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Resumen

s.1

El Sdtra de la Sublime Luz Dorada ha ocupado un lugar destacado en el budismo por sus
ensefanzas sobre la purificacion del karma. Gran parte del siitra esta dirigido
especificamente a monarcas, por lo que ha sido especialmente importante para
gobernantes de India, China, Japon, Mongolia y otras regiones, quienes buscaban asegurar
el bienestar de sus naciones mediante la purificacion. La recitacion y asimilacion de este
sitra se considera eficaz tanto para la purificacién personal como para el bienestar del
estado y del mundo.

s.2

En este siitra, el bodhisattva Ruciraketu tiene un suefo en el que una oracion de confesion
emana de un brillante tambor dorado. Relata esta oracion al Buda, y varias deidades
prometen protegerla junto con sus practicantes. La devocién del gobernante hacia este
sutra se resalta como fundamental para que la nacién obtenga sus beneficios. Hacia el final
del sdtra se narran dos conocidas historias de vidas pasadas del Buda: el relato del médico
Jalavahana, quien salva y bendice a numerosos peces, y el del principe Mahasattva, quien
ofrece su cuerpo a una tigresa hambrienta y sus crias.

s.3

Esta es la versibn mas extensa del Sdtra de la Sublime Luz Dorada preservada en el
Kangyur. Consta de treinta y un capitulos y fue traducida al tibetano principalmente a partir
de la traduccion china de Yijing en el siglo IX.
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i1

El Sdtra de la Sublime Luz Dorada ha tenido gran relevancia en el budismo por sus
ensefanzas sobre la purificacion del karma. Dado que muchas de sus ensefianzas estan
dirigidas a monarcas, ha sido significativo para lideres que buscaban el bienestar de sus
reinos, tanto en India como en China, Japén, Mongolia y otros lugares. Se cree que su
recitacion es eficaz tanto para la purificacion personal como para la estabilidad del estado y
del mundo.

i.2

El presente trabajo es la traduccién tibetana de la version de treinta y un capitulos (Toh 555)
de este sitra. El canon tibetano también incluye versiones de veintitn capitulos (Toh 557) y
de veintinueve capitulos (Toh 556).

i.3

El capitulo principal del satra es el cuarto, donde se narra como el bodhisattva Ruciraketu
suefia con un tambor dorado brillante, origen del titulo del sttra. Cuando un brahman golpea
el tambor, Ruciraketu escucha en los sonidos una oracién de cien versos, la cual luego
recita al Buda.

i.4

Los capitulos posteriores destacan la importancia de recitar esta oracion y el sitra en su
totalidad. Se describe como varias deidades del mundo veneran este sutra y prometen
protegerlo a él y a sus practicantes. Entre estas deidades se encuentran los Cuatro
Maharajas, Sthavara (diosa de la tierra), Sarasvati (diosa de la sabiduria, el aprendizaje y la
musica), Sr7 (diosa de la fortuna, conocida hoy como Laksmi), y el general yaksa Samjfieya.

i.5

El sitra subraya su importancia para los reyes. Afirma que si los monarcas honran a los
recitadores del siitra y organizan su recitacion y ensefianza, sus reinos prosperaran y
evitaran calamidades como invasiones y hambrunas. Sin embargo, advierte que la falta de
devocion traera desastres tanto para el rey como para su reino. El capitulo 20 esta dedicado
a cémo ser un buen rey.

i.6

Algunos capitulos abordan ensefianzas doctrinales. El capitulo 2 sostiene que un buda
nunca muere ni entra en nirvana, por lo que no hay un cuerpo fisico ni reliquias tras su
cremacion, y el Dharma nunca deja de ensefarse. La muerte de un buda y la extincién del
Dharma son manifestaciones ilusorias, métodos habiles para inspirar a los seres a practicar.
Las versiones mas extensas del siitra incluyen el capitulo 3 (ausente en el Toh 557), que
explica la naturaleza de los tres kayas, y el capitulo 6 (también ausente en el Toh 557), que
describe los diez bhdmis del bodhisattva. Los capitulos 9 y 10 ensefan sobre la vacuidad.

Narrativas de Vidas Pasadas del Buda

i.7

Hacia el final del sdtra, se narran dos historias sobre vidas anteriores del Buda. Los
capitulos 24 y 25 relatan la historia del médico Jalavahana, quien, mediante recitaciones del
Dharma mientras permanecia de pie en un lago, logré que diez mil peces renacieran en el
paraiso de Trayastrim$a. En el capitulo anterior, estos mismos diez mil devas reciben la



profecia de su futura budeidad. Cuando la diosa del arbol de la Bodhi objeta que estos
seres no han realizado las practicas necesarias como bodhisattvas en vidas pasadas para
recibir tal profecia, el Buda explica que esto no era necesario debido a su profunda
devocién hacia este Sdtra de la Sublime Luz Dorada.

i.8

La otra historia de vida pasada, narrada en el capitulo 26, es una de las mas conocidas en
la literatura budista: la del principe que ofrece su cuerpo a una tigresa hambrienta y a sus
cachorros. Una caracteristica particular de esta version del relato es la descripcion emotiva
del profundo dolor de los padres al perder a su hijo, enfatizando el sufrimiento que la accién
compasiva del principe les causé.

Rituales Tantricos

i.9

Como ocurre con otros sutras del Mahayana tardio que enfatizan el ritual, este texto esta
clasificado en el Kangyur como un tantra, especificamente como un Kriya Tantra, que es
una clase de tantras centrados en rituales externos. El sitra describe cémo deben
realizarse estos rituales, incluyendo pasajes con listas de ingredientes para preparar bafios
rituales acompafiados de mantras que deben recitarse durante el bafo para lograr la
purificaciéon. Esta version y la version de veintinueve capitulos también contienen varios
dharanis que se recitan para obtener resultados especificos.

i.10

Se puede observar que el origen de los futuros mandalas de las cinco familias budicas se
encuentra en este sutra. En los capitulos 2 y 3, aparecen budas de las cuatro direcciones
ante un laico que tiene un suefio visionario. Entre ellos estan Aksobhya del este y Amitabha
del oeste, ambos budas ya establecidos en la tradicion budista con sitras dedicados a ellos.
También aparecen los budas Ratnaketu del sur y Dundubhisvara del norte, quienes en los
tantras posteriores son conocidos como Ratnasambhava y Amoghasiddhi. En este sitra, el
buda central de estas direcciones es el mismo Sékyamuni. En el Buddhavatamsaka Sitra,
se le menciona como Vairocana, el Buda que se manifiesta como todos los budas en este
trichiliocosmos.

El Suatra de la Sublime Luz Dorada en India

i.11

Una version del Sdtra de la Sublime Luz Dorada existia en India ya en el siglo V d.C.,
cuando fue traducida al chino por Dharmaksema (385—433) en el ano 420. Esta version
corresponde a los fragmentos encontrados en antiguo jotanes. El autor de La Lampara
Preciosa del Camino Medio menciona en su comentario sobre la filosofia del Camino Medio
que este sitra contiene ensefianzas profundas en la seccion sobre la ausencia de reliquias,
presente en el capitulo sobre la longevidad del Buda. La importancia de este sitra en el
budismo indio se evidencia en tres tantras y diez comentarios que especifican que debe ser



recitado en una de las cuatro direcciones al realizar un rito de mandala. Ademas, existen
cinco textos en el Tengyur que destacan la relevancia del sttra y su recitacién, incluido el
Compendio de Entrenamiento de Santideva, donde se incluyen dos extractos del sitra
recomendados para ser recitados.

i.12

Ademas de su relevancia en rituales, el sGtra es citado en comentarios doctrinales indios.
Pasajes que indican que el Buda nunca muere, que no deja reliquias y que el Dharma
nunca cesa, son citados en seis textos. Dos de estos textos incluyen un verso que describe
la imposibilidad de la existencia de reliquias del Buda, afirmando que solo existiran reliquias
del Buda cuando se construya una escalera a la luna hecha de cuernos de conejo.

i.13

Las descripciones de la naturaleza budica y de los kayas, presentes solo en la version de
veintinueve capitulos y en esta versién, son citadas en dos textos del Tengyur: uno escrito
en tibetano y otro traducido del sanscrito por Rinchen Zangpo, aunque se desconoce el
autor de estos comentarios.

i.14

En el budismo Newar, este siitra se convirtio y sigue siendo uno de los nueve sutras
principales conocidos como los “nueve Dharmas”, considerados los textos mas importantes
para ser recitados y ofrecidos.

i.15

Manuscritos en sanscrito de este sdtra han sobrevivido en fragmentos descubiertos en Asia
Central China (Xinjiang) y como textos completos en Nepal, donde el titulo es
Suvarnabhasottama, siendo bhasa un sindnimo de prabhasa, ambos significando “luz”.

i.16

El texto en sanscrito del sitra fue editado por primera vez en 1898 en Calcuta, India, por S.
C. Dasy S. C. Shastri. Posteriormente fue editado por B. Nanjio y H. Idzumi en Japén en
1931, y por Johannes Nobel (1887-1960) en 1937. Esta traduccién hace referencia a la
edicion de S. Bagchi de 1967.

i.17

La gran popularidad de este sitra fuera de la India se evidencia en sus multiples
traducciones. Fue traducido no solo al tibetano y al chino, sino también del sanscrito al
jotanés; del chino al tibetano, sogdiano, uigur, tangut y manchu; y del tibetano al mongol. Su
importancia continda en tiempos recientes, como lo demuestran nuevas traducciones
directas del sanscrito al mongol, oirat y japonés.

i.18

Existen tres traducciones sobrevivientes al chino del Sdtra de la Sublime Luz Dorada. La
primera fue realizada por Dharmaksema (385—433), un erudito indio que llegé a China en
414, primero viviendo en Dunhuang. En 420 se traslad6 a Guzang, la capital de Liang del
Norte, una de las dieciséis regiones independientes de la época, situada en lo que hoy es
Gansu, en el noroeste de China. Alli estudié chino y tradujo bajo el patrocinio de Juqu
Mengxun (368—433), gobernante de Liang del Norte. Dharmaksema también era conocido
como "maestro de hechizos", lo que llevé a Juqu Mengxun a temer que sus enemigos



pudieran usarlo en su contra, por lo que finalmente ordend su asesinato. Nobel sostuvo que
la version sanscrita actual no es anterior a mediados del siglo V, y que Dharmaksema
tradujo de una version mas antigua, lo cual parece respaldado por fragmentos de
manuscritos en jotanés.

i.19

La segunda traduccion al chino fue realizada por Bao Gui en el afio 597. Esta version
combina traducciones anteriores ya desaparecidas con cuatro capitulos traducidos por
Paramartha (499-569). Dado que no se conserva el sanscrito de los capitulos adicionales
incluidos en las versiones china y tibetana, Michael Radich ha investigado si estos textos
tienen origen indio o chino.

i.20

La tercera traduccion fue realizada por Yijing (635—713) y publicada en el afio 703. Gracias
a su claridad y estilo literario, esta version gano gran popularidad en China y fue traducida al
tibetano a principios del siglo IX. Comparada con el sanscrito y la traduccion tibetana desde
el sanscrito, la version de Yijing es mas libre, al punto de que Emmerick afirmé que no
podria usarse para reconstruir el original sanscrito. Yijing paso treinta afos en India y
Sumatra, y al regresar a China en 695 trajo consigo cuatrocientos textos en sanscrito,
incluido el Siitra de la Sublime Luz Dorada, que tradujo durante la primera década del siglo
VII.

i.21

Las cuevas de Mogao en Dunhuang, selladas desde el siglo XI, contenian numerosos
manuscritos de este sitra, especialmente de la traduccion de Yijing. El sitra se hizo popular
por sus ensefianzas sobre como liberarse del karma negativo. Por ejemplo, la traduccién
china de Yijing (y las versiones uigur y tangut derivadas de ella) incluye un prefacio donde
se relata como el sitra salvo a Zhang Judao, gobernante de Tangut, de renacer en el
infierno tras haber sacrificado ganado para un gran banquete. Esta historia esta ilustrada en
un grabado tangut del siglo Xll conservado en San Petersburgo.

i.22
El sitra fue especialmente importante para los monarcas, y desde el siglo VII en Japén, la
recitacion ritual de este texto se consideraba esencial para el bienestar del estado.

