



porque son iguales en la naturaleza del dharma (dharmadhatu). Los fenomenos estdn
mds alla del ser aprehendidos o abandonados, porque permanecen en la verdadera
NEIt ARFR® 9adl Sa fF F2NXYI RS OdzZ GADI NI € t

El Buda |l e pregoatsdf asKaR}YusRS8i :. 8z2RIN' YI Iy NT

Mafijushrireplico: d b 2 @S2 y A Y 3 dzy Ifica énlak fddmBnpsOPlede seY | 3y
verificado, a través de la propia realizacion de los Tathagatas, que todos los fendmenos
azy @ ON2at¢

El Buda le dijo a Mafijushri: a LY RdzRlI 6f S Ay RdzRI 6t S3 Sf ¢
Perfecta lluminacion a través de la realizacion de la vacuidad de todos los fenémenoa € ©®

Mafijushri le dijo al Buda: & | 2 Y NebrR@&o el Mundo, en el fenémeno de la
gl OdzZA RF RX AKF @& |f32 YlI2Sahadzzaz2 1jdzS LIzSRI &8

El Buda dijo: @ ©@a dz& 0 Abfnf Madjishtz®lo que tu dices jes el verdadero
5KI NXYI HE

El Buda le preguntd a continuacion: & A 9 Bisuder@ble llamado St 5 KI NX I RSt . dzf

Mafijushri respondié: 6 / 2 Y2 Sf . dzR | RAOSS 2 LYya&adzZZJSNI of
Buda® At 2 NJ | dzFIS Y 9 ¥ §of Heaf ser aprehendido, es llamado

Insuperable. Uno que cultiva la Perfeccion de la Sabiduria de esta forma, es llamado un

Vaso del Dharma (que es utilizado para coger cosas). No viendo fendmenos que puedan

transformar a los seres ordinarios, no viendo el Dharma del Buda, y no viendo

incrementarse los fendmenos, se estd cultivando la Perfeccion de la Sabiduria. Ademds,

Honrado por Todo el Mundo, mientras se cultiva la Perfeccion de la Sabiduria, uno no

ve ningun fendmeno que pueda ser diferencit R2 2 02y iSYLX | R2¢ @

El Buda le pregunté a Mafijushri: d Ab 2 O2y GSYLJX Ia St 5KINYI RSt

Mafijushrirespondio:d b 23 | 2y NI R2 LI2NJ ¢2R2 St adzyR23I Sy
Dharma del Buda. Ni diferencio fendmenos en los seres ordinarios, en los Oyentes, ni en
los Pratyekabuddhas. Por lo tanto, es llamado el Insuperable Dharma del Buda.
Ademds, puesto que uno cultiva la Perfeccion de la Sabiduria no viendo ni las
apariencias de los seres ordinarios, ni las apariencias del Dharma del Buda, ni las
definitivas apariencias de los fendmenos, estd cultivando la Perfeccion de la Sabiduria.
Mientras se cultiva la Perfeccion de la Sabiduria, uno no ve el reino del deseo, ni el
reino de la forma, ni el reino de la no forma, ni el reino del nirvana. ¢Por qué no? No
viendo los fenémenos con la apariencia de la extincion®, se estd cultivando la
Perfeccion de la Sabiduria. Mientras se cultiva la Perfeccion de la Sabiduria, uno no ve
ni a uno siendo gentil, ni a otro demandando amabilidad. El contemplar las apariencias
de objeto y de sujeto sin diferenciacion, es cultivar la Perfeccion de la Sabiduria.
Cuando uno cultiva la Perfeccion de la Sabiduria, el no ver el Dharma del Buda que ha
de ser adoptado, ni el fendmeno de los seres ordinarios que ha de ser abandonado, es
estar cultivando la Perfeccion de la Sabiduria. Conforme uno practica la Perfeccion de

6 - oL s
Sin nihilismo.



la Sabiduria no estar viendo finalizar el fenémeno de los seres mundanos’, ni realizar el
Dharma del Buda, aun cuando estén dirigiéndose hacia esa realizacion, eso es cultivar
fl t SNFSOOAsy RS fI { I 0ARdZINNI € @

Entonces el Buda alabé a Mafijushri: @ @ a dz& 0 A S Y TU puddel@lescibik Gn/ H
bien las apariencias de la profunda Perfeccion de la Sabiduria, la cual es el Sello del
Dharma, que los Bodhisattvas, los Grandes Seres, estan aprendiendo. Incluso los
Oyentesg, entre los cuales algunos aun estdn aprendiendo y otros no tienen nada mds
que aprender, y también los Pratyekabuddhas9, deberian de entrenarse para lograr el

FNHzi2 RS fF AfdzYAylOAsyX &Ay &SLI NINBS RS S

El Buda le dijo a Madjushri: & { A ' ljdzStt2a [dzS KIFIy 2NR2 S3
escandalizados o aterrorizados, tienen que haber plantado ya sus raices de iluminacion,
no solo bajo miles de Budas, sino incluso bajo miles de millones de Budas. Entonces son

capaces de no estar escandalizados o aterrorizados por esta profunda Perfeccion de la
SabiduNN | €

Mafijushri le dijoal Buda: 6! K2 NI O2y dAydzZ NB SELX AOFyR2 St
RS tI {l0ARdNNI ¢

ElBudaledijo:a | F 6f SyG2yO0Sas¢

Mafijushridijo: a1 2y NI R2 LI2NJ ¢2R2 St adzyR23I YASyYyd NI :
Sabiduria, uno no deberia de ver si se permanece en un fenomeno, ni debiera de ver si
un objeto posee una apariencia que pueda ser motivo de apego o de abandono. ¢ Por
qué no? Los Tathagatas no ven los fendmenos como apariencias de objetos. Ni siquiera
ven los estados de los Budas, por no mencionar los estados de los Oyentes, de los
Pratyekabuddhas, o de los seres ordinarios. Uno no debiera de apegarse a las
apariencias, sean concebibles o inconcebibles. No viendo diferentes apariencias de
fendmenos, uno realizard, en si mismo, el inconcebible fendmeno de la vacuidad. Todos
los Bodhisattvas que se entrenan de esta forma, tienen que haber hecho ofrendas a
innumerables billones de millones de Budas, ante quienes tienen que haber plantado
sus semillas de virtud. Consecuentemente, son capaces de no escandalizarse o
aterrorizarse por esta profunda Perfeccion de la Sabiduria. Ademds, puesto que uno
cultiva la Perfeccion de la Sabiduria, no viendo ni atadura ni liberacion, ni haciendo

distinciones entre los seres ordinarios, o entre los Tres Veh/'culoslo, estd cultivando la
t SNFSOOAsy RS fIF { I 0ARdNNIF ¢

El Buda le pregunté a Mafijushri:d A!  Odzt yi2a . dzRIFa fSa KlFIa KSO

& @232 (lSBofi& ¥n2diquedny | | LI NJ

Mafijushri replicé: @ I a
2NBax yA R2ylFyiSa¢

[ 24 .
azyza yA NBOSLI

7 La extincion.

8 Shravakas, seguidores del Vehiculo Inferior, o Hinayana.

® Realizadores Solitarios, pertenecientes al Vehiculo Inferior.

1% os Vehiculos de los Shravakas u Oyentes, y el de los Pratyekabuddhas, que pertenecen al Vehiculo
Inferior o Hinayana; y el Vehiculo Universal, o Mahayana, también conocido como el Vehiculo de los
Budas o Bodhisattvas.



El Buda le pregunté a Mafijushritd Aa 2 Nl & | K2N} Sy St +SKNOdzZ 2

Mafijushrirespondio: G b 2 @S2 YA  dzgh micéhfer@plackols €Y Dofid
Y2NI N Sy St +£SKNOdzZ 2 RSt . dzRIl K&

ElBudapregunté:d a | 32dza KNRA = /SH 2 +iSIKIN O RS yWRASR2 . dzR I K €

Mafjushri replicé: a 9 f + SKNOdz 2 RSt . dzR | Sa az2f 2 dzy
aprehendido o visto, ¢ cémo podria consequirloK €

El Buda pregunté: & a | 3 2 daashodtddstlS A Af AYA G R2 02y 20AYASY Iz

Mafijushri respondié: & , 2 aze 2 AfAYAGIR2® A/ s5Y?2 LJdzS |
AtAYAUlI R2KE

El Buda le preguntd: & /e §entaste en el asiento de la luminacién® ?é

Mafijushri contesté: a b A y 3 dzy 2 Rdatas fse2stenta Geh dinKakiento de la
lluminacion; écomo debiera, yo solo, sentarme en el asiento de la iluminacion?
Verdaderamente, yo veo que los fendmenosY 2 NI 'y Sy I @SNRIRSNI NBI

ElBudapregunté:d AvdzS Sa ftl YIFR2 fF @SNRIFIRSNI NBIfA
Mafijushrirespondié: 6 [ | @A aAsy RS 1jdzS dzy2 GASYyS dzy @&2%

El Buda pregunté: d At 2 NJ |j dzS f | GAaAsy RS jdzS dzy2 (.
NBIFfARFRKE

Mafijushri contestd: & ¢ 2 Y | aNukidB éomio una apariencia de la verdadera Talidad,
la cual no es ni real ni irreal, ni viene ni va, ni es un yo ni un no yo, es llamado
BSNRIFRSNI} NBIfARFRE

Shariputrale dijoalBuda: a1 2y NI R2 L2 NJ ¢2R2 Sf adzyR23I | |j dz
una comprension definitiva de este significado, son llamados Bodhisattvas. ¢ Por qué?
Porque ellos han aprendido las apariencias de tan profunda Perfeccion de la Sabiduria;
y sus mentes no estdn escandalizadas,Y A | 4§ SNN2NAT I Rl a3 yA 02y Fdz

El Bodhisattva Maitreya le dijo al Buda:é | 2 Y NI R2 LJ2 d) auli& gue kad  a dzy
aprendido todas las apariencias del fenémeno de la Perfeccion de la Sabiduria, estdn

cerca del asiento de un Buda. ¢Por qué? Los Tathagatas son siempre conscientes de

estas apariencias de los fenomenos¢ @

El Bodhisattva Mafijushri le dijoal Buda: & 1 2y NI R2 L2 NJ ¢2R2 Sf adz/ R?2
han escuchado esta profunda Perfeccion de la Sabiduria, pueden no estar

escandalizados, no estar aterrorizados, ni confusos, ni arrepentidos, deberiamos de

saber que en efecto, ellos ven a los Budas.

Entonces la Upasika' Sin Apariencia le dijoal Buda: 6 1 2 Y N} R2 L2 NJIls2 R2 St
fenémenos, al igual que los seres ordinarios, los Oyentes, los Realizadores Solitarios, los

1 Bodhimanda.



Bodhisattvas, y los Budas no tienen apariencias. Por consiguiente, después de oir la
Perfeccion de la Sabiduria, nosotros no estamos estupefactos, ni aterrorizados, ni
confusos, ni arrepentidos. ¢Por qué no? Los fendmenos nunca han tenido ninguna
' LI NASYOALl ¢ @

El Buda le dijo a Shariputra: & { A & Bombbedz8/af Buenas mujeres, tras haber
escuchado esta profunda Perfeccion de la Sabiduria, pueden llegar a generar la
determinacion en sus mentes, y no se escandalizan, ni se aterrorizan, ni se confunden,
ni se arrepienten, sabed que ellos entrardn en el Nivel (Bhumi) de la Irreversibilidad. Si
aquellos que han escuchado esta profunda Perfeccion de la Sabiduria, no se
escandalizan, ni se aterrorizan, ni se confunden, y no se arrepienten; sino que lo
creyeron, aceptaron, lo apreciaron, y lo escuchan infatigablemente, ellos en efecto han
completado la Perfeccion de la Generosidad (Dana-paramita), la Perfeccion de la Etica
(Sila-paramita), la Perfeccion de la Paciencia (Ksanti-paramita), la Perfeccion del
Esfuerzo (Virya-paramita), la Perfeccion de la Concentracion (Dhyana-paramita) y la
Perfeccion de la Sabiduria (Prajna-paramita). Ademds pueden revelar y explicar las

SyaS3zltyila I 20NRazx @& LJHzZSRSY SyidNByl NI 23

El Buda le preguntdé a Mafijushri: @ 9 Y (i dz (qud.3& glikre déck por alcanzar la
Insuperable, Completa y Perfecta lluminacion™; y por permanecer en la Insuperable,
Completa, y Perfecta lluminaciénK ¢ ®

Mafjushrireplicé: & , 2y 2 Sy 32, Cdeypleta yLPyFfactizlidthiNdcidn fus
lograr, ni permanezco en el Vehiculo del Buda. Entonces, icomo podria alcanzar la
Insuperable, Completa, y Perfecta lluminacion? Lo que yo describo es tan solo la
' LI NASYOAF RS tF LfdzYAylOAsyé d

Entonces, el Buda alab6é a Mafjushri: & a dzé OASY > Ydz OASY ®
magistralmente el significado de este profundo Dharma. Tu plantaste tus anteriores

raices de virtud bajo anteriores Budas, entrendndote con pureza en la forma de vida de
Brahma™, de acuerdo al fenémenoRS t F y2 | LI NASYy OAl ¢

Mafijushri replicé: 6 { A  dzy2 @S | LI NASYyOAlas Syiaz2yoSa

Ahora, yo no veo ni apariencias, ni no apariencias. ¢ Como se me puede decir que me
entrene en la vida de Brahma, de acuerdo al fenémeno de lanoaparh Sy OA | K €

z

El Buda le pregunté a Mafijushri:d A¢ g @S&a f2a LINBOSLIWi2a RS
Mafdijushrirespondié: G { A ® [ 248 @S2¢

ElBudapregunté:d A/ 5 Y2 f2a @SaKé

Mafjushri respondié: & , 2 y2 &az2auSy3a2 I @GAaisy RS f

seres santos, la vision de aquellos que aun estdn aprendiendo, o la vision de aquellos
que no tienen mds que aprender. Ni sostengo la gran vision, ni la vision pequefia, ni la

 Laica.
B Anuttara Samyak Sambodhi.
1 Brahmacharya, una vida de castidad dedicada al cultivo del Dharma.
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vision que ha de ser superada, ni la vision que no ha de ser superada. Yo no sostengo ni
una@AaAAsyI YA tF @GAaisy 2Lz5ail ¢

Shariputra le dijo a Mafijushri: & 9 & U | Sa f1I T 2NN Sy ftI j dzS
Oyentes, icomo ves el Vehiculo del Buda™K €

Mafjushridijo:a , 2 Yy 2 @S 2 de&ilumimabish.sNiwép f Radie entrendndose
para la lluminacion, o alcanzando la If dzY A Y I OA 5 y €

Shariputra pregunté a Mafijushri: & Av dzS S & {2 o BbRerva udaRy lun
dzR | K ¢

Mafijushrireplicé:d Av dzS S&a St @&2K¢é

Shariputra contesté: ¢ 9f &2 Sa {Gly az2ft2 dzy y2YONB>X & f
gl ONI ¢

Mafjushridijo: d LY RdzRI 60 f SYSY(GSX AyYyRdzZRIof SYSyGiSe 58
es tan solo un nombre, también Buda es solo un nombre. Realizar la vacuidad de un

nombre es la lluminacion. Uno deberia de buscar la lluminacidn sin utilizar nombres. La

apariencia de la lluminacion estd libre de palabras. iPor qué? Las palabras y la

iluminacion, ambas, son vacias.

Ademds, Shariputra, tu me preguntaste qué es llamado Buda, y como debiera uno de

observar a un Buda. Eso que no ha nacido ni ha muerto, que no es ni nombres ni

apariencias, y que ni viene niseva, S& f f | Y| R&la ndismafirmatemdla que

uno observa la realidad del propio cuerpo, uno observa a un Buda, de esa misma

forma. Solo el sabio puede entender que esto es llamado ¢S & G NJ 20 & SNl yR2 |

Entonces Shariputra le dijoal Buda: a1 2y NI R2 LJ}2NJ ¢2R2 Sf adzyR23
Sabiduria, tal y como ha sido expresada por Mafjushri, no es comprensible o
cognoscible para los Bodhisattvas en ciernS & €

Madjushriledijo:G b2 a2t 2 f2a .2RKAaAlFIGIOLIa Sy OASNYS
que incluso quienes estdn en los Dos Vehiculos, y que han logrado el estado de Arhat o
de Pratyekabuddha, son incapaces de entenderlo y de conocerlo. Nadie puede conocer
el Dharma expuesto de esta forma. ¢Por qué no? La apariencia de la lluminacion no
puede ser concebida a través de fendmenos tales como la vision, la audicion, la
aprehension, el pensamiento, el hablar, o el escuchar. La lluminacion es vacia y silente
en naturaleza y apariencia; sin nacimiento, ni muerte, sin logro, sin conocimiento, sin

forma, ni substancia. ¢Como puede haber entonces un sujeto que logre la
£ dzYA Yyl OAs yYKE

Shariputra le pregunté a Mafijushri: @ Ab 2 K[| f 2 3 N& feido d& BharmadzR | = Sy
la Insuperable, Completa& t SNF SO0l Lt dzYAyl OAs yKé

Mafijushricontesté: G b 2 > { KI NR LJdzi NIF @ At 2NJ [jdzS y2K 9f |
Reino del Dharma. Verificar el Reino del Dharma por medio del Reino del Dharma, seria

B Budhayana. Otra forma de referirse al Mahayana.
te Despierto.