El Sutra en el Tibet

i.23

La version de veintiun capitulos no menciona a sus traductores en el colofén. La version de
veintinueve capitulos fue traducida por Jinamitra, Silendrabodhi'y Yeshé Dé a principios del
siglo IX. Practicamente todo el contenido de la versién corta esta presente palabra por
palabra en la version mas extensa, lo que indica que probablemente incorporaron una
traduccion previa o extrajeron la versién corta de la mas larga.

i.24
La versién de treinta y un capitulos fue traducida del chino por Gé Chédrup a principios del
siglo IX. Su tibetano es mas claro y legible que en las otras versiones, quizas porque no



esta tan condicionado por la estructura del sanscrito, ademas de que la traduccién china era
mas libre para facilitar su comprension.

i.25

Algunos textos tibetanos del Tengyur fueron escritos por traductores tibetanos del siglo 1X.
Kawa Paltsek cita pasajes que describen el cuerpo del Dharma y la ensefianza de que el
Buda no deja reliquias, ya que no posee un cuerpo fisico con huesos y sangre. Yeshé Dé
también escribid un texto que hace varias referencias a las ensefanzas de este sitra sobre
los kayas, la naturaleza budica y las descripciones de las bhimis.

i.26

Diparhkaras$rijiana (Atisa), maestro influyente y figura clave en la fundacion de la tradicion
Kadampa, es autor de tres textos en el Tengyur que hacen referencia a este sutra,
incluyendo su famosa obra Lampara en el Camino hacia la lluminacién, donde recomienda
utilizar la oracion del sitra tanto para la purificacion como para dedicaciones.

i.27

El comentario del Tengyur que mas cita este sttra—veinte veces en total—es la traduccion
de G Chédrup del comentario extenso Comentario Extenso sobre el Sdtra que Elucida la
Intencién Profunda de Wéonch’lik (613—696), un monje coreano que emigro a China. Este
comentario influyé significativamente en el pensamiento de Tsongkhapa, fundador de la
escuela Gelukpa. El sutra ha sido citado por grandes maestros de todas las escuelas del
budismo tibetano, y extractos de él fueron publicados como textos independientes en el
Tibet, especialmente la oracion de confesion y tratados sobre la realeza.

Comparacion de Versiones

i.29

Las versiones de veintiun capitulos (Toh 557) y de veintinueve capitulos (Toh 556) fueron
traducidas al tibetano desde el sanscrito. La versién de treinta y un capitulos (Toh 555)
traducida del chino incluye capitulos adicionales que no se encuentran en Toh 557: los
capitulos 3, 5, 6, 7, 13, 14, 17, 19, 20, 28, 29 y 30.

i.30

El capitulo 5 es casi idéntico al Sdtra de Eliminar las Obscuraciones Karmicas (Toh 219),
diferenciandose solo en la introduccién y conclusion. La versién de veintinueve capitulos
incorpora este texto palabra por palabra.

i.31

Solo se conserva el sanscrito equivalente a la version de veintiun capitulos, dividiendo el
capitulo 10 en dos partes. La version tibetana extiende su contenido con capitulos
adicionales.

i.32

Las versiones tibetanas de veintinueve y treinta y un capitulos parecen conservar pasajes
perdidos de la versién de veintiun capitulos, como la introduccién faltante del capitulo sobre
la realeza.



i.33
La version de treinta y un capitulos fue traducida del chino, a partir de la traducciéon de
Yijing, lo que explica sus diferencias en contenido y estilo.

Capitulo 1: La Introduccién

i.35

El Buda se encuentra en el Pico del Buitre en Rajagrha, acompafado por una gran
asamblea de bhiksus (monjes), bodhisattvas y deidades. En este contexto, el Buda anuncia
que ensefara un sdtra capaz de liberar a los seres de diversos sufrimientos mundanos
mediante su recitacion y escucha.

Capitulo 2: La Ensefianza sobre la Duraciéon de la Vida del Tathagata

i.36

En la ciudad de Ré&jagrha, el bodhisattva Ruciraketu se pregunta por qué el Buda solo vive
ochenta afos si no tiene karma negativo. Entonces, su casa se transforma milagrosamente,
y los budas de las cuatro direcciones aparecen y le revelan que la vida del Buda es
inconmensurablemente larga. Ruciraketu se dirige al Pico del Buitre y relata al Buda lo
sucedido. Los budas de las cuatro direcciones también aparecen alli y solicitan al Buda que
ensefe el Satra de la Sublime Luz Dorada. El Buda explica que sigue ensefiando en el Pico
del Buitre y que su aparente entrada en el nirvana es solo una ilusion.

i.37

Un brahman de la familia Kaundinya llamado Vyakarana pide un relicario del Buda cuando
este fallezca, para hacerle ofrendas. Un joven le responde que el Buda no morira y que
nunca habra reliquias. Vyakarana aclara que ya lo sabia, pero hizo la peticién para revelar
esa verdad, y que la apariencia de fallecimiento y la existencia de reliquias son medios
habiles para beneficiar a los seres.

i.38

Ruciraketu pregunta por qué se ensefia que los budas mueren y dejan reliquias. El Buda
responde que esto tiene un significado implicito y ensefa las cuatro series de las diez
cualidades del verdadero nirvana. Finalmente, los cuatro budas desaparecen, y Ruciraketu
regresa a su asiento.

Capitulo 3: La Diferenciacién de los Tres Kayas

i.39

Este capitulo no aparece en la version mas corta de veintiun capitulos. En respuesta a la
pregunta del bodhisattva Akasagarbha, el Buda describe los tres kayas o “cuerpos” que
componen la budeidad completa:

1. Dharmakaya (Cuerpo del Dharma): La realidad ultima, inmutable y sin forma,
fundamento de los otros dos cuerpos.



2. Sambhogakaya (Cuerpo de Plena Disfrutacion): La manifestacion de un cuerpo
perfecto que ensefia las verdades ultimas a los bodhisattvas.

3. Nirmanakaya (Cuerpo de Emanacion): Las manifestaciones de cuerpos fisicos
adaptadas a las distintas circunstancias de los seres.

El Buda explica que solo el dharmakaya es la realidad ultima, mientras que los otros son
manifestaciones espontaneas. Luego, expone el camino hacia la budeidad a través de las
diez bhimis y las diez perfecciones.

i.40
Akasagarbha y otros miembros de la asamblea describen cuatro beneficios que recibe un
reino donde se ensefia este sdtra.

Capitulo 4: La Visiéon en un Sueio de la Purificacion mediante el
Arrepentimiento

i.41
Este capitulo corresponde a los capitulos 3 y 4 de la version de veintiun capitulos.

i.42

En su hogar en R§jagrha, el bodhisattva Ruciraketu suefia con un brahman que golpea un
tambor dorado, del cual emergen versos que logra recordar. Luego visita al Buda en el Pico
del Buitre para recitarle estos versos.

Los versos comienzan con una oracion para beneficiar a todos los seres, seguida de
confesiones de acciones negativas pasadas, alabanzas al Buda, suplicas por la liberacion
del sufrimiento y dedicaciones de méritos para alcanzar la iluminacion.

Capitulo 5: La Purificacion de las Obscuraciones del Karma

i.43

Este capitulo no se encuentra en la version de veintiun capitulos. Rayos de luz emanan del
Buda, trayendo felicidad a todos los seres de existencias inferiores. Al ver esta luz, Sakra y
otras deidades se acercan al Buda. Sakra le pregunta cémo confesar sus malas acciones, y
el Buda le ensefia una recitacién que debe repetirse tres veces al dia y tres veces por la
noche para purificar las obscuraciones karmicas y alcanzar lo que deseen, ya sea renacer
en familias humanas virtuosas, paraisos o lograr la sabiduria suprema. Ademas, deben
regocijarse en las buenas acciones de otros, pedir a los budas que ensefien el Dharma y
rogarles que no entren en nirvana.

i.44

La asamblea promete propagar el siitra, y Sakra afirma que este texto puede eliminar las
obscuraciones del karma. En respuesta, el Buda narra la historia del Buda del pasado Gran
Rey lluminador Precioso y de una mujer llamada Radiancia de Mérito Precioso. Luego, el



Buda detalla los cuatro beneficios que obtiene un rey, sus ministros, los mendicantes y los
brahmanes cuando este sltra se ensefia en su tierra.

Sakra y los demas proclaman que el Dharma solo perdurara mientras este sitra
permanezca, y el Buda confirma su importancia.

Capitulo 6: Los Dharanis de la Purificacién Completa

i.45
Este capitulo no aparece en la versidn de veintiun capitulos, y en la version de veintinueve
capitulos se titula “"La Purificacién de las Bhamis".

i.46

Rayos de Luz Ardientes de Rasgos de Leones Sin Obstaculos pregunta qué significa
bodhicitta (“la mente de la iluminacion”), dado que no es algo que se pueda percibir
directamente.

El Buda responde que no existen tales designaciones, pero ensefia las diez etapas del
desarrollo de la bodhicitta a través de las diez perfecciones. Explica diez cualidades para
cada perfeccion y el significado de la palabra “perfeccién”.

i.47

Luego describe los presagios que preceden cada una de las diez bhimis, el origen de sus
nombres, los dos tipos de ignorancia que oscurecen cada etapa, las perfecciones
alcanzadas y los samadhis que impulsan el desarrollo de la bodhicitta.

El Buda revela los dharanis (mantras protectores) asociados con cada bhiimi'y sus
beneficios.

i.48

Finalmente, el gran Brahmaraja alaba el Sdtra de la Sublime Luz Dorada, y el Buda afirma
que solo aquellos con gran mérito pueden escucharlo. Aquellos que lo oigan adquiriran los
dh&ranis y lograran la iluminacion. La asamblea promete reunirse donde se enserie este
sutra y apoyar a sus maestros.

Capitulo 7: Alabanza mediante la Analogia del Loto

i.49
Este capitulo es equivalente al capitulo 5 en la versién mas corta de veintiun capitulos del
sutra.

El Buda, dirigiéndose a una diosa, recita una alabanza a los budas en treinta y siete versos.
Esta alabanza fue pronunciada por un rey en un pasado remoto que ahora ha renacido
como esa diosa.




Capitulo 8: El Dharani de la Victoria Dorada

i.50
Este capitulo no se encuentra en la version de veintiun capitulos.

El Buda le explica al bodhisattva Sukhavihara que para hacer ofrendas a los budas del
pasado, presente y futuro, uno debe recitar el dharani llamado Victoria Dorada. El
practicante debe comenzar con una veneracion especifica a ciertos budas y bodhisattvas. Al
hacerlo, el dharani, considerado la madre de todos los budas, cumplira todos los deseos y
ofrecera proteccion. Se recomienda practicar en aislamiento durante quince dias; si los
deseos no se cumplen, se debe continuar hasta lograrlo.

Capitulo 9: Enseianza sobre la Naturaleza del Vacio

i.51
Este capitulo es equivalente al capitulo 6 en la versidén corta de veintiun capitulos.

El Buda recita versos que describen el vacio ($dnyata), afirmando que ha ensefiado
extensamente sobre este tema en otros sitras. Explica como ha practicado el camino
durante incontables eones y que su sabiduria es imposible de medir.

Capitulo 10: Cumplimiento de Oraciones Basado en el Vacio

i.52
Este capitulo no esta presente en la version de veintiun capitulos.

La diosa Radiancia de Luz que Cumple los Deseos pregunta al Buda sobre la ecuanimidad
en la conducta de un bodhisattva. El Buda ensefia que el dharmadhatu (reino del Dharma)
esta mas alla de los extremos de existencia y no existencia. Explica que los cinco skandhas
no estan separados ni son idénticos al dharmadhatu, ya que, de ser asi, todos ya estarian
iluminados o nunca podrian alcanzar la iluminacién. Por ello, la conducta bodhisattva no
niega lo relativo ni se separa de lo ultimo.

i.53

El Brahmaraja le pregunta a Radiancia de Luz que Cumple los Deseos como podria
alcanzar este estado de iluminacién. Ella responde que si logra esto, todos los seres se
volveran dorados y lloveran flores divinas acompariadas de musica celestial. Esto sucede
de inmediato, y su cuerpo se transforma, igualandose al de Brahmaraja. Ella le explica
cémo practicar la conducta bodhisattva comprendiendo que carece de realidad, como una
ilusién magica.

i.54
El Buda le indica a Brahmaraja que practique tal como lo ha hecho Radiancia de Luz que
Cumple los Deseos. Entonces, Brahmaraja y su séquito se inclinan ante el ahora



bodhisattva masculino. El Buda profetiza que en el futuro, Radiancia de Luz que Cumple los
Deseos sera un buda llamado Esencia de la Joya Resplandeciente Gloriosa.

i.55

Quinientos mil bhiksus alcanzan el estado irreversible, y el Buda profetiza que en un futuro
lejano todos ellos seran budas al mismo tiempo, llevando el nombre Rey Adornado por la
Organizacion de las Oraciones.

i.56

El Buda le revela a Brahmaraja el gran poder del Sdtra de la Sublime Luz Dorada y como él
mismo lo practico y ensefi6 en vidas pasadas. Afirma que si este sitra desaparece, también
lo haran todos los demas satras.

Todos los devas prometen proteger el sitra, a sus maestros y la tierra donde se enserie.

Capitulo 11: Los Cuatro Maharajas Observan a Devas y Humanos

i.57
Este capitulo y el siguiente equivalen al capitulo 7 de la version corta.

i.58

Los Cuatro Maharajas, protectores del mundo, describen como el sitra supera todas las
calamidades y cdmo beneficia a quienes lo ensefan. Se comprometen a proteger a quienes
lo ensefen y reciten, asi como a disipar los problemas del rey y de su reino.

Capitulo 12: Los Cuatro Maharajas Protegiendo la Tierra

i.59

Los Mahargjas y el Buda describen los milagros que ocurren en los paraisos cuando un rey
realiza rituales de veneracion al sitra. Los budas lo felicitan y profetizan su budeidad. Los
Maharajas explican que un rey que desea prosperidad para su reino debe tener devocion
por este sitra. Posteriormente, alaban al Buda en verso, y el Buda responde alabando el
sutra.

Capitulo 13: El Dharant del No Apego

i.60
Este capitulo no se encuentra en la versién corta.

El Buda le dice al bhiksu Sariputra que el dharani del no apego es como una madre para los
bodhisattvas y que todos lo practican. No tiene ubicacion en ningin fenémeno o tiempo y
carece de origen, pero su posesiéon conduce a la iluminacién suprema. Hacerle ofrendas
equivale a hacer ofrendas a un buda. A peticion de Sariputra, el Buda recita el dharan,
destacando sus grandes beneficios.



Capitulo 14: El Dharani de la Joya que Concede Deseos

i.61
Este capitulo tampoco esta presente en la version de veintiin capitulos.

El Buda ensefia a Ananda los nombres de los rayos en las cuatro direcciones principales.
Quienes conozcan estos nombres y los escriban estaran a salvo de los rayos.

i.62

Luego, el Buda recita un mantra dravidico. AvalokiteSvara recita otro mantra dravidico que
protege de la muerte prematura. Vajrapani recita un dharaniy promete proteger a quienes lo
transcriban. Mahabrahma recita un mantra que protege de la muerte prematura y del karma
negativo. Sakra recita un dharanf llamado vajrasani, que brinda libertad ante el peligro y la
muerte. Los Cuatro Mahargjas recitan un mantra protector y los reyes Naga recitan el
dharani llamado /a joya que concede deseos, que previene infortunios y protege contra
venenos.

El Buda felicita a todos, y todos alaban sus ensefanzas.

Capitulo 15: La Gran Diosa Sarasvati

i.63

La diosa Sarasvatl promete ayudar a quienes reciten el sttra con sabiduria y habilidad.
También proporciona una receta para un liquido purificador y un mantra que previene la
desgracia.

i.64

El Buda la elogia y ensefia mantras beneficiosos. Luego ocurre un pasaje que no esta
presente en la version de veintiun capitulos, en el cual Sarasvati recita versos describiendo
cémo realizar un ritual para cumplir deseos. El brahman Kaundinya Vyakarana alaba a
Sarasvati en dos conjuntos de versos, el primero de los cuales tampoco esta presente en la
version de veintiun capitulos. En otro pasaje ausente en esa version, Vyakarana ensefa una
suplica a Sarasvatl para alcanzar sabiduria y elocuencia, y el capitulo concluye con el Buda
felicitando a Vyakarana y a Sarasvatr.

Capitulo 16: La Gran Diosa Sri

i.65

La diosa Sri promete ayudar a quienes reciten el siitra y asegura su preservacion para que
los seres tengan buena fortuna. Ella declara que fue seguidora del Buda Vaidirya Montafia
Dorada Flor Preciosa Apariencia Gloriosa Océano de Cualidades, y que lleva buena fortuna
a los seres donde quiera que vaya, inspirandolos a hacer ofrendas a ese Buda. Este
capitulo corresponde en gran parte al capitulo 9 sobre ST en el texto Toh 557, aunque la
ultima parte aqui se presenta como un capitulo separado.



Capitulo 17: El Incremento de la Riqueza por la Gran Diosa Sri

i.66

Este capitulo corresponde a la ultima parte del capitulo 9 en la versién de veintiun capitulos.
Describe la residencia de Sriy ensefia un mantra para invocarla, junto con oraciones
adicionales que no se encuentran en esa versién. También proporciona instrucciones para
hacer ofrendas a ella.

Capitulo 18: Sthavara, la Diosa de la Tierra

i.67

Este capitulo no incluye el homenaje a una serie de budas y bodhisattvas que introduce el
capitulo equivalente (capitulo 10) en la version de veintitn capitulos. Sthavara, la diosa de
la tierra, promete al Buda que acudira a cualquier lugar donde se ensefe El Sdtra de la
Sublime Luz Dorada y que con su cabeza sostendra los pies del dharmabhanaka. Tras
escuchar el sitra, hara la tierra fértil y lo que crezca en ella sera nutritivo y beneficioso para
la vida, aumentando la poblacién. Ella declara que si alguien que ha escuchado el sitra
regresa a casa Yy repite incluso una linea del verso, esa casa prosperara. El Buda afirma que
cualquier persona que escuche una linea del sitra, o haga ofrendas a él, renacera en un
paraiso tras la muerte, disfrutara de felicidad durante incontables eones y finalmente
alcanzara la budeidad. Este capitulo continda con Sthavara ensefiando mantras vy rituales
para invocar su proteccion.

Capitulo 19: Samjieya, el Gran General de los Yaksas

i.68

El general yaksa Samjieya promete proteger y defender a quienes reciten el sitra. Describe
su realizacion y sabiduria, y promete dotar a los maestros del sitra de elocuencia y salud
fisica. También asegura que quienes lo escuchen disfrutaran de felicidad en los paraisos
durante incontables eones y alcanzaran la iluminacion.

Capitulo 20: La Enseianza del Tratado del Rey

i.69

Este capitulo comienza con una introduccién ausente en la version de veintiiin capitulos.
Sthavara, la diosa de la tierra, solicita al Buda que ensefie un tratado sobre realeza. El Buda
relata que en el pasado hubo un rey llamado Balendraketu, quien conté a su hijo Ruciraketu
que habia recibido un tratado sobre realeza llamado Las Instrucciones del Sefior de los
Devas de su propio padre, el Rey Supremo del Poder del Conocimiento. Durante veinte mil
anos, goberno siguiendo este tratado.



i.70

El rey Balendraketu ensefia, como en la version de veintiun capitulos, el tratado sobre
realeza en verso titulado Las Instrucciones del Sefior de los Devas. Este tratado explica por
gué un rey es llamado deva aunque sea humano: porque es un deva enviado al mundo
humano para gobernarlo. Un rey debe cumplir con ese deber, particularmente castigando a
los malvados. Si no lo hace, todo tipo de calamidades caeran sobre él y su reino. Un rey
justo causara toda clase de buena fortuna.

Capitulo 21: El Rey Susambhava

i.71

En este capitulo, completamente en verso, el Buda relata una vida pasada como cakravartin
bajo el nombre de Susambhava, quien vivié mientras aun estaban presentes las
ensefanzas de un Buda llamado Ratnasikhin. En un suefio, vio al dharmabhanaka
Construido de Joyas ensefiando El Sdtra de la Sublime Luz Dorada. Entonces busco a ese
dharmabhanaka y le pidié que ensefara el sitra, organizando un trono y haciendo muchas
ofrendas. Al concluir la ensefanza, Susambhava, con la posesion de una joya que cumplia
deseos, hizo llover joyas y requisitas sobre los cuatro continentes que gobernaba, y ofrecioé
todo a las Tres Joyas. Sakyamuni declara que en ese tiempo era Susambhava, y que
Construido de Joyas se convirtié en el Buda Aksobhya. También afirma que, gracias al
mérito de escuchar el sitra, ha sido cakravartin y sefior de los devas incontables veces
antes de alcanzar la iluminacion.

Capitulo 22: Proteccién y cuidado de los devas y yaksas

.72

El Buddha instruye a la diosa Sri, primero en prosa y luego en verso, sobre cémo se debe
ensefar el sutra y como se debe escuchar, explicando los beneficios que se derivaran de
dichas actividades. Ademas, menciona que el trono sobre el cual se haya recitado el sutra
se convertira en el escenario de diversas manifestaciones milagrosas. Los devas alabaran a
aquellos que ensefien y escuchen el Dharma. En particular, los yaksas otorgaran su
proteccién, asi como también lo haran los nagas, asuras, Haritl y sus hijos, y diversas
diosas, incluyendo Sarasvatr, Sr, y las diosas de la tierra, las cosechas y los arboles. Este
respaldo divino traera cosechas abundantes y una plenitud de frutos y flores.