una contradiccion. Shariputra, la apariencia del Reino del Dharma es la lluminacion.
¢Por qué? En el Reino del Dharma, los seres sintientes no tienen apariencias, porque
todos los fendmenos son vacios. La vacuidad de todos los fendmenos, es la lluminacion,
la cual no es dual, y estd libre de diferenciacion. Shariputra, sin diferenciacion, no hay
conocedor. Sin un conocedor, no hay palabras. Sin palabras, no hay ni existencia, ni no
existencia; ni conocimiento, ni no conocimiento. Esto es cierto para todos los
fenémenos. iPor qué? Los fendmenos no pueden ser identificados por lugares, lo que
implicaria una naturaleza concreta. Por ejemplo, la apariencia pecaminosa de las cinco
acciones rebeldes®’, es inadmisible. ¢Por qué? Porque la verdadera realidad de los
fenémenos es indestructible. Por lo tanto, la falta por haber cometido uno de los cinco
actos rebeldes carece de existencia propia. La verdadera realidad no es ni el nacer en el
cielo, ni el caer en el infierno, ni hace entrar en el nirvana. éPor qué no? Todas las
condiciones kdrmicas permanecen en la verdadera realidad, la cual ni va, ni viene; ni es
causa, ni efecto. ¢Por qué? El Reino del Dharma no tiene un limite, ni un frente o una
espalda. Por lo tanto, Shariputra, en realidad, los seres entrenados espiritualmente
puros, no entran en el nirvana; y los monjes con graves faltas, no caen en el infierno.
Ellos no son dignos ni indignos de recibir ofrendas; ni estdn finalizando, ni no
finalizando sus aflicciones. ¢iPor qué no? Porque todos los fendmenos estdn
establetOAR24& Sy fIF A3Jda fRIRZT Sy I @I OdzA Rl Ré¢

Shariputra pregunté: A AvdzS Sa fflFYFIR2 I AylLY2&RrofS NB
no nacimiento de los fenémenosK € ®

Mafijushri respondié: a 9ty 2 @SNJ £ I LI NR@ansinflusoRist Yy I OA
dtomo de fendmeno, es llamado la inamovible resistencia en la realizacion del no
nacimiento de los fenémenosé

Shar i put r @Quipnresdlamado an@onje §ue no tiene nada que & dzLIS NI NX £

Mafijushri contesté: & | Y t'® Nelicdal no tiene mds aflicciones que pagar, es quien
no tiene nada que superar. ¢Por qué? Todas sus aflicciones han sido erradicadas, y al
no tener nada que superar, es llamado el que no tiene que superar. Aquellos que tienen
acciones mentales equivocadas, son llamados seres ordinarios. ¢Por qué? Los seres
ordinarios no actuan de acuerdo con el Reino del Dharma y, por tanto, son llamados los
engafados.

AN

Shariputradijo:dadz2 o0ASY S Ydz2 06ASy®d® ! K2N} YS KIFa SE
el cual ha terminado con sus aflicciones, y hapagadod dzi& RS dzRIF & {11t NXYA Ol & ®¢

Mafjushridijo: a { Ay RdzRII' X &Ay RdzRI® 2 &az2eé& dzy OSNRI
aflicciones. éPor qué? Yo he aniquilado el deseo hacia el Vehiculo de los Oyentes, y el

deseo hacia el Vehiculo de los Pratyekabuddhas. Por esta razdn, yo soy llamado un

Arhat, el cual ha terminado sus aflicciones.

El Buda le preguntdé a Madjushri:é |/ dzbinyBBihisattva se sienta en un lugar de la
iluminacién, éLogra la Insuperable Completayt SNF SOGF Lf dzYAyl OAs yK§E

Y Matar a la madre, al padre, hacer sangre a un Buda, matar a un Arhat, destruir la Sangha.
¥ El Arhat es el fruto del Vehiculo de los Oyentes, o Hinayana; también tiene el significado de alguien
que es merecedor de ofrendas, que es el significado aplicable aqui.



Ma#dijushri respondié: & / dzl Y Bod@hisateya se sienta en un asiento de la
iluminacion, no logra la Insuperable, Completa y Perfecta lluminacion. ¢ Por qué no? La
apariencia de la iluminacion es la verdadera Talidad. No encontrando ni una mota de
fendmeno que aprehender, es llamado la Insuperable, Completa y Perfecta lluminacion.
Puesto que la iluminacion carece de apariencia, ¢ quién puede sentarse, y quién puede
levantarse? Por esta razon, yo no veo ni a un Bodhisattva sentado en el lugar de la
iluminacion, ni a nadie realizando la Insuperable, Completa y Perfecta lluminacion.
Honrado por Todo el Mundo, la lluminacion es los cinco actos rebeldes, y los cinco actos
rebeldes, en su verdadera naturaleza, son la lluminacidn. ¢Por qué? La lluminacion y los
cinco actos rebeldes, en su verdadera realidad, estdn libres de dualidad porque no hay
aprendizaje o aprendiz; ni percepcion, ni perceptor; ni conocimiento, ni conocedor; ni
diferenciacion, ni diferenciador. Estas apariencias son llamadas Iluminacion. Uno
deberia de ver las apariencias de los cinco actos rebeldes del mismo modo. Si hubiera
algunos que dijeran que ven la lluminacion, y que la han logrado, deberiamos de saber
que son gente con exceso de arrogancia.€

El Honrado por Todo el Mundo preguntdé a Mafijushri: ¢ Av dzA SNBa RSOANJ |j dzS
Que Asi ha Ido®, y que te dirigesamicomo St ¢ I G KI 3 (1 KéE

Mafijushri respondid: a b 2> | 2y NI R2 L2 NJ ¢ 2 R2 rbribrededzy R2 X &
Tathagata es el que Asi ha Ido. La Talidad no tiene una apariencia que pueda ser

llamada Talidad. Ni hay una sabiduria del Tathagata que pueda conocer la Talidad.

¢Por qué no? El Tathagata y Su sabiduria, estdn libres de la dualidad. Puesto que la

vacuidad es el Tathagata, lo cual es solo un nombre, iqué podria decirse que es el

Tathagata 7€

El Buda le pregunté a Mafijushri: A5 dzRIF & RSt ¢F GKF3IF Gl KE

Mafijushrirespondié: G b 23 |1 2y NI R2 LJ}2NJ ¢2R2 St adzyR23I y
20aSNDFOAsyYyS>S St ¢l GKFIAFGEFrT airay ylFrOAYASyG2 vy

El Buda pregunté a Mafijushri: @ Av dzA SNB & RSOANJI |jdzS St ¢l GKI 3
Ydzy R2 K ¢

Mafdijushri replicé: G { A St ¢CFraKEFIFar LI NBOASNY Sy St
RSOASNI RS LI NBOSNI Gl YOASYE

El Buda le pregunté a Mafijushri: @ Av dzA SNBE & RS OA Nlimprdzés com@® a . dzR |
fla FNBylra RSt NA2 DIy3aSas KFy SyidNlIR2 Sy S

Madijushrirespondié: ad [ 2 & . dzR laparieich eSSy € +t | AyO2y OSo6A06f S |

El Buda estuvo de acuerdo con Mafjushri: & { A Y, sif daBal Los Budas tienen la
apariencia inica> f I Ay 02y OSo0A0fS | LI NASYOALl ¢

Mafijushri le pregunté al Buda: 61 2y NI R2 L2 NJ ¢2R2 Sf adzyR2Z
Y2NI YR2 Sy S&aGS YdzyR2KE

19 Tathagata.



ElBudacontesté:d L Y RdzRIF 0 f SYSYG4S> AYyRdzRI6f SYSy (iS¢

(0p))
Qx

Mafjushri dijo: ¢ { A S . dzRI S &G dzOA S NI ton¥ed Bdas/téh2 Sy
numerosos como las arenas del Ganges, también estarian morando en sus mundos.
¢Por qué? Todos los Budas tienen la misma unica apariencia, la inconcebible
apariencia. La inconcebible apariencia no tiene ni nacimiento, ni muerte. Si los Budas
futuros fueran a aparecer en sus mundos, entonces todos los Budas del pasado,
presente y futuro, también tendrian que aparecer en sus mundos. ¢Por qué? En lo que
es inconcebible, no hay apariencia de pasado, presente o futuro. Sin embargo, los seres

sintientes estdn atados a sus percepciones, y dicen que hay Budas que aparecen en el
Ydzy R2> @& . dzRIFa 1jdzS SyiaNry Sy St yANDFyYLI§

El Buda le dijo a Mafijushri: & 9 & 0 | Sa fI O2YLINByaAiAsy RS f2
Bodhisattvas en el nivel de No Regreso (Avinivartaniya) i Por qué? Estos tres tipos de

seres, habiendo escuchado el profundo Dharma, son capaces de no criticarlo ni

F€F ol NI 2¢

Mafijushri se mostré de acuerdo con el Buda: 6 1 2y NI R2 L2 NJ ¢2R2 Sf a (
podria criticar, y quién podria alabarelA Y O2 Y OS06 A0t S 5KIF NXI K§