Capitulo 23: La profecia

i.73

La diosa del arbol de la Bodhi pregunta al Buddha sobre los méritos acumulados por los
diez mil devas de Trayastrimsa que acudieron a escuchar las ensefianzas al escuchar las
profecias otorgadas a tres personas.

.74
Ella describe la profecia que anuncia que el bodhisattva Ruciraketu se convertira en el
Buddha Rey de la Montafia de Oro y Joyas en un futuro lejano, y que su hijo Ripyaketu



sera el Buddha Luz de Adornos Dorados. Después de él, su otro hijo Ripyaprabha sera el
Buddha Suvarnaprabha. La diosa del arbol de la Bodhi sefiala que Jvalanantaratejoraja y
los otros diez mil devas de Trayastrimsa no han tenido en sus vidas pasadas una conducta
bodhisattva tan grandiosa como la de estos tres, y aun asi el Buddha ha profetizado que
alcanzaran el estado de budas. El Buddha explica que ganaron el mérito necesario
simplemente al escuchar y creer en El Sutra de la Sublime Luz Dorada. En un tiempo futuro,
todos los diez mil alcanzaran la budeidad en el mismo mundo, y cada uno tendra el nombre
Prasannavadanotpalagandhakita.

Capitulo 24: Curacién completa de enfermedades

i.75

El Buddha relata a la diosa del arbol de la Bodhi que, en un pasado distante, cuando el
Dharma de un buddha llamado Ratnasikhin habia desaparecido, existia un rey virtuoso
llamado Sures$varaprabha. Durante ese tiempo, un jefe de comerciantes llamado Jaladhara
tuvo un hijo llamado Jalavahana, quien aprendié medicina de su padre y fue capaz de curar
muchas enfermedades que aquejaban al reino.

Capitulo 25: Jalavahana, el hijo del jefe de comerciantes

i.76

El Buddha cuenta que Jalavahana tenia una esposa llamada Jalambujagarbha y dos hijos,
Jalambara y Jalagarbha. Junto con sus hijos, se adentr6 en el bosque donde descubrieron
un lago que estaba secandose, poniendo en peligro a los diez mil peces que vivian en él.
Una diosa del arbol se aparecio y le pidi6é a Jalavahana que salvara a los peces. Entonces,
construyé una sombra con ramas para protegerlos. Posteriormente, fue con el rey
Sure$varaprabha y obtuvo veinte elefantes, los cuales utilizé para llevar agua y rellenar el
lago. Ademas, envié a su hijo Jalambara a casa para conseguir tanta comida como fuera
posible, que luego us6 para alimentar a los peces. Finalmente, entro al lago y recité el
Dharma de la originacion dependiente y el nombre del Buddha Ratnasikhin.

Tiempo después, durante una festividad, Jalavahana se embriagé y cayé dormido. Mientras
tanto, los diez mil peces habian muerto. Sin embargo, gracias a su recitacion, los peces
renacieron en el paraiso de Trayastrim$a. Ellos se acercaron al dormido Jalavahanay le
ofrecieron numerosas perlas, haciendo que flores llovieran sobre su hogar, el lago y otros
lugares del reino. El rey convocé a Jalavahana, quien intuyé que estos fendmenos
ocurrieron debido a la muerte de los peces. Su hijo Jalambara fue al lago y confirmé que
todos los peces habian muerto.

El Buddha concluye revelando que él fue Jalavahana, la diosa del arbol de la Bodhi fue el
rey Suresvaraprabha, y los diez mil peces fueron los mencionados diez mil devas.

Este texto corresponde a un conjunto de capitulos que abordan relatos y ensefanzas del
Buda Sakyamuni, destacando eventos histéricos y simbdlicos en su vida y sus interacciones
con seguidores y seres divinos. Cada capitulo refleja temas fundamentales del budismo,



como la compasion, el sacrificio, la alabanza y la preservacion del Dharma. A continuacion,
un breve resumen de los puntos principales de cada capitulo:

Capitulo 26: Ofrecimiento del cuerpo

El Buda narra una de sus vidas pasadas como el principe Mahasattva, quien sacrifico su
vida para alimentar a una tigresa hambrienta y salvar a sus cachorros. Este acto de
compasion extrema ilustra el principio del sacrificio altruista como un medio para alcanzar la
iluminacion.

Capitulos 27 al 30: Alabanzas al Buda

Diversas figuras, como bodhisattvas, |la diosa del arbol Bodhi y Sarasvati, ofrecen alabanzas
al Buda en prosa y verso. Estas alabanzas destacan las cualidades iluminadas del Buda y
su capacidad para guiar a todos los seres hacia la liberacion.

Capitulo 31: La encomienda

En este capitulo final, el Buda confia a la asamblea la tarea de preservar y propagar el
sutra, destacando la importancia de su transmision para beneficiar a futuras generaciones.

Capitulo 1: Introduccién

El siitra comienza con una descripcion detallada del entorno y la audiencia en el Pico del
Buitre, Rajagrha. La asamblea incluye:

e Sravakas: Seguidores del Buda completamente iluminados, libres de las aflicciones.
Bodhisattvas: Grandes seres comprometidos con el beneficio de todos, destacados
por su paciencia, sabiduria y compasion.

e Entidades celestiales y sobrenaturales: Devas, nagas, yaksas, garudas, y otros,
comprometidos en proteger y preservar el Dharma.

El Buda emerge del samadhi para dirigirse a esta vasta asamblea, marcando el inicio de su
ensefanza.

Capitulo 1: La Introduccion

1.1
Rindo homenaje a todos los budas y bodhisattvas.

Asi escuché en una ocasion. El Bhagavat se encontraba en el profundo y completamente
puro reino del Dharma, que es el campo de actividad de todos los budas. Estaba residiendo
en la Montafa Pico del Buitre, en Rajagrha, junto con una sangha de diez mil veces noventa
y ocho mil grandes bhiksus, quienes, sin excepcion, eran arhats. Todos ellos estaban
purificados como el rey de los elefantes, sus contaminaciones habian cesado por completo,
carecian de klesas, tenian mentes liberadas, sabiduria completamente liberada, habian



realizado todo lo que debia hacerse, habian soltado su carga, habian alcanzado el objetivo,
habian terminado su compromiso con la existencia, habian obtenido el poder supremo
sublime, mantenian una conducta pura y correcta, estaban adornados con habilidad en
métodos y sabiduria, poseian las ocho liberaciones y habian llegado a la otra orilla.

1.2

Sus nombres eran el Venerable Ajiatakaundinya, el Venerable A$vaijit, el Venerable Vaspa,
el Venerable Mahanaman, el Venerable Bhadrika, el Venerable Mahakasyapa, el Venerable
Uruvilvakasyapa, el Venerable Gayakasyapa, el Venerable Nadikasyapa, el Venerable
Sariputra, el Venerable Mahamaudgalyayana, entre otros. Excepto por el Venerable
Ananda, esta gran sangha de $ravakas habia surgido de su samadhi vespertino, se acercé
a la presencia del Bhagavat, inclind sus cabezas a los pies del Bhagavat, lo circunvalaron
tres veces, manteniéndolo a su derecha, y luego se sentaron a un lado.

1.3

También se habia reunido alli un quintillén de bodhisattvas mahasattvas. Todos ellos
poseian un gran poder brillante y majestuoso, semejante al gran rey de los nagas. Tenian
gran fama, nobleza, pureza en su generosidad y conducta correcta; ofrecian y servian con
pureza; habian practicado la paciencia, la diligencia y la meditacion trascendental durante
incontables kalpas. Permanecian perfectamente en la atencion plena, habian abierto la
puerta a la sabiduria, se deleitaban en el yoga, los métodos y los poderes. Poseian
cogniciones superiores y la retencion mental, una elocuencia incesante, habian eliminado
todos los klesas, cortado las ataduras de estos y estaban préximos a obtener la sabiduria
omnisciente. Habian derrotado a Mara y a sus ejércitos, tocado el tambor del Dharma,
vencido a los tirthikas y llevado a estos al pensamiento correcto.

1.4

Entre ellos estaban los bodhisattvas: el que Gira la Rueda del Dharma Sin Obstrucciones, el
que Gira la Rueda del Dharma que Envuelve la Generacion de la Mente, Nityodyukta,
Aparikheda, Maitreya, Mafijusri, AvalokiteSvara, Dharanidvararaja, Rey del Adorno Intrépido,
Rey del Monte Sumeru, Rey del Océano Profundo, Ratnadhvaja, Gran Estandarte de la
Preciosa Victoria, Ksitigarbha, Akasagarbha, Bendicion de Mano Preciosa, Vajrapani,
Ratibala, Dharmabala, Gran Adorno Brillante, Gran Adorno de Dorado Resplandor,
Visuddhasila, Siempre Concentrado, Visuddhaprajia, Esfuerzo Ascético, Pensamiento
Como el Cielo, Gran Oracién Completamente Incesante, Dador de Medicinas, Disipador de
las Enfermedades del Afliccion, Bhaisajyaraja, Noble Alegria, entre muchos otros.

1.5

También se habian reunido ochocientos mil veces cien mil jévenes Licchavl. Entre ellos
estaban Kumara Resplandor del Ledn, Kumara Simhamati, Kumara Dharmadatta, Kumara
Otorgador de Poder, Kumara Gran Resplandor, Kuméara Gran Glorioso, Kumara Protegido
por el Buda, Kumara Protegido por el Dharma, Kumara Protegido por la Sangha, entre
otros.

1.6
Junto a ellos habia 42,000 devas, encabezados por Deva Priyadarsana, Deva Pramudita y
otros.



1.7
Ademas, se habian reunido 28,000 reyes naga, liderados por Naga Rey Padma y Naga Rey
Elapatra.

1.8
Asimismo, estaban presentes 36,000 yaksas, encabezados por el Rey Virlipaksa y otros.

1.9

Se encontraba un séquito de 49,000 garudas, liderados por el Rey de los Garudas
Gandhahastiprabhavaraja, junto a otros séquitos de gandharvas, asuras, kinnaras,
kumbhandas y mahoragas.

1.10

Todos estos seres, humanos y no humanos, habian desarrollado la motivacién de venerar y
servir al Bhagavat, con palmas juntas en senal de respeto y mirandolo sin parpadear,
aspiraban a escuchar el Dharma.

1.1
Entonces, el Bhagavat, durante esa tarde, se levanté de su samadhi, observé a la asamblea
y recito estos versos:

1.12

“El Sublime Resplandor Dorado, el noble Dharma,
Que es el rey de todos los sutras,

El campo de actividad de todos los budas,

Es muy dificil de oir y escuchar.
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“A través de mi ensefanza de este sublime sutra
Hoy, a esta asamblea,

Los budas en las cuatro direcciones

Otorgaran su bendicion:

1.14

“El Buda Aksobhya en el este,

El Buda Ratnaketu en el suir,

El Buda Amitabha en el oeste,

Y el Buda Dundubhisvara en el norte.

1.15

“Al ensefar hoy este supremo Dharma,
Todo el karma negativo llegara a su fin,
Porque esta sublime confesién auspiciosa
Supera todo karma negativo.

1.16
“Derrotara todo sufrimiento;
Otorgara toda felicidad.



Esta adornado con la raiz de la sabiduria,
Con omnisciencia y con todo esplendor.

1.17

“Aquellos seres con facultades deterioradas,
Que han sido atrapados por la desgracia,
Que han sido abandonados por los devas,

1.18

“Que son odiados por su familia y amigos,

Que han sido separados de su familia y compafieros,
Que estan en conflicto con otros,

Que sufren por la pérdida de sus bienes,

1.19

“Que son perjudicados por los planetas y constelaciones,
Que son atacados por terribles hechicerias,

Que son oprimidos por un sufrimiento extremo,

Las emociones aflictivas (klesas) y el karma,

1.20

“Que ven malos presagios en sus suefios,

Y estan extremadamente perturbados por el sufrimiento,
Deberian lavar sus cuerpos,

Y vestir ropas nuevas y limpias.

1.21

“Este rey de los sublimes sutras

Es el campo profundo de los budas,

Y deberian escuchar con una mente reverente
A quien lo lee, recita y posee.

1.22

“Entonces, por la bendicion del sutra,

Todos los malos suefios y malos presagios seran derrotados.
Todo sufrimiento sera repelido

Y llegara a un fin completo.

1.23

“Los Cuatro Grandes Reyes que protegen el mundo,
Sus ministros y cortes,

Y millones de yaksas

Vendran respetuosamente en su ayuda.

1.24

“La gran diosa Sarasvatl,

La Habitante del Nairafijana,
Haritl, la madre de los espiritus,
Y Drdha, la diosa de la tierra;



1.25

“Los sefiores Brahma, Sakra,
Los reyes nagas, los kinnaras,
Y los reyes de los garudas,
Junto con un séquito de asuras,

1.26

“Todos aquellos con gran poder,
Liderando a todos sus séquitos,

Estaran siempre presentes, dia y noche,
Protegiendo a ese individuo.

1.27

“Yoy a ensefiar este sutra,

Que es el campo profundo de los budas.

La intencion de los budas, la ensefianza hablada,
Es dificil de encontrar en millones de eones.

1.28

“Aquellos que escuchen este sutra
Y lo ensefien extensamente a otros,
Quienes se alegren con este sutra
Y realicen ofrendas a él,

1.29

“Tales individuos como esos

Seran continuamente venerados

A lo largo de incontables eones

Por devas, nagas, humanos y otros.

1.30

“Debido a su mérito inconmensurable,

Mayor que la cantidad de granos de arena en el Ganges,
Quien lea este sutra

Obtendra esas cualidades.

1.31

“Los bhagavats en las diez direcciones

Y los bodhisattvas de profunda actividad

Protegeran completamente a quienes posean este sutra
Y los liberaran del sufrimiento y los obstaculos.

1.32

“Quienes hagan ofrendas a este sutra
Deberian, como antes, lavar sus cuerpos
Y ofrecer alimentos, flores y perfumes,

Y tener una mente amorosa y compasiva.



1.33

“Quienes deseen escuchar este sutra

Deberian purificar sus mentes y hacerlas impecables,
Y si constantemente generan alegria,

Surgiran muchas cualidades positivas.

1.34

“Quienes escuchen este sutra

Con veneracion en sus mentes

Tendran un excelente renacimiento humano
Y estaran libres de sufrimientos y obstaculos.

1.35

“Es a través de la maduracion de raices virtuosas

Que ellos escuchan este sutra,

Que es alabado por los budas,

Y escuchan el Dharma de la purificacién a través del arrepentimiento.”

1.36
Esto concluye “La Introduccion,” el primer capitulo de “El Rey Supremo de los Sutras, el
Sublime Resplandor Dorado.”

Capitulo 2: La Enseianza sobre la Duracién de la Vida del Tathagata

21

En la gran ciudad de Rajagrha habitaba un bodhisattva mahasattva llamado Ruciraketu,
quien habia plantado buenas raices al servir y atender a incontables cientos de miles de
quintillones de budas.

2.2

En ese momento, el bodhisattva Ruciraketu se encontraba en soledad reflexionando:

"; Por qué causas y bajo qué condiciones el Bhagavat Sakyamuni tiene una vida tan breve
de solo ochenta anos?"

2.3

También penso:

"El Bhagavat ha dicho: 'Existen dos causas y dos condiciones para una larga vida.  Cuales
son? No matar a los seres y ofrecer alimento y bebida a otros'. El Bhagavat Sakyamuni ha
renunciado a matar y ha practicado el camino de las diez buenas acciones durante eones
innumerables e incalculables. Siempre ha dado alimento y bebida a todos los seres
hambrientos, incluso satisfaciéndolos con su propia carne, sangre, huesos y miembros, sin
mencionar otros tipos de alimentos y bebidas."

24

Mientras el bodhisattva pensaba en esto, gracias al poder de la bendicién del Bhagavat, su
casa se tornod instantdneamente vasta, inmensa, decorada y limpia, adornada con berilos
azules y diversas joyas, como un reino budico impregnado por las fragancias sublimes de
perfumes supremos que superaban los de los devas.
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En las cuatro direcciones aparecieron espontaneamente tronos perfectos de leones, hechos
de las cuatro joyas sublimes y cubiertos con tejidos preciosos divinos. Sobre esos tronos
descansaban lotos sublimes adornados con joyas, cuyas dimensiones se correspondian con
las de los tathagatas.

2.6

Sobre esos lotos se encontraban cuatro tathagatas: Aksobhya en el este,
Ratnaketu(Ratnasambhava) en el sur, Amitayus (Amitabha) en el oeste y
Dundubhisvara(Amogasiddhi) en el norte. Cada uno de ellos estaba sentado en posicion de
loto sobre su trono, irradiando rayos de luz que iluminaban la gran ciudad de Rajagrha, el
mundo del trichiliocosmos y los reinos budicos en las diez direcciones. Llovian flores divinas
y sonaban musicas celestiales. Por el poder de la bendicién del Bhagavat, todos los seres
en ese mundo experimentaron una dicha perfecta y estuvieron libres de sufrimientos.

2.7

Al ver a los cuatro tathagatas y los maravillosos sucesos, el bodhisattva Ruciraketu se llen6
de alegria y gozo. Con las manos juntas en gesto de reverencia, contemplé con mente
unificada las caracteristicas superiores de los tathagatas.

2.8
Sin embargo, continuaba preguntandose por qué el Tathagata Sakyamuni, poseedor de
cualidades ilimitadas, tenia una vida tan corta de solo ochenta anos.

29

Los cuatro bhagavats le dijeron al bodhisattva Ruciraketu:

"Noble hijo, salvo nosotros, que poseemos omnisciencia insuperable, no hay brahmas,
maras, mendicantes, brahmanes, humanos o no humanos en este mundo con sus devas
que puedan conocer o calcular el fin de la vida del Tathagata."

210

Cuando los bhagavats ensefiaron acerca de la duracion de la vida del Bhagavat Sakyamuni,
gracias al poder de su bendicién, devas de los reinos del deseo y la forma, nagas, yaksas,
gandharvas, asuras, garudas, kinnaras, mahoragas y cientos de miles de bodhisattvas se
congregaron en la casa del bodhisattva Ruciraketu.

2.1
Entonces, los cuatro bhagavats recitaron estos versos para ensefiar acerca de la vida del
Tathagata Sakyamuni:
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"Uno podria contar las gotas
De agua en todos los océanos,
Pero nadie podria calcular

La vida de Sakyamuni.

213
"Si todos los Sumerus se redujeran a particulas
Como semillas de mostaza, su numero podria conocerse,



Pero nadie podria calcular
La vida de Sakyamuni.

214

"Si se pudiera conocer el nimero de particulas
Que componen toda la gran tierra,

Aun asi nadie podria calcular

La vida de Sakyamuni.

215

"Incluso si alguien pudiera medir
Toda la extensién del espacio,
Aun asi nadie podria medir

La vida de Sakyamuni."

2.16

“Incluso si alguien contara

Durante diez millones de eones,

No podria determinar

La duracion de la vida del Bhagavat.

217

“Esto se debe a dos causas

Y a dos condiciones:

No ha quitado la vida a los seres
Y ha ofrecido alimento y bebida.
Es a través de estas dos causas
Que ha alcanzado una larga vida.

218

“Por lo tanto, es dificil conocer

La duracion de la vida del gran Muni.
La longitud de su vida es como

Un edn sin fin.

2.19

“Ruciraketu, debes saber esto.

No tengas dudas ni incertidumbre.

La vida del Jina es inconmensurable;

El nimero de sus afios no puede ser conocido.”

2.20

Entonces, el bodhisattva Ruciraketu, tras escuchar de esos cuatro tathagatas la ensefianza
sobre la duracion de la vida del Bhagavat Sakyamuni, les pregunto: [F.25.b]

“; Por qué el Bhagavat Sakyamuni, el Tathagata, manifiesta una vida tan corta?”

2.21
Los cuatro bhagavats respondieron al bodhisattva Ruciraketu:
“Noble ser, el Bhagavat Sakyamuni ha aparecido en el mundo en el tiempo de las cinco



degeneraciones. Los humanos tienen una vida de cien afios, una naturaleza inferior, pocas
raices de virtud y débiles, y carecen de aspiraciéon. Por lo tanto, la mayoria de esos seres
tienen la visién de que existe un yo, la vision de que hay un individuo, un ser, un alma y un
espiritu; sostienen visiones erréneas, la vision de ‘yo’ y ‘mio’, las visiones de eternismo y
nihilismo, entre otras. Por ello, el Tathagata Sakyamuni manifiesta una vida tan corta para
beneficiar a muchos seres y a muchos tirthikas, de modo que desarrollen el conocimiento
verdadero y alcancen rapidamente la iluminacion suprema y completa.

2.22

“‘Ademas, noble ser, si esos seres ven que el Tathagata entra en el nirvana, eso hara que lo
perciban como extremadamente dificil de encontrar. Percibiran miseria, sufrimiento, y
demas, [F.26.a] y rapidamente obtendran, poseeran, recitaran, comprenderan y ensefaran a
otros las ensefanzas de los sltras hablados por el Buddha Bhagavat y no los criticaran. Por
eso el Tathagata manifiesta una vida tan corta.

2.23

“¢ Por qué es asi? Si los seres vieran que el Tathagata no entra en el nirvana, no lo asistirian
con reverencia. No lo percibirian como extremadamente dificil de encontrar, y no
obtendrian, poseerian, recitarian, comprenderian y ensefarian a otros los sitras profundos
hablados por el Tathagata. ¢, Por qué seria eso? No tendrian reverencia porque siempre
verian al Buddha.

2.24

“Por ejemplo, noble ser, si un hombre viera que su padre posee muchas joyas y riquezas
crecientes, no percibiria esa riqueza como algo maravilloso o raro. ¢ Por qué? Porque
percibiria la riqueza de su padre como permanente.

2.25

“Noble ser, de la misma manera, si muchos seres vieran que el Bhagavat nunca entra en el
nirvana, no lo percibirian como maravilloso ni dificil de encontrar. ¢ Por qué seria asi?
Porque lo verian como permanente.

2.26

“Como otro ejemplo, noble ser, si un hombre que tuviera padres pobres y sin riquezas fuera
al palacio de un rey o a la mansion de un gran ministro y viera que esta llena de diversos
tesoros y riquezas preciosas, lo percibiria como algo maravilloso y dificil de encontrar.
Entonces, ese hombre pobre emprenderia varios métodos para adquirir riqueza con
diligencia y sin pereza. Por qué lo haria? Lo haria para dejar atras la pobreza y la miseria y
experimentar la felicidad.