El Buda le dijo a Mafijushri: & [ 2 ¢CFHOGKFILOGra a2y AyO2yOSoAodf
azy AyO2yOSoAoft 3

Mafijushrile pregunté: a Al 284 aSNBa 2NRAYFNA2& (F YOASY az

El Budarespondid: a ¢ I YO A SY St t 2 & ¢Péraug? Tddat @s2ayafeseash 0 f S
YSyidGlfSa azy AyO2yOSoAof Sat

Madjushri dijo: a { A ¢¢§g RAOS&A jdzS f2&a ¢FaGKFIlLaGlFra &2y
ordinarios son también inconcebibles, entonces los innumerables Budas lo tunico que

hacen es cansarse en su busqueda del nirvana. ¢ Por qué? Los inconcebibles fendmenos,

son el nirvana; en el que no hay diferencia. Tal condicion de inconcebible de los seres

ordinarios y de los Budas, solo pueden ser entendidos por los hombres y las mujeres

buenos, que han desarrollado grandes raices de virtud, y que permanecen cerca los

benefactores amigos con conocimiento®®¢

El Buda le preguntd a Madjushri: ¢Quieres que el Tathagata sea el supremo entre los
seres sintientes?

u»

Mafdijushri respondié: & ., 2 |j dzA S NR  |j dz%l m&sldestdcdddiektte Bstseres &
sintientes. Sin embargo, las apariencias de los seres sintientes no pueden ser
I LINBKSYRARLI &¢

El Buda preguntd: & Quieres que el Tathagata obtenga el inconcebible fenémenoK €

Mafijushri respondié: @ , Ruiero que el Tathagata adquiera el inconcebible
fenémenozl, sin tomarlo como un fenémeno de logroé

20 . . ..
Kalyanamitra, los amigos espirituales.

21 . .
La Insuperable, Completa, y Perfecta lluminacion.
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El Buda le pregunté a Mafijushri: @ Av dzA SNB & |j dzS S ¢ GKI
SyasS3Sz @& GNIXya¥2NN¥sS I t2a aSNBa aa )/

w W
QX T
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Mafijushri contesté: & | 2 |j dzA SThtBugaty egdong®Sdl Dharma, y lo enseiie, y
transforme a los seres sintientes. Sin embargo, ni el que habla, ni quien escucha,

pueden ser aprehendidos. iPor qué no? Porque moran en el Reino del Dharma. Los
seres sintientes, en el Reino del Dharma, carecen RS | LJF NA SY OAl a RAFTSNBYC

El Buda pregunté a Mafijushri: @ Av dzA SNBa [[dzS St ¢l GKIF3IFdF ast
la fortuna®K &

Mafijushri respondié: & 9 f ¢ I G K| apbrignkicde I@idfifitudf els el inagotable
campo de la fortuna. La apariencia de la inagotabilidad es el insuperable campo de la
fortuna. Porque el Tathagata no es ni un campo de la fortuna, ni un campo
desafortunado, El es llamado el campo de la fortuna. Porque El no tiene apariencias,
tales como luz u oscuridad, nacimiento o muerte, El es llamado el campo de la fortuna.

Si uno puede entender las apariencias del campo de la fortuna de este modo, las
aSYAtftlLa RS @GANIdzR jdzS dzy2 LI Fydadl LINRTdzyRIY

El Buda pregunté a Maifijushri: & At 2 NJ |j dzS  flahtédas, &niScYedeft hil &
RA&AYAYydz2 SyKé

Mafijushri respondié: & [ F & F LI NASyYyOAlla RSt OF YL2 RS f 1
Cultivar méritos en el campo, de acuerdo al Dharma, también es inconcebible. Plantar

las semillas de esta forma, es llamado no incrementar y no decrecer, y es también el
AyadzZSNI o6f S SalL SYRAR2 OFYLR2 RS fF FT2Nldz!l

Entonces, por la virtud del poder espiritual del Buda, la gran tierra tembld de seis
formas diferentes, manifestando las apariencias de la impermanencia. Dieciséis mil
personas lograron la resistencia en la Realizacion del no Nacimiento de los Dharmas.
Ademas, 700 monjes, 3000 laicos, 40000 laicas, y 60 millones de dioses de los seis
cielos del mundo del deseo, en medio de los fendmenos, agotaron sus impurezas, y
adquirieron el Ojo del Dharma.

Parte 22

En aquel tiempo, Ananda se levantd de su asiento, descubrié su hombro derecho, y se
arrodillé sobre su rodilla derecha. El le pregunté alBuda: a1 2 Y NI R2 L2 NJ ¢2R2 S
épor qué la gran tierra temblé de seis formasRA F SNB Yy (1 S & K €

El Buda le contesté aAnanda: @ 9 a0 S | dzaLIAOA2a2 &aiady2z2 FdzS LINE
el campo de la fortuna no tiene apariencias diferenciadoras. Cuando los Budas del
pasado proclamaron, en este lugar, las apariencias del campo de la fortuna para

22 . . .

Existen tres campos de la fortuna en los que las semillas de virtud plantadas dan mayores frutos; el
Campo afortunado de los Budas, bodhisattvas, y gurus; el de los padres y maestros ordinarios; y el de los
enfermos, necesitados, y animales.



beneficiar a los seres sintientes, también todo el mundo temblo de seis formas
RAFSNByGSa¢

Shariputra le dijo al Buda: 6 | 2 YN} R2 LJ2NJ ¢2R2 Sf adzyR2Z al 3
éPor qué? Por que las apariencias de los fencomenos |j dzS St SELJX AOI azy Ay

Entonces el Buda alabé a Mafijushri: a { Ay RdzRI' X &AY RdzRIFI & ¢ | (

@
jdz§ (g KFa RAOK2 S48 OSNRIRSNIYSYiS AyO2y0s

(@]}

Mafijushrile dijoalBuda:d | 2y NI R2 L2 NJ ¢2R2 St adzyRz2z> 2 A
concebible también es inefable. Las naturalezas concebibles e inconcebibles son ambas
AYSTFlLoftSad ¢2RIFA fF&a LINASYOAlId RSt a2yAR?2

ElBudalepregunté:d Al & SYidNFXR2 Gg Sy St alYlFIRKA AyO

Mafjushrireplicé: d b 2% | 2y NI R2 LI32NJ ¢2R2 St adzyR2I &2
una mente que pueda concebir, icomo puede decirseme que entre en el samadhi
inconcebible? Cuando yo generé por primera vez la mente de la iluminacion
(bodhicitta) yo decidi entrar en ese samadhi. Ahora pienso que he entrado en ese
samadhi sin ningun tipo de apariencias mentales. Para aprender a tirar con un arco,
uno ha de practicar durante mucho tiempo para adquirir la destreza. Debido a esta
prolongada prdctica, ahora es capaz de disparar sin tener que pensar, y todas sus
flechas dan en el blanco. Yo me he entrenado de la misma forma. Cuando comencé a
aprender el samadhi inconcebible, yo tuve que enfocar mi mente en un objeto”. Tras

practicar durante mucho tiempo, yo he llegado a la realizacion. Ahora estoy
O2y GAydza YSYy(GS Sy SasS &l YFRKAXZ aiay LISyal NE

Shariputra le pregunté a Mafijushri: a Al I @ dzy &l YFIRKA &AtSydsS |
YN OAff2a2KE

Mafdijushri replico: a { A K dzo A S NI GSNRI RSNY YSYGS dzy &l Yl
podrias preguntar por un samadhi silente. De acuerdo a mi comprension, incluso el

samadhi inconcebible no puede ser aprehendido, asi que ¢como puedes preguntar por

dzy &l YIFI RKA &aAf SyGaSKée

Shariputrapregunté: a A9t &l YIF RKA AyO2yO0OSo6Ao6fS y2 LIzSRS

Mafijushri contesté: a 9 f al YFRKA O2y0OSo0Ao6ftS GASyS dzt
que el samadhi inconcebible tiene la apariencia del no logro. Todos los seres sintientes
han logrado el samadhi inconcebible. ¢Por qué? Es llamado samadhi inconcebible
porque todas las apariencias mentales, no son la verdadera mente. Por lo tanto, las

apariencias de todos los seres sintientes, y la apariencia del samadhi inconcebible son
f2 YAayYz2x y2 a2y RAFSNByl(iSa¢od

Entonces el Buda alabé a Mafijushri: 6 @a dz& O0ASYy X Ydz2 O0ASYH ¢g ¢
mucho tiempo tus raices de virtud bajo los Budas, y te has entrenado con pureza en la

> Samatha.



forma de vida de Brahma. Por ello eres capaz de exponer tan profundo samadhi. ¢ Estds
asentado ahora en la Perfeccidn de la SabiR dzZNN | K €

Mafjushri dijo: ¢ { A LJdZRA SN} RSOANJ ljdz§ &2 Sadaze

Sabiduria, esto seria una percepcién basada en la visién de que uno tiene un Gyog.
Establecerse en la vision de que uno tiene un &oé€, significa que la Perfeccion de la
Sabiduria tiene un lugar. El que yo no esté establecido en la Perfeccion de la Sabiduria,
es también una percepcion basada en la vision de que uno tiene un yo, y que por tanto
hay un lugar. Libre de estos dos lugares (sujeto y objeto) yo me establezco en la no
permanencia, al igual que los Budas permanecen en el inconcebible estado de paz y
silencio. Tal estado inconcebible, es llamado morar en la Perfeccion de la Sabiduria.
Morando en la Perfeccion de la Sabiduria, todos los fendmenos carecen de apariencia y
accion.