2.27

“De la misma manera, noble ser, si muchos seres ven que el Tathagata entra en el nirvana,
lo percibiran como dificil de encontrar, desarrollaran la percepcion de que es dificil de
encontrar, y demas, hasta la percepcion de miseria, sufrimiento y demas. Ademas,
pensaran: ‘Los tathagatas aparecen en el mundo solo después de que han pasado
incontables, inconmensurables eones. Como las flores del arbol de higuera, apenas
aparecen alguna vez, y solo una vez.’ [F.26.b] Asi, esos muchos seres pensaran en él como
maravilloso y lo percibiran como dificil de encontrar. Luego, si ven al Tathagata, tendran



veneracion y deleite, y si escuchan la verdadera ensefianza del Dharma, la percibiran como
la ensefianza verdadera y sostendran correctamente todos los satras sin criticarlos.

2.28
“Por lo tanto, noble ser, debido a esas causas y condiciones, el Tathagata no permanece
mucho tiempo en el mundo, sino que entra en el nirvana.

“‘Noble ser, los tathagatas maduran a los seres conociendo esos métodos habiles.”

Entonces, después de hablar, los cuatro tathagatas desaparecieron.

2.29

El bodhisattva Ruciraketu fue entonces al Pico del Buitre, acompafado de innumerables
cientos de miles de bodhisattvas y de incontables cientos de miles de quintillones de otros
seres. Llegaron ante el omnisciente Tathdgata Sakyamuni, inclinaron sus cabezas a los pies
del Bhagavat y se sentaron a un lado.

2.30

El bodhisattva Ruciraketu describié entonces en detalle lo que habia ocurrido.

En ese momento, los cuatro tathagatas llegaron al lugar donde el Bhagavat Sakyamuni
estaba en el Pico del Buitre, se sentaron en sus tronos en las direcciones correspondientes
y dijeron a sus asistentes bodhisattvas:

“Nobles, id ante el Bhagavat Sakyamuni y repetidle estas palabras nuestras, preguntandole
por su salud:

‘¢ No te encuentras un poco indispuesto? ¢ No sientes algun dolor? Ya sea que estés de pie
o sentado, en todas tus actividades, ¢ te encuentras bien de salud?’

Decidle también:

‘Si el Tathagata Sakyamuni, con el propésito de beneficiar a los seres, disipar el obstaculo
del hambre y traer felicidad, ensefiara hoy el Sutra de la Sublime Luz Dorada, el
significado del extremadamente profundo Dharma, seria excelente, excelente. Y nosotros
también nos regocijariamos en ello.”

2.31

Esos asistentes se acercaron al Bhagavat Sakyamuni desde sus diferentes direcciones,
inclinaron sus cabezas a sus pies, se acomodaron en un lugar particular y, al unisono,
realizaron esta peticion al Bhagavat:

“Esos maestros de devas y humanos, con sus ilimitadas voces, preguntaron por tu salud
diciendo:

‘¢ No te encuentras un poco indispuesto? No sientes algun dolor? Ya sea que estés de pie
o sentado, en todas tus actividades, ¢te encuentras bien de salud?’

También dijeron:

‘Si el Tathagata Sakyamuni, con el propésito de beneficiar a los seres, disipar el obstaculo
del hambre y traer felicidad, ensefiara hoy el Sutra de la Sublime Luz Dorada, el
significado del extremadamente profundo Dharma, seria excelente, excelente.”



2.32

Entonces el tathagata, arhat, completamente iluminado Sakyamuni dijo a esos asistentes
bodhisattvas:

“iEs excelente, excelente que esos cuatro tathagatas hayan solicitado el verdadero Dharma
para beneficiar y traer felicidad a todos los seres!”

2.33

En ese momento, el Bhagavat pronuncié estos versos:

“Siempre estoy presente en el Pico del Buitre,
Donde ensefo este precioso sutra,

Pero para madurar completamente a los seres,
Manifestaré el pasar al nirvana.

2.34

“Los seres ordinarios que tienen visiones equivocadas
No creeran en mis ensefianzas;

Para madurarlos completamente,

Manifestaré el pasar al nirvana.”

2.35

En ese momento, en esa gran asamblea, habia un brahman de la familia Kaundinya, el
maestro del Dharma Vyakarana. Junto con un séquito de innumerables cientos de miles de
brahmanes, habia hecho ofrendas al Bhagavat. Al escuchar al Tathagata pronunciar las
palabras “pasar al nirvana”, derramo lagrimas. Llorando, se inclind ante los pies del
Bhagavat y le dijo:

“Si el Tathagata realmente tiene amor y gran compasion por los seres, por tu bondad,
beneficialos y traeles felicidad. Eres como nuestra madre y nuestro padre, y por lo tanto no
hay nadie mas que se asemeje a ti. Eres un protector y refugio para todo el mundo, y por
eso eres tan brillante y puro como la luna llena. Traes iluminacion con tu gran sabiduria, y
por eso eres como el sol naciente. Miras a todos los seres por igual, con un afecto que no
es diferente al que tienes por Rahula. Ruego que el Bhagavat me conceda permiso para
hacer una oracion”.

2.36

Entonces, el Bhagavat permanecio en silencio. A través del poder de la bendicion del
Bhagavat, un joven Licchavt presente alli, llamado "Visto como Delicia por Todos los Seres",
dijo al brahman Kaundinya:

“Oh gran brahman, ¢qué clase de oracién deseas recibir hoy del Bhagavat? Yo te la
concederé”.

2.37



“Oh joven”, respondi6 el brahman, “deseo hacer ofrendas al insuperable Bhagavat, y por
eso hoy estoy solicitando del Tathagata una reliquia del tamafio de una semilla de mostaza.
¢ Por qué? He oido que, en el pasado, cuando un hombre 0 una mujer noble obtenian una
reliquia del tamano de una semilla de mostaza y la veneraban y ofrecian ofrendas a ella,
esa persona renacia en el paraiso Trayastrimséa y se convertia en Sakra, el sefior de los
devas”.

2.38

Entonces, el joven le dijo al brahman:

“Si deseas renacer en el paraiso Trayastrimsa y disfrutar del perfecto fruto del karma,
entonces deberias escuchar, con una mente concentrada, el Supremamente Victorioso
Rey de los Sutras, la Sublime Luz Dorada. Este sutra es supremo entre todos los sutras v,
por lo tanto, es dificil de conocer y penetrar. Por ello, los Sravakas y pratyekabuddhas son
incapaces de comprenderlo. Este sutra genera el fruto ilimitado de los resultados del mérito
y lo realiza hasta alcanzar la iluminacién suprema. Hoy te han ensefado solo una pequefia
parte de ese tema”.

2.39

“Bien hecho, joven”, respondié el brahman. “Este Supremamente Victorioso Rey de los
Sutras, la Sublime Luz Dorada es muy profundo y supremo. Es dificil de conocer, dificil de
penetrar, y por lo tanto incluso los sravakas y pratyekabuddhas no lo comprenderan. Por lo
tanto, no hace falta decir que nosotros, personas de bajo rango de las regiones fronterizas,
con poco conocimiento limitado, no lo entenderemos. Es por eso que hoy busco una reliquia
del Tathagata del tamafio de una semilla de mostaza. La llevaré a mi tierra, la colocaré en
un cofre precioso y le haré ofrendas y la veneraré con respeto. Entonces, cuando haya
fallecido, seré Sakra, el sefior de los devas, y experimentaré felicidad continuamente. Por mi
bien, ¢por qué no haces hoy una oracion al que tiene sabiduria y conducta virtuosa?”

2.40

En ese momento, el joven pronuncié estos versos al brahman:

“Lotos blancos brotando de

Las feroces olas del rio Ganges,
Ruisenores convirtiéndose en caracolas,
Y cuervos volviéndose rojos;

241

“Frutos de palmera creciendo

De los arboles de manzana rosa,

Y hojas de mango brotando

En las ramas de los arboles de datiles—

2.42



“Es posible que estas cosas maravillosas
Ocurran juntas,

Pero una reliquia del Bhagavat

Es algo que nunca sera visto.
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“Cuando sublimes y excelentes ropas

Que puedan usarse en climas frios

Sean tejidas con el pelo de tortugas,
Entonces busca una reliquia del Bhagavat.
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“Cuando las paredes de una casa

Sean construidas con patas de moscas

Y sean firmes y sdlidas,

Entonces busca una reliquia del Bhagavat.
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“Si hay un momento en que las sanguijuelas
Crecen dientes blancos en sus bocas

Que son largos y afilados como armas,
Entonces busca una reliquia del Bhagavat.

2.46

“Si hay un momento en que los cuernos de una liebre
Son tomados y convertidos en una escalera pura

Por la que puedes ascender a los reinos superiores,
Entonces busca una reliquia del Bhagavat.

2.47

“Cuando un ratén sube esa escalera

Y puede atacar a los asuras

Y oscurecer la luna en el cielo,

Entonces busca una reliquia del Bhagavat.

2.48

“Cuando una mosca se embriaga,
Deambula por las ciudades,

Y construye una gran casa,

Entonces busca una reliquia del Bhagavat.

2.49



“Cuando los labios de un burro se vuelven
Tan rojos como un fruto de bimba,

Y es habil en el canto y el baile,

Entonces busca una reliquia del Bhagavat”.

2.50

“Cuando un buho y un cuervo

Jueguen juntos en un lugar

Y se conviertan en grandes amigos,
Entonces busca una reliquia del Bhagavat.

2.51

“Cuando un parasol y un dosel se hagan
De las hojas del arbol palash,

Y brinden refugio de la lluvia que cae,
Entonces busca una reliquia del Bhagavat.

2.52

“Cuando todos los grandes barcos,

Llenos de riquezas y joyas,

Puedan navegar por tierra seca,

Entonces busca una reliquia del Bhagavat.

2.53

“Cuando una mosca levante el monte Gandhamadana
En su pico de polvo de hierro

Y alegremente vuele con él,

Entonces busca una reliquia del Bhagavat.”

2.54

Después de escuchar estos versos, el maestro del Dharma, el brahman Vyakarana,
respondié en verso al joven Licchavt llamado "Visto como Delicia por Todos los Seres":

2.55

“iBien hecho, gran joven!

Eres la buena fortuna de esta asamblea.
Hijo de los jinas, con grandes palabras

Y una mente habil en métodos,

Tu insuperable budeidad ha sido profetizada.

2.56



“El Tathagata, con gran vision,

Es un protector del mundo.

Por lo tanto, deberias escuchar con atencion,
Ya que hoy ensefaré esto en etapas.

2.57

“El rango de los budas es inconcebible;

No tienen igual en estos mundos.

Permanecen constantemente en la naturaleza del cuerpo del Dharma,
Por lo que no hay diferencia en su practica de meditacion.

2.58

“Todos los cuerpos de los budas son iguales,
Y también lo es su ensefianza del Dharma.
Los budas no tienen acciones.

Son primordialmente sin nacimiento.

2.59

“El Bhagavat tiene un cuerpo vajra;

A través del método, manifiesta un cuerpo de emanacion.

Por lo tanto, el Bhagavat no produce

Una reliquia ni siquiera del tamano de una semilla de mostaza.

2.60

“El Bhagavat no tiene un cuerpo de carne y hueso,
Entonces, ¢cdmo podria haber reliquias de él?
Pero, para beneficiar a los seres,

A través del método deja un cuerpo.

2.61

“El cuerpo del Dharma es el verdadero buda.

El reino del Dharma es el Tathagata.