La Perfeccion de la Sabiduria es inconcebible. El estado inconcebible es el Reino del
Dharma, el cual carece de apariencia. No teniendo apariencia, es el estado
inconcebible; el estado inconcebible, es la Perfeccion de la Sabiduria. La Perfeccion de
la Sabiduria y el Reino del Dharma son lo mismo, sin no algo distinto. No teniendo ni
diferenciacion ni apariencia, es el Reino del Dharma; el Reino del Dharma es el reino de
la Perfeccion de la Sabiduria. El reino de la Perfeccion de la Sabiduria, es el estado
inconcebible; el estado inconcebible, es el reino en el que no hay nacimiento ni muerte.
El reino de un Tathagata, y el reino del yo, son la apariencia de la no dualidad. Aquellos
que cultivan la Perfeccion de la Sabiduria de esta forma, no buscan la lluminacion. ¢ Por
qué? Porque la lluminacion, la cual estd libre de apariencias, es la Perfeccion de la
Sabiduria.

Honrado por Todo el Mundo, conocer las apariencias del yo, significa no ser esclavo de
él. No conociendo, y no estando esclavizados por nada, asi es el conocimiento de los
Budas. El estado inconcebible del no estar conociendo y del no estar esclavizados por
nada, es lo que los Budas conocen. ¢Por qué? Porque ellos saben que la verdadera
naturaleza de todo carece de apariencia. Entonces, ¢qué conduce al Reino del Dharma?
Lo que en su verdadera naturaleza no tiene ni una existencia inherente propia, ni
apego,estf £ I YI R2 Ta® QaA#t fAONBS RS f dzAl NE
lugar, dependencia y fijacion, significa que no tiene ni nacimiento, ni muerte; el no
tener nacimiento ni muerte, es la virtud de todos los fendmenos producidos y no
producidos. Con este conocimiento, uno no tiene percepcion. Sin percepcion, ¢como
puede conocerse la virtud de cualquier fendmeno producido o no producido? El no
conocer” es el estado inconcebible. El estado inconcebible es lo que los Budas conocen
como ni aferramiento, ni ho aferramiento€; no viendo ni la apariencia del pasado,
presente o futuro; ni la apariencia del ir o del venir; ni el aferramiento ni al nacimiento
ni a la muerte; ni la cesacion ni la perpetuacion; ni el surgir ni el actuar. Este
conocimiento es llamado la verdadera sabiduria del conocimiento, la inconcebible
sabiduria del conocimiento.

** puesto que no se perciben sujeto y objeto.
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Lo mismo que el cielo abierto, en el que no hay ni apariencias ni caracteristicas, no hace
comparaciones, en la inigualada igualdad no existe esto contra a aquello, ni lo bueno
contra a lo malo.

El Buda le dijo a Madjushri: A 943GS O2y20AYASyG2 Sa €t Yl
O2y20AYASYy(2 1jdzS ydzyOF aS RSagrySoOS¢
Madjushri dijo: d [ I &F 6 A RdzZNNI RSt O2y20AYASyi{i2 RS

sabiduria del conocimiento que nunca se desvanece; pero es como el oro, el cual ha de
ser procesado para saber si es bueno o malo. Si el oro no estd refinado, no hay forma
de conocer su calidad. Lo mismo es verdad con respecto a la apariencia de la sabiduria
del conocimiento que nunca se desvanece. Uno necesita tener la experiencia del no
pensar, del no estar esclavizado, del no surgir, y del no actuar. Cuando la mente de uno
estd completamente quieta, sin que nada surja ni desaparezca, entonces serd
NEJSt | R2¢®

Entonces el Buda le dijo a Mafjushri: Cuando los Tathagatas hablan de su propia
al 0 ARdAZINNEF Z AljdzA Sy Sa LJHzZSRSY ONBSNI 2KE

P

Mafjushri dijo: a ¢ I £ aF 6 A RdzZNNI yA Sa St TFSydlyYSy?2
samsara. Es el camino del silencio, y el camino de quietud; ni aniquilando el apego, odio
e ignorancia, ni no aniquildndolos. ¢Por qué? Porque la sabiduria es ilimitada e
indestructible, y ni estd apartada del samsara, ni unida a él. Se consigue a través de ni

de entrenarse, ni de no entrenarse para alcanzar la lluminacion. Esta comprension es
tflFYIRI fF ONBSYOAlIF O2NNBOUI ¢

El Buda alabé a Mafijushri: 6 @a dz2 0ASY I Ydz oundpfofindd 2 |j dzS
O2YLINByaAsy RS &ddz aA3ayAFAOI R2¢

Entonces Mahakashyapa le pregunté al Buda: a1 2 Y NI R 2 LI2ZNJ ¢2R?2 St
semejante profunda verdad respecto al Dharma es pronunciada en el futuro, équién
serd capaz de creerla, entenderla, aceptarla, y practicar RS | OdzSNR2 | St Kég

El Buda le contesté a Mahakashyapa: ¢ { A f 2a Y2yaSas yvYz2yelaszx f
escuchado este Sutra en esta asamblea vuelven a escuchar este Dharma en los tiempos
venideros, ellos lo creerdn y entenderdn definitivamente. Serdn capaces de leer y
recitar este Sutra de la profunda Perfeccion de la Sabiduria, de aceptarlo y sostenerlo, y
exponérselo a otros. Haciendo una analogia, es como una persona mayor que ha
perdido sus preciosas joyas, y que se siente triste y apenado. Si él posteriormente las
encuentra, se sentird muy dichoso. Por tanto, Kashyapa, lo mismo ocurrird con los
monjes, monjas, laicos y laicas de esta asamblea. Tienen la mente de la fe y el deleite.
Si ellos no escuchan el Dharma, se sentirdn apenados. Si llegan a escucharlo, con gran
alegria, lo creerdn y lo entenderdn, lo aceptardn y lo sostendrdn, y siempre
encontrardn deleite en leerlo y recitarlo. Sabe que esta gente, en efecto, ven a los
Budas, y que ellos, en efecto, sirven y hacen ofrendas a los Budas.

Haciendo una analogia, cuando los dioses del Cielo de los Treinta y Tres (Trayastrimsa)
ven brotar las yemas del drbol celestial parijata, se regocijan. Saben que las yemas de
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este drbol se abrirdn rapido en su floracion. Idénticamente, si entre los monjes, monjas,
laicos y laicas, estdn aquellos que pueden creer y entender la Perfeccion de la Sabiduria
que ellos ya oyeron, ellos también hardn florecer pronto todo el Dharma del Buda. Si en
el futuro, entre los monjes, monjas, laicos y laicas, estdn aquellos que, tras haber oido
esta Perfeccion de la Sabiduria, pueden creerlo y aceptarlo, y leerlo y recitarlo, sin
arrepentimiento o escandalizarse; sabe que ellos ya han oido y aceptado este Sutra en
esta asamblea. También serdn capaces de pronunciarlo y darlo a conocer ampliamente
al publico, en pueblos y ciudades. Sabe que ellos serdn protegidos y recordados por los
Budas. Si entre los buenos hombres y las buenas mujeres, estdn aquellos que pueden
creer y deleitarse en esta Profunda Perfeccion de la Sabiduria, sin albergar dudas, ellos
tienen que haberse entrenado durante mucho tiempo, y haber aprendido bajo

FYGSNA2NBa . dzZRFasx & KFoSNI LX Iydl R2 adza

Haciendo una analogia, es como un hombre que estd enhebrando cuentas en un hilo
con sus manos, y de repente llega a sus manos una joya genuina e insuperable. Su
corazon se llena con una gran alegria. Sabe que esta persona tiene que haber visto
antes una de esas joyas. Por tanto, Kashyapa, cuando los buenos hombres, o las
buenas mujeres, que estdn aprendiendo otras doctrinas, de repente se encuentran con
la Profunda Perfeccion de la Sabiduria, se alegran de la misma forma, sabiendo que
tienen que haberla oido antes. Supdn que hay seres sintientes que, tras oir la Profunda
Perfeccion de la Sabiduria, pueden creer y aceptarlo con gran alegria en sus corazones.
Ellos también tienen que haber servido a innumerables Budas, de los cuales ellos tienen
que haber escuchado la Perfeccion de la Sabiduria, que ellos tienen que haber
practicado y estudiado anteriormente.