Esto es lo que el verdadero cuerpo es,

Y por ello esa es la clase de Dharma que se ensefia.”

2.62

Entonces, treinta y dos mil devas dentro de esa asamblea, al escuchar esa ensefianza
sobre la extensa duracién de la vida del Tathagata, desarrollaron la aspiracion hacia la
iluminaciéon mas elevada y completa. Habian alcanzado una maravillosa y espléndida
felicidad, deleite y alegria, y todos recitaron estos versos en una sola voz:

2.63



“El Buda no pasa al nirvana;

El verdadero Dharma nunca desaparece.
Pero, para beneficiar a los seres,
Manifiesta pasar al nirvana.

2.64

“El Bhagavat es inconcebible;

Su supremo cuerpo no tiene rasgos separados.
Pero, para beneficiar a los seres,

Demuestra una variedad de manifestaciones.”

2.65

Después de escuchar la ensefianza sobre la longevidad del Tathagata Sakyamuni
directamente de los cuatro tathagatas, de los dos grandes seres y de los devas, el
bodhisattva Ruciraketu se levanté de su asiento, junto sus palmas y dijo con reverencia:
“Bhagavat, si verdaderamente los tathagatas no pasan al nirvana ni dejan reliquias, ¢ por
qué se enseina en los sdtras que el Buda pasa al nirvana y deja reliquias? Y que los budas
del pasado también manifestaron un cuerpo fallecido y lo dejaron en el mundo para que
devas y humanos mostraran veneracion, respeto y ofrecieran ofrendas, obteniendo asi
méritos inconmensurables. Hoy se ha dicho que no existen, y por eso tengo dudas e
incertidumbre. Bhagavat, ruego que nos mires con compasion y aclares esto en detalle.”

2.66

Entonces, el Bhagavat dijo al bodhisattva mahasattva Ruciraketu y a la gran asamblea:
“Esto es lo que deben saber: la ensefianza de que hay un paso al nirvana y que existen
reliquias se ensena con un significado implicito. Por lo tanto, escuchen atentamente cual es
ese significado.

2.67

“Noble hijo, los bodhisattvas mahasattvas entienden de esta manera, a través de estas diez
cualidades, que el Tathagata, el completo Buda, ensefia el gran paso final al nirvana segun
el verdadero significado de su naturaleza.

2.68

“¢ Cuales son estas diez?
Primero, nirvana significa que los tathagatas han eliminado completamente toda obstruccion
de los klesas y toda obstruccion al conocimiento; todo ello ha cesado."

2.69
"Segundo, nirvana significa que los tathagatas han realizado perfectamente que los seres
no tienen esencia y que los fendmenos no tienen esencia.



2.70
"Tercero, nirvana significa que hay una transformacion del estado del cuerpo y del estado de
las cualidades.

2.71
"Cuarto, nirvana significa que las causas y condiciones para beneficiar a los seres han
cesado de forma natural.
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"Quinto, nirvana significa que se alcanza directamente el cuerpo del Dharma debido a la
igualdad y ausencia de diferenciacion en las caracteristicas de la verdadera naturaleza.

2.73
"Sexto, nirvana significa que se realiza que no hay dualidad en la naturaleza de samsara y
nirvana.

2.74
"Séptimo, nirvana significa que la pureza se manifiesta a través de la realizacion de la raiz
de los fendbmenos.

2.75
"Octavo, nirvana significa que se ha practicado perfectamente la meditacion en la que todos
los fendmenos estan desprovistos de nacimiento y de cesacion.

2.76
"Noveno, nirvana significa que se ha alcanzado la sabiduria a través de la igualdad de la
verdadera naturaleza, el reino de los fendmenos y la conclusién ultima.
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"Décimo, nirvana significa que se alcanza el entendimiento de que no hay diferencia entre la
naturaleza de todos los fendmenos y la naturaleza del nirvana.

2.78
"Noble, estas son las diez cualidades de la ensefianza sobre el ingreso en el nirvana.

2.79

"Ademas, noble, los bodhisattvas mahasattvas saben y entienden de esta manera, a través
de estas diez cualidades, que el Tathagata, Arhat, Samyaksambuddha ensefia el gran
ingreso en el nirvana supremo segun el significado de su verdadera naturaleza.

2.80
"¢ Cuales son estas diez?

"Primero, el deseo es la base de los klesas, de modo que surgen del deseo; los budas
bhagavats eliminan completamente el deseo, y esto se llama nirvana.

2.81

"Segundo, los tathagatas han eliminado completamente el klesa del deseo vy, por lo tanto, no
adquieren ningun fendmeno. Dado que no adquieren tales fendmenos, no tienen ida, ni
venida, ni adquisicién. Por lo tanto, esto se llama nirvana.



2.82

"Tercero, de esa manera, los tathagatas no tienen ida, ni venida, ni apego; este es el cuerpo
del Dharma, que no tiene nacimiento ni cesacion. Esta ausencia de nacimiento y cesacion
se llama nirvana.

2.83
"Cuarto, esa ausencia de nacimiento y cesacion es indescriptible con palabras; esta mas
alla del alcance de las palabras. Por lo tanto, esto se llama nirvana.

2.84
"Quinto, existe la transformacion de nacimiento y cesacién en la medida en que los
fendmenos no tienen un yo ni un individuo. Por lo tanto, esto se llama nirvana.

2.85

"Sexto, los budas han realizado que los klesas y los klesas proximos son manchas
incidentales y que la verdadera naturaleza es primaria y no tiene ida ni venida. Por lo tanto,
esto se llama nirvana.

2.86

"Séptimo, aquello que es la verdadera naturaleza es valido; todo lo demas es invalido. Por
lo tanto, aquello que es la verdadera naturaleza valida es un tathagata, y por lo tanto, esto
se llama nirvana.

2.87

"Octavo, aquello que es la conclusién ultima esta libre de elaboraciones mentales, y solo un
tathagata percibe directamente esa conclusion ultima. Esa eliminacién de elaboraciones
mentales se llama nirvana.

2.88

"Noveno, aquello que esta desprovisto de nacimiento es valido; aquello que tiene
nacimiento es falso. Asi, los tontos infantiles se hunden en el pantano del samsara y son
arrastrados por el deseo, mientras que el cuerpo del Tathagata esta verdaderamente
desprovisto de cualquier invalidez—esto se llama nirvana.

2.89

"Décimo, los fendmenos invalidos surgen de condiciones, mientras que un fenédmeno valido
no surge de condiciones; la naturaleza de aquello que es el cuerpo del Dharma de un
tathagata es valida. Por lo tanto, esto se llama nirvana.

2.90

"Ademas, noble, los bodhisattvas mahasattvas saben y entienden de esta manera, a través
de estas diez cualidades, que el Tathagata, Arhat, Samyaksambuddha ensefia el gran
ingreso en el nirvana supremo segun el significado de su verdadera naturaleza.

2.9
"¢ Cuales son estas diez?

"Primero, los tathagatas han realizado perfectamente que no hay un ‘yo’ o ‘mio’ en la
generosidad ni en los resultados de la generosidad; por lo tanto, han disipado



completamente las visiones incorrectas sobre la generosidad y sus resultados, y asi esto se
llama nirvana.

292

"Segundo, los tathagatas han realizado perfectamente que no existe un 'yo' ni 'mio' en la
conducta correcta ni en los resultados de la conducta correcta; por lo tanto, han disipado
completamente las visiones incorrectas sobre la conducta correcta y sus resultados, y asi
esto es llamado nirvana.

293

"Tercero, los tathagatas han realizado perfectamente que no existe un 'yo' ni 'mio’ en la
paciencia ni en los resultados de la paciencia; por lo tanto, han disipado completamente las
visiones incorrectas sobre la paciencia y sus resultados, y asi esto es llamado nirvana.

2,94

"Cuarto, los tathagatas han realizado perfectamente que no existe un 'yo' ni 'mio' en la
diligencia ni en los resultados de la diligencia; por lo tanto, han disipado completamente las
visiones incorrectas sobre la diligencia y sus resultados, y asi esto es llamado nirvana.

295

"Quinto, los tathagatas han realizado perfectamente que no existe un 'yo' ni 'mio' en la
meditacion ni en los resultados de la meditacién; por lo tanto, han disipado completamente
las visiones incorrectas sobre la meditacion y sus resultados, y asi esto es llamado nirvana.

2,96

"Sexto, los tathagatas han realizado perfectamente que no existe un 'yo' ni 'mio' en la
sabiduria ni en los resultados de la sabiduria; por lo tanto, han disipado completamente las
visiones incorrectas sobre la sabiduria y sus resultados, y asi esto es llamado nirvana.

297

"Séptimo, los tathagatas han realizado perfectamente que no hay esencia en todos los
seres ni en todo aquello que no son seres—en todos los fendmenos—y asi han disipado
completamente las visiones incorrectas sobre estos. Asi, esto es llamado nirvana.

2,98

"Octavo, aquellos que tienen anhelo y apego dentro de si mismos estaran comprometidos
en la busqueda. Debido a este compromiso en la busqueda, experimentaran muchos tipos
diferentes de sufrimiento. Los tathagatas han realizado perfectamente que eliminar el
anhelo dentro de uno mismo pondra fin a la busqueda, y por lo tanto no tienen busqueda.
Asi, esto es llamado nirvana.

2.99

"Noveno, todos los fenémenos compuestos tienen nimero y medida, mientras que los
fendmenos no compuestos estan libres de niumero y medida. Los tathagatas han
descartado los fenémenos compuestos y han manifestado fenédmenos no compuestos, y por
lo tanto no tienen numero ni medida. Asi, esto es llamado nirvana.

2.100
"Décimo, los tathagatas han realizado perfectamente que la naturaleza de todos los seres y



fendmenos es vacia, y que no hay ninguna esencia existente de la vacuidad distinta de esa
vacuidad misma—esa vacuidad es el verdadero cuerpo del Dharma, y asi esto es llamado
nirvana.

2101

"También, noble, ¢ por qué no seria un maravilloso milagro que los tathagatas no pasaran al
nirvana? También hay diez maravillosas cualidades del Dharma, que son las actividades de
los tathagatas.

2.102
"¢ Cuales son esas diez?

"Primero, el samsara tiene defectos mientras que el nirvana es paz. Pero porque ellos
conocen la igualdad del samsara y el nirvana, no tienen la actividad de permanecer ni en el
samsara ni en el nirvana, pero nunca se cansan de beneficiar a los seres. Esa es una
actividad de los tathagatas.

2103

"Segundo, respecto a los seres, los tathagatas no piensan: 'Estos seres infantiles y
comunes sostienen visiones incorrectas y estan atados por los klesas. Por lo tanto, hoy haré
que disciernan y comprendan, y luego los liberaré.' En cambio, a través del poder de su
amor previo y raices virtuosas, sin ningun pensamiento, espontaneamente liberan a esos
seres de acuerdo con sus facultades, naturalezas, deseos y aspiraciones, y les dan
ensefanzas validas hasta el final del futuro.

2104

"Tercero, aunque los tathagatas no piensan: 'Hoy beneficiaré a los seres ensefandoles las
doce formas de la ensefianza,' sin embargo, a través del poder de la virtud de su bondad
pasada, ensefian extensamente a los seres hasta el fin del futuro, que no tiene fin.