Usando una analogia, es como una persona que ha pasado por un pueblo o ciudad y lo
ha visto. Mds tarde, el oye a otros alabar lo hermosos que en esa ciudad son los
jardines, los estanques, las fuentes, las flores, los frutos y los drboles, al igual que los
hombres y mujeres que alli residen; y el se encuentra muy feliz de oir estas cosas. El
incluso les pregunta para que describan esta ciudad con sus jardines, sus hermosas
decoraciones, sus diversas flores, estanques y fuentes, y la abundancia de dulces frutas,
las diversas clases de maravillas, y todas las cosas hermosas. Tras escuchar estas
descripciones otra vez, esta persona aun se sentird mds feliz. Aquellos que reaccionen
del mismo modo que esta persona, tienen que haberlo visto con anterioridad. Si entre
los buenos hombres y las buenas mujeres, estdn aquellos que tras oir la Perfeccion de
la Sabiduria, son capaces de escucharla y aceptarla con fe, de sentir alegria, de
deleitarse oyéndola sin cansarse, e incluso pedir que sea repetida, sabe que ellos ya
Ay S&a0dzOKFR2 Saidl t SNFSOOAsy RS f
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Mahakashyapa le dijoal Buda: a1 2y Nl R2 L2 NJ ¢2R2 Sf adzyR23X &)

buenos hombres y las buenas mujeres, estan aquellos que habiendo oido esta Profunda
Perfeccion de la Sabiduria, la escuchan y la aceptan con fe y deleite, deberiamos de

saber por estos indicios que ellos también lo han oido de anteriores Budas, y que lo han
SaiddzRAIFR2 & Odz GAQDIR2¢ ®
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fendmenos no tienen apariencia ni actuan, y que estdn inherentemente en el nirvana.



Si los buenos hombres y las buenas mujeres, pueden entender verdaderamente este
significado, y proclamarlo tal y como lo han oido, ellos serdn alabados por todos los
Tathagatas. Sus afirmaciones relacionadas con las apariencias de los fendmenos, en
efecto, es el pronunciamiento de los Budas. Es llamado la brillante apariencia de la
Perfeccion de la Sabiduria; y también es llamado la brillante totalidad del Dharma del
Buda,yrevelala @S NRI RSN} NBIFfARFR RS dzy Y2R2

El Buda le dijo a Mafijushri: a / dzI Yy R2 &2 Sadl ol Sy Sit
desarrollé mis raices de virtud. Aquellos que aspiren a estar en el Bhumi de
Avinivartaniya (Nivel del No Retorno) deberian de aprender la Perfeccion de la
Sabiduria. Aquellos que aspiren a realizar la Insuperable, Completa y Perfecta
lluminacion, deberian de aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Si los buenos hombres
y las buenas mujeres aspiran a comprender todas las apariencias de los fendmenos, y a
conocer la igualdad en el reino mental de los seres sintientes, deberian de estudiar la
Perfeccion de la Sabiduria. Mafjushri, aquellos que aspiran a aprender todo el Dharma
del Buda sin obstrucciones, deberian de estudiar la Perfeccion de la Sabiduria. Aquellos
que aspiran a comprender desde el logro de la Insuperable, Completa y Perfecta
lluminacion de los Budas, su sublime aparienciazs, sus majestuosas cualidades, y las
innumerables actividades del Dharma, deberian de aprender la Perfeccion de la
Sabiduria. ¢Por qué? Porque en el fendmeno de la vacuidad, uno no percibe Budas, ni
lluminacion, etc. Si entre los buenos hombres y las buenas mujeres estdn aquellos que
aspiran a conocer dichas apariencias sin dudas, deberian de aprender la Perfeccion de
la Sabiduria. ¢ Por qué? Porque tras cultivar la Perfeccion de la Sabiduria, uno no ve los
fenémenos tales como el nacer o morir, puro o impuro. Por lo tanto, los buenos
hombres y las buenas mujeres deberian de aprender la Perfeccion de la Sabiduria de
esta forma. Aquellos que aspiren a conocer que todos los fendmenos no tienen
apariencias tales como pasado, presente o futuro, deberian de aprender la Perfeccion
de la Sabiduria. ¢Por qué? Porque en su verdadera naturaleza, y en su apariencia, el
Reino del Dharma no tiene ni pasado, ni presente, ni futuro. Aquellos que aspiren a
conocer, sin obstdculos en sus mentes, que todos los fendmenos constituyen el Reino
del Dharma, deberia de aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Aquellos que aspiren a
oir los Tres Giros de la Rueda del Dharma, en sus doce apariencias®®, y conocerlos a
través de la autorrealizacion, sin aferrarse a ellos o ser cautivo de ellos, deberian de
aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Aquellos que aspiren generar una mente de
amor desinteresado para ser el refugio de todos los seres sintientes, donde quiera que
se encuentren, y sin un limite, sin que tengan el pensamiento de la apariencia de los
seres, deberian de aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Aquellos que aspiren a
conocer los Diez Poderes de un Buda, tales como el conocer lo correcto o incorrecto de
cualquier situacion, conocer sus Cuatro Ausencias de Miedo, morar en su sabiduria, y
adquirir su elocuencia sin impedimentos, deberian de aprender la Perfeccion de la
Sabiduria.
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fenémenos, y encontré que son no producidos, sin apariencia, sin logro, sin beneficio,
sin nacimiento, sin muerte, sin venir, sin ir, sin conocedor, sin perceptor, y sin actor. No
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vi ni la Perfeccion de la Sabiduria, ni realizacion, ni no realizacion. Yo no hago
distinciones, ni ninguna afirmacion absurda. Todos los fendmenos son ilimitados, sin un
final. No hay un fendmeno de los seres ordinarios, ni un fendmeno de los Oyentes, ni un
fenémeno de los Pratyekabuddhas, ni un fenomeno de los Budas. No hay ni logro, ni no
logro; ni samsara que abandonar, ni nirvana que realizar; ni lo concebible, ni lo
inconcebible; ni accidn, ni no accion. jSolo son apariencias de fendmeno! Entonces,
¢Cémo aprender la Perfeccion de la Sabiduria?

El Buda le dijo a Mafijushri: a/ 2y 2 OSNJ (2RI & s |feAémehokJesNRA Sy OA |
llamado aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Si los Bodhisattvas, los Grandes Seres,
aspiran a aprender el Samadhi que Conduce a la lluminacion, porque aprendiéndolo
pueden iluminar todo el profundo Dharma del Buda, conocer los nombres de todos los

Budas, y comprender sus mundos, sin obstrucciones, ellos deberian de aprender la
Perfeccion de la Sabiduria taly comola S ELJX A Os al 32 dzd KNA €

Mafijushri pregunté: ¢ At 2 NJ 1jdzS S& €tfFYFRIF fF t SNFSOOAsY

El Buda respondid: & [ Perfeccion de la Sabiduria no tiene impedimentos, es ilimitada,
sin nombre, y sin apariencia ni concepcion. Al igual que el Reino del Dharma, el cual no
tiene divisiones o limites, no tiene refugio ni carece de una isla segura, no tiene mérito
ni demérito, ni luz ni oscuridad. Es llamada Perfeccion de la Sabiduria, y también es
llamada el Campo de Accidn de los Bodhisattvas, los Grandes Seres. Siendo ni el Campo
de la Accidn, ni el Campo de la no Accidn, en el Vehiculo Unico?’ es llamado Campo de
fl y2 1'0O0Asyd At 2N |jdzSK t 2NJjdzS Sa St OF YLR

Mafdijushri le pregunté al Buda: 6 1 2 Y NI R2 LJ2 NJ ¢ @R&ionés pueda dzy R2 = /
uno realizar para lograr rdpidamente la Insuperable, Completa y Perfecta
Lf dzYAyl OAs yKE

El Budarespondié: @ al 32dza KNA X | ljdzStt2a 1jdzS OdzZ GA DIy f
como fue explicada, alcanzardan rdpidamente la Insuperable, Completa y Perfecta

lluminacién. Ademds estd el Samadhi de la Accién Unica. Si los buenos hombres y las

buenas mujeres se entrenan en este samadhi, también logrardn rdpidamente la

Insuperable, Completa y PerfectaL £ dzZYA Y | OA sy é @

Mafijushri pregunté: & | 2 Y NI Tdb el Mizhdb) ¢ Qué es el Samadhi de la Accidn
"YyAOI Ké§

El Buda respondié: @ 9 £ w S Raxa tiek Sria solb apariencia. Enfocar la mente en
el Elemento del Dharma®® es llamado el Samadhi de la Accién Unica. Si entre los buenos
hombres y las buenas mujeres, estdn aquellos que aspiraron a entrar en el Samadhi de
la Accién Unica, deberian de sentarse adecuadamente en un espacio abierto, mirando
en direccion a un Buda, abandonando los pensamientos distractores y las apariencias,
enfocando sus mentes en ese Buda, y repitiendo su nombre. Si pueden continuar,
pensamiento tras pensamiento, pensando en un Buda, serdn capaces de ver en sus

7 Mahayana.
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mentes a los Budas del pasado, presente y futuro. ¢ Por qué? Porque el mérito adquirido
al pensar en un Buda es inmensurable e ilimitado; no es diferente del mérito logrado al
pensar en innumerables Budas, pues el inconcebible Dharma de los Budas es idéntico y
no diferenciado. Todos ellos logrardn realizar la verdadera naturaleza, la Talidad, y
alcanzardn la Perfecta lluminacion, adquiriendo inmensurable mérito y elocuencia.
Aquellos que entran en el Samadhi de la Accién Unica de esta forma, conocerdn que no
hay apariencias diferenciadas en el Cuerpo del Dharma® de los Budas, los cuales son
tan numerosos como las arenas del Ganges. Aunque de entre todos los Oyentes,
Ananda es el mds aventajado en la Doctrina® del Buda que él ha oido, en su prodigiosa
memoria que retiene todo, y en su elocuencia y sabiduria, sin embargo su logro tiene
una medida y un limite. Si uno ha logrado el Samadhi de la Accién Unica, serd capaz de
diferenciar una por una las Puertas del Dharma en los Sutras, y de conocerlas a todas
ellas sin obstrucciones. Uno serd capaz de exponerlas dia y noche, incesantemente, con
sabiduria y elocuencia. Por comparacion, la elocuencia de Ananda y su escucha del
Dharma no es ni tan siquiera una cien milésima parte de ella. Los Bodhisattvas, los
DN} yRSa {SNBazX RSOSNNIFY RS (SySNJ SaidS LISy:
Samadhi de la Accién Unica, que traerd tan inconcebible mérito y tan innumerable
0dzSy2a y2YOoONBaKeéd [2a . 2RKAaldGgras t2a DNJI
el Samadhi de la Accién Unica, y asiduamente hacer enérgicos esfuerzos, no siendo
nunca negligentes o indolentes. A través de un entrenamiento y aprendizaje gradual
paso a paso, entrardn en el Samadhi de la Accién Unica, como es evidente debido a su
inconcebible mérito. Sin embargo, aquellos que corrompen el verdadero Dharma, o que
no creen que los obstdculos estén causados por el mal karma, no serdn capaces de
entrar en él.

Ademds, Maifjushri, haciendo una analogia, una persona ha adquirido una piedra

preciosa, y se la ensefia al joyero. El joyero le dice que es una joya genuina, de un valor

incalculable. EntoncSa St S LIARS Ff 228SNRBYét gt St LI
O2ft 2N¥® 5SaLJzSa RS jdzS I 22&l &S Kdzo2 Lidz
brillante y transparente. Maiijushri, si los buenos hombres o las buenas mujeres se

entrenan en el Samadhi de la Accién Unica para alcanzar mérito inconcebible,

innumerables buenos nombres o buenas mujeres, en el curso de su entrenamiento

conocerdn las apariencias de los fendmenos con una comprension clara, sin

obstrucciones. Sus méritos crecerdn de la misma forma. Mafjushri, usando el Sol como

ejemplo, su luz es penetrante y no disminuye. Similarmente, si uno logra el Samadhi de

la Accién Unica, uno adquirird todos los méritos sin ninguna deficiencia, como la luz del

Sol iluminando el Dharma del Buda. Maijushri, el Dharma que yo he proclamado tiene

un solo aroma diferente de todos los aromas, que es el aroma de la liberacion, el

aroma del silencio y de la quietud.

Si los buenos hombres y las buenas mujeres han alcanzado este Samadhi de la Accion
Unica, lo que ellos expongan también tendrd un aroma diferente de todos los aromas,
que es el aroma de la liberacion, el aroma del silencio y la quietud, completamente de
acuerdo con el verdadero Dharma, sin error o equivocacion. Maifjushri, los
Bodhisattvas, los Grandes Seres, que han logrado este Samadhi de la Accién Unica,

» Dharmakaya.
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todos ellos completan los Treinta y Siete Factores de la lluminacion, y rapidamente
realizan la Incomparable, Completa y Perfecta lluminacion.

Ademds Manjushri, los Bodhisattvas, los Grandes Seres, que ven que en el Reino del
Dharma no hay apariencias diferenciadas, ni la apariencia unica, obtendrdn
rdpidamente la Insuperable, Completa y Perfecta lluminacion. Aquellos que pueden
soportar, sin escandalizarse, sin temer o dudar, su creencia de que todos los fendmenos

son el Dharma del Buda, logrardn rdpidamente la Insuperable, Completa y Perfecta
Lt dZzYAyl OAsy ¢ d

Mafijushri le pregunté al Buda: 61 2y NI R2 LI2NJ ¢2R2 Sf adzyR2:
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El Buda respondid:€ [ Ihsuperable, Completa y Perfecta lluminacion es obtenida, pero
ni a través de causas, ni de no causas. ¢Por qué? Porque el estado inconcebible es
realizado, pero ni a través de causas, ni de no causas.

Si los buenos hombres y las buenas mujeres que han oido estas palabras, no se vuelven
negligentes o indolentes, sabe que ellos ya han plantado sus raices de virtud bajo los
Budas del pasado. Ademds, si los monjes y monjas que han escuchado esta Profunda
Perfeccion de la Sabiduria, no estdn ni escandalizados ni aterrorizados, ellos habrdn
renunciado verdaderamente a la vida en familia para sequir al Buda. Si los laicos y
laicas que han escuchado esta Profunda Perfeccion de la Sabiduria, no estdn
escandalizados un aterrorizados, ellos habrdn tomado verdaderamente refugio en el
Buda.

Maidjushri, los buenos hombres y las buenas mujeres que no estudian la Perfeccion de
la Sabiduria, no se estdn entrenando en el Vehiculo del Buda. Tomando a la gran tierra
como un ejemplo, todas las plantas medicinales tienen que crecer a partir de la tierra.
Mainjushri, idénticamente, las raices de virtud de los Bodhisattvas, los Grandes Seres,
tienen que depender de la Perfeccion de la Sabiduria para desarrollarse, de forma que
su logro de la Insuperable, Completa y PerfectaL £ dzZYA Y | OAsy y2 GSy3l 20:

Mafdijushri pregunté al Buda: & | 2 Y NI R2 LJ2 NJ tmPuk udaBef y paeldlay R2 > A9
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El Buda dijo a Mafijushri: @ { dzLJs Yy lj dzS | [jdzSt t 2& [jdzS KIy S&aoOc
Sabiduria en esta asamblea, toman el voto de que en sus vidas futuras siempre

atenderdn a la Perfeccion de la Sabiduria para fortalecer su fe y su comprension, y de

que sean capaces de escuchar este Sutra de nuevo. Sabe que esa gente no llego con

pocas raices de virtud, porque son capaces de aceptar y apreciar lo que oyen.

Mafjushri, si estan aquellos que han escuchado la Perfeccion de la Sabiduria de ti, ellos

debieran de decir SA G 2Y G 9y f{ b Sahid&NIRdShEyD fangmerid e lof

Oyentes, ni un fendmeno de los Pratyekabuddhas, ni un fenémeno de los Bodhisattvas,

ni un fendmeno de los Budas. Ni existe un fendmeno de los seres ordinarios, ni un
fenémenoRSt &I Y&l NI ¢ @



MafjushriladijoalBuda:d | 2y Nl R2 L2 NJ ¢2R2 St adzyR23:
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¢Cémo podria el Tathagata pronunciar la Perfeccion de la Sabiduria? El no ve
fenémenos sobre los que disputar, ni ve que las mentes y las consciencias de los seres
sintientes puedan conocer los fenémenoa € ®

Ademds, Honrado por Todos el Mundo, yo deberia de proclamar la realidad ultima.
¢Por qué? Porque todas las apariencias de los fendmenos permanecen iguales en la
realidad verdadera. El estado de Arhat, no es un fendmeno particularmente espléndido.
¢Por qué? Porque el fendmeno de los Arhats y el de los seres ordinarios no son ni lo
mismo, ni diferentes. Ademds, Honrado por Todo el Mundo, de acuerdo a esta
explicacion del Dharma, ningun ser sintiente ha realizado ya el nirvana, lo estd
realizando, o lo realizard. ¢{Por qué? Porque los seres sintientes carecen de una
apariencia inherentemente existente.

Si estdn aquellos que desean oir la Perfeccion de la Sabiduria, yo les diré que quienes
escuchan no piensan en, no oyen, o aprehenden nada, ni son esclavizados por nada, de
la misma forma que le ocurriria a una persona nacida de un conjuro mdgico, a la que
nadie puede percibir. Esta afirmacion es una ensefianza verdadera del Dharma. Por
tanto, los Oyentes no deberian de construir apariencias duales de sujeto y objeto.
Deberian de entrenarse en el Dharma del Buda, sin abandonar otras visiones, y
deberian de no aferrarse al Dharma del Buda, ni abandonar el fendmeno de los seres
ordinarios. ¢ Por qué? Porque los Budas y los seres ordinarios, en cuanto a que son dos
fendmenos, tienen apariencias vacias, mds alléd del apego o del abandono. Cuando
alguien me pregunta, yo doy estas respuestas, confortdndolos y poniéndolos en el
sendero correcto. Los buenos hombres y las buenas mujeres deberian de hacerse estas
preguntas y establecerse en este camino, sin que sus mentes retrocedan o caigan en el
desconcierto. Ellos deberian de hablar de las apariencias de los fendmenos de acuerdo
I £ t SNFSOOAsy RS fF {F0ARd:NNI ¢ ®

Entonces el Honrado por Todo el Mundo alabé a Mafijushri: ¢ ©@a dz2&8 06 A Sy X
y como dijiste, si los buenos hombres y las buenas mujeres desean ver a los Budas, ellos
deberian de aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Si desean servir a los Budas, y
hacerles ofrendas a ellos de acuerdo al Dharma, deberian de aprender la Perfeccion de
la Sabiduria. Si desearan decir que para ellos el Tathagata es el Honrado por Todo el
Mundo, deberian de aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Incluso si desearan decir
que el Tathagata para ellos no es el Honrado por Todo el Mundo, deberian de aprender
la Perfeccion de la Sabiduria. Si desean lograr la Insuperable, Completa y Perfecta
lluminacion, deberian de aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Incluso si no desearan
alcanzar la Insuperable, Completa y Perfecta lluminacion, deberian de aprender la
Perfeccion de la Sabiduria. Si desearan realizar todos los samadhis, deberian de
aprender la Perfeccion de la Sabiduria. Incluso si no desearan realizar todos los
samadbhis, deberian de aprender la Perfeccion de la Sabiduria. ¢Por qué? Porque el
Samadhi de la No Accion no tiene apariencias distintas, y porque los fendmenos no
tienen nacimiento ni muerte. Si estdn aquellos que desean conocer que todos los
fenémenos son falsos nombres imputados, deberian de aprender la Perfeccion de la
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Sabiduria. Si aquellos que desean conocer, sin que sus mentes retrocedan o caigan en el
desconcierto, que todos los seres sintientes que se entrenan en el Camino de la
lluminacién, no buscan las apariencias de la iluminacion, deberian de aprender la
Perfeccion de la Sabiduria. ¢ Por qué? Porque todos los fendmenos son la apariencia de
la iluminacidn. Si estdn aquellos que desean, sin que sus mentes retrocedan o caigan en
el desconcierto, conocer las apariencias de las acciones y de las no acciones de los seres
sintientes, y saber que no actuar es lluminacion, que la lluminacion es el Elemento del
Dharma, y que el Elemento del Dharma es la Verdadera Realidad, deberian de aprender
la Perfeccion de la Sabiduria. Si estdn aquellos que desean conocer que todos los
poderes transcendentales de los Tathagatas, y sus proyecciones mdgicas carecen de
apariencia, ni de obstrucciones, ni de lugares, deberian de aprender la Perfeccion de la
{F6ARdINNI ¢ ®

El Buda le dijo a Mafijushri: a { A f 24 Yz2yeSax Yz2yelaz I A02a
los senderos de la mala vida, deberian de aprender una stanza de cuatro versos de la

Perfeccion de la Sabiduria, deberian de aceptarlo y sostenerlo, leerlo y recitarlo, y

explicarselo a otros de acuerdo a la verdadera realidad. Sabe que esos buenos hombres

y esas buenas mujeres, alcanzardn definitivamente la Insuperable, Completa y Perfecta

lluminacion, y residirdn en los Campos de los Budas.

Si estdn aquellos que, tras oir esta Perfeccion de la Sabiduria, no estdn escandalizados
ni aterrorizados, sino que desarrollan fe y entendimiento en sus mentes, sabe que ellos
estdn santificados por los Budas con un sello, el Sello del Dharma del Mahayana, el cual
solo poseen los Budas. Si los buenos hombres y las buenas mujeres aprenden este Sello
del Dharma, ellos transcenderdn no solo las malas transmigraciones, sino también los
SSYRSNRra RS 24 heéeSyiSa & tNIdeS|{lodzZRRKI aé

En ese momento, el rey de los dioses del Cielo de los Treinta y Tres, como una ofrenda
a la Perfeccién de la Sabiduria, al Tathagata, y a Maiijushri, trajo unas maravillosas
flores celestiales de utpala, kumuda, pundarika, y mandarava, al igual incienso de
sandalo celestial, incienso en polvo, diversos tipos de joyas de oro, y musica celestial.
Después de presentar estas ofrendas, lesdijo:d , 2 RS&dS2 Sy (2R2 Y2YSyi
Perfecchs5y RS f I {F06ARdINNIS>X St {Stf2 RSt 5KINXI

Entonces el rey de los dioses, Sakra-Devanan-Indra hizo este voto: & , 2 NHzS 32 LJ NI
todos los buenos hombres y la buenas mujeres en Jambudvipa puedan oir siempre este
Sutra, el definitivo Dharma del Buda, y que crean en él y lo comprendan, que lo acepten

y sostengan, que lo lean y reciten, y que lo expongan a otros. Todos los dioses los
LINEPGSISNIY @& |Ll2el N} yé

En ese momento, el Buda le dijo a Sakra-Devanan-Indra: @ Y dza A {1 £ &AYy RdzRl X
estos buenos hombres y estas buenas mujeres definitivamente logrardn la lluminacion
de un Buda.

Mafijushri le dijo al Buda: a1 2y N} R2 LJ2NJ ¢2R2 St adzyR23> f 2:
buenas mujeres que acepten y sostengan este Sutra de esta forma, conseguirdn
grandes beneficioseinmSy @ dzNJ 6t S YSNA (2 ¢



Entonces, en virtud del poder espiritual del Buda, toda la gran tierra tembld de seis
formas diferentes. El Buda sonrid, y emitié una gran radiacién iluminando todo en los
Tres Mil Grandes Mundos de Mil Formas.

Mafijushri le dijo al Buda: 61 2y N} R2 L2 NJ ¢2R2 St adzyR2XI Sa
¢FGKFIFGr aSttlryR2 tfF t SNFSOOAsy RS tF {I 0A

El Buda le dijo a Mafijushri: G a  32dza KNA X AYRdzRIFo0f SYSYiGSs AYF
auspicioso siempre aparece después de que la Perfeccion de la Sabiduria sea
proclamada. Es para sellar la Perfeccion de la Sabiduria, y para permitir a la gente
aceptarla y sostenerla, no para alabarla ni criticarla. ¢Por qué? Porque la libre
apariencia del Sello del Dharma estd mds alld de la alabanza y de la critica. Ahora yo,

con este Sello del Dharma, evito que los demonios puedan encontrar alguna
2LI2 NI dzyARFR LI NI ONBIFNI LINRPOf SYI aé

Después de que el Buda hubiera terminado de pronunciar estas palabras, los Grandes
Bodhisattvas y los cuatro grupos de discipulos, habiendo escuchado la explicacién de la
Perfeccion de la Sabiduria, se alegraron grandemente. Todos creyeron en ella, la

aceptaron, y reverenciandolas, siguieron las ensefianzas.

FIN DEL SUTRA DE LA GRAN PERFECCIONNDE LA SABIDURIA,
PRONUNCIADO POR EL BODHISATTVA MANWISHRI.

Trad. al castellano por el ignorante y falto de devocion upasaka Losang Gyatso.

Dedicatoria.

iQue este Sutra pueda inspirar y ayudar a cuantos lo lean o escuchen!

Dedico esta traducci 6n al castellano del * S
pronunciado por el Bodhisattva Mafijushri” a
practicante, que con sus largos afios de dedicacidn y entrega a sus mayores, el

segundo de los Campos de la Fortuna, encarnalastanza9de | a “ Carta a un a
Nagarjuna.

G! ljdzStt2a 1jdzS YdzSadNly 3IANIY NBaALISG2 KFOALF 3
Serdn protegidos por Brahma o los Maestros.

Debido a los cuidados que les prodigaron, obtendrdn en este mundo reputacion,
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