2.105

"Cuarto, los tathagatas no piensan: ‘Hoy iré a las aldeas, ciudades y suburbios para recibir
limosnas de los palacios y hogares de reyes, ministros, brahmanes, ksatriyas, vaisyas,
sudras, y otros.” Sin embargo, a través del poder de su previa habituacién a ciertas
conductas del cuerpo, habla y mente, espontdneamente van alli para beneficiar y recibir
limosnas. Esa es una actividad de los tathagatas.

2.106

"Quinto, en los cuerpos de los tathagatas no hay hambre ni sed, ni excrementos ni orina, ni
signos de debilidad. Aunque reciben limosnas, no las consumen ni tienen pensamiento
alguno de hacerlo, pero, no obstante, para beneficiar a los seres, manifiestan las
caracteristicas de consumir limosnas. Esa es una actividad de los tathagatas.

2.107

"Sexto, los tathagatas no piensan: ‘Ensefiaré el Dharma de acuerdo con las capacidades
superiores, intermedias e inferiores de estos muchos seres.” Sin embargo, sin pensamiento,
ensefan el Dharma en exacta concordancia con los factores de las capacidades y
habilidades de los seres. Esa es una actividad de los tathagatas.



2.108

"Séptimo, los tathagatas no piensan: ‘Estos seres no me tienen reverencia ni respeto,
siempre me critican y me abusan, por lo que no les hablaré, pero estos otros siempre me
son reverenciales y respetuosos, y me alaban, asi que hablaré con ellos.” En cambio, un
tathagata ve a todos por igual con amor y compasion, sin dualidad alguna. Esa es una
actividad de los tathagatas.

2.109

"Octavo, los tathagatas no tienen amor ni odio, orgullo, deseo, avaricia, ni klesas. En
cambio, siempre alaban el deleite en la soledad, el tener pocos deseos y el evitar
multitudes. Esa es una actividad de los tathagatas.

2.110

"Noveno, no hay un solo fendmeno que los tathagatas no conozcan o comprendan
perfectamente; estos son percibidos directamente por su sabiduria, que es como un espejo.
Aunque no tienen pensamientos, los tathagatas ven el karma que los seres crean y, en
armonia con sus mentes, los guian con métodos para sacarlos del samsara. Esa es una
actividad de los tathagatas.

2111

"Décimo, los tathagatas no sienten deleite al ver que los seres se enriquecen y prosperan, ni
se angustian al verlos caer en la pobreza. Sin embargo, los tathagatas, espontaneamente,
con gran compasion sin impedimentos, protegen y reunen a aquellos seres que ven
realizando conductas correctas, y si ven seres realizando conductas incorrectas, también
espontaneamente, con gran compasion sin impedimentos, los protegen y reunen. Esa es
una actividad de los tathagatas.

2112

"Noble, entiende de esa manera que los tathagatas arhat samyaksambuddhas manifiestan
la posesidn de infinitas actividades validas. Debes saber que esas son las verdaderas
cualidades del nirvana."

2113

"El paso al nirvana que a veces se observa es una manifestacion realizada a través de la
sabiduria en los métodos. Cuando los tathagatas dejan reliquias, los seres las respetan,
veneran y les hacen ofrendas. Esto ocurre debido al poder de las raices virtuosas
provenientes de la bondad de los tathagatas. Quienes realicen esas ofrendas estaran, en el
futuro, libres de los ocho estados desfavorables, honraran a los tathagatas, se encontraran
con kalyanamitras, no abandonaran una mente virtuosa, poseeran un meérito de maduracion
inconmensurable, se liberaran rapidamente del samsara y no seran destruidos ni atados por
el samsara. Dedicaos sin distraccion a realizar una conducta tan sublime como esta."

2114

Entonces, el bodhisattva Ruciraketu, habiendo escuchado directamente del Bhagavat la
ensefanza sobre no pasar al nirvana y sobre actividades extremadamente profundas, junto
las palmas de sus manos en veneracion y dijo: "A partir de hoy, entenderé que el Tathagata,
el gran maestro, no pasa al nirvana y que dejar reliquias se hace para beneficiar a los seres.
Por lo tanto, estoy feliz, complacido, alegre y lleno de asombro y admiracion."



2115

Cuando se ensefo este capitulo sobre la duracién de la vida del Tathagata, todos esos
innumerables e incontables seres desarrollaron la aspiracion por la iluminacion mas elevada
y completa, que no tiene igual.

2.116

Los cuatro tathagatas desaparecieron. El bodhisattva Ruciraketu, habiendo inclinado su
cuerpo ante los pies del Bhagavat y habiéndose levantado, regreso para sentarse en ese
lugar.

2117
Aqui concluye "La Ensefianza sobre la Duracién de la Vida del Tathagata," el segundo
capitulo de "El Rey Supremamente Victorioso de los Satras, la Sublime Luz Dorada."

Capitulo 3: La Diferenciacion de los Tres Cuerpos

31

Entonces, el bodhisattva mahasattva Akééagarbha se levant6 de su asiento en medio de
esa gran asamblea y, con su manto superior colocado sobre un hombro, arrodill6é su rodilla
derecha, coloco reverentemente las palmas juntas, e incliné su cabeza ante los pies del
Bhagavat. Ofrecio flores hechas de oro y joyas, estandartes preciosos, banderas y sublimes
y supremas sombirillas, y luego pregunté al Bhagavat:

"Bhagavat, ¢como pueden los bodhisattvas mahasattvas lograr, de acuerdo con el Dharma,
el secreto extremadamente profundo de los tathagatas?"

3.2
El Bhagavat dijo: "Noble hijo, escucha bien y guarda esto en tu mente. Te lo revelaré.

3.3

"Noble hijo, todos los tathagatas tienen tres tipos de cuerpos. ¢ Cuales son estos tres? Son
el cuerpo de emanacion, el cuerpo de disfrute perfecto y el cuerpo del Dharma. Estos tres
cuerpos estan incluidos en la perfeccion de la iluminacion suprema y completa. Quien
entienda y comprenda esto saldra rapidamente del samsara.

3.4

"¢ Como deberian los bodhisattvas comprender el cuerpo de emanacién? Noble hijo, en el
pasado, cuando los tathagatas estaban purificando los bhimis, realizaron todo tipo de
Dharmas para el beneficio de todos los seres. Aunque ya los habian realizado, continuaron
perfeccionandolos hasta alcanzar la maestria total mediante el poder de su practica
meditativa. A través de esa gran maestria, entendieron cuales eran las aspiraciones, las
conductas y las naturalezas de todos los seres. Sin depender del tiempo ni del lugar,
ensefian el Dharma apropiado de acuerdo con el momento y las caracteristicas de los
seres. Los diversos tipos de cuerpos que manifiestan son llamados cuerpos de emanacion.

3.5

"Noble hijo, como deberian los bodhisattvas comprender el cuerpo de disfrute? De esta
manera: para que los bodhisattvas logren la realizacion, para ensefar la verdad ultima y que
conozcan el unico sabor de samsara y nirvana, para disipar la vision del apego al yo, para
hacer que los seres atemorizados y aterrorizados encuentren felicidad, para crear la base



de infinitos Dharmas de los budas, y para estar exactamente en armonia con la verdadera
naturaleza, los tathagatas poseen cuerpos con la perfeccion de los treinta y dos signos y las
ochenta caracteristicas de un gran ser, rodeados de auras perfectas de luz alrededor de sus
cabezas y cuerpos. Estos son llamados cuerpos de disfrute.

3.6

"Noble hijo, ¢ cdmo deberian los bodhisattvas mahasattvas comprender el cuerpo del
Dharma? Al haberse disipado completamente las obstrucciones de los klesas y al haberse
completado totalmente las cualidades virtuosas, solo permanece la posesion de la
verdadera naturaleza y la sabiduria de la verdadera naturaleza. Esto es lo que se llama el
cuerpo del Dharma.

3.7

"Los primeros dos cuerpos son meras designaciones, mientras que el cuerpo del Dharma es
verdadero y la base de esos dos otros cuerpos. ¢ Por qué? Porque existe solo la verdadera
naturaleza de los fendmenos y la sabiduria no conceptual, y no hay otras cualidades
separadas de todos los budas. Todos los budas poseen una perfeccion de sabiduria, y
todos sus klesas han cesado completamente, de modo que los budas han alcanzado
pureza. Por lo tanto, todas las cualidades budicas estan contenidas en la verdadera
naturaleza y en la sabiduria de la verdadera naturaleza.

3.8

"Ademas, noble hijo, todos los budas han alcanzado la maestria en el beneficio para uno
mismo y para los demas. El beneficio para uno mismo es la verdadera naturaleza de los
fendmenos, y el beneficio para los demas es la sabiduria de la verdadera naturaleza.
Debido a que han alcanzado el poder para beneficiar a si mismos y a los demas, hay una
variedad perfecta de actos infinitos, y asi revelan los innumerables, incontables y diferentes
Dharmas de los budas.

3.9

"Como analogia, noble hijo, sobre la base de pensamientos incorrectos, se manifiestan
varios klesas, diversas causas karmicas y diferentes resultados maduros. De la misma
manera, sobre la base de la verdadera naturaleza de los fendmenos y la sabiduria de la
verdadera naturaleza, se manifiestan las diferentes cualidades de los budas,
pratyekabuddhas y $ravakas.

3.10

"Sobre la base de la verdadera naturaleza de los fenédmenos y la sabiduria de la verdadera
naturaleza, se logra el poder sobre las cualidades de la budeidad, que son supremamente
inconcebibles. Como analogia, adornar el cielo pintando una imagen en él es inconcebible;
de la misma manera, lograr las cualidades de la budeidad sobre la base de la verdadera
naturaleza de los fendmenos y la sabiduria de la verdadera naturaleza es inconcebible.

3.1

"Noble hijo, cuando no hay pensamientos dentro de la verdadera naturaleza de los
fendmenos y la sabiduria de la verdadera naturaleza, ;cémo puede haber una actividad
perfecta y espontanea?

3.12



"Como ejemplo, noble hijo, aunque los tathagatas entran en el nirvana, debido a que han
alcanzado maestria en las plegarias de aspiracion, existe una perfeccion en los diversos
tipos de actividades. De la misma manera, la verdadera naturaleza y la sabiduria de la
verdadera naturaleza han alcanzado maestria en la realizacion de actos.

3.13

"Asimismo, aunque los bodhisattvas mahasattvas entran en ecuanimidad dentro del
samadhi, debido a sus plegarias de aspiracion pasadas, se levantan de ese samadhi y se
involucran en muchas actividades.

3.14
"Del mismo modo, aunque no hay pensamientos en ninguna de esas cualidades, existe una
perfeccién espontanea de actividades.

3.15

"Como analogia, noble hijo, el sol y la luna no tienen pensamientos, el agua y los espejos no
tienen pensamientos, y la luz no tiene pensamientos; sin embargo, la combinacion de estos
tres causa que aparezcan reflejos. De la misma manera, no hay pensamientos en la
verdadera naturaleza de los fendmenos ni en la sabiduria de esa verdadera naturaleza; sin
embargo, debido a la maestria en las plegarias de aspiracion, asi como una combinacion de
factores permite que los reflejos del sol y la luna aparezcan, a través de una combinacion de
factores los cuerpos de disfrute y de emanacién manifiestan sus apariencias ante los seres
que son dignos.

3.16

"Ademas, noble hijo, ampliando la analogia, hay innumerables aguas y espejos, y debido a
la luz, manifiestan diversas caracteristicas de reflejos en el espacio. Sin embargo, el
espacio no tiene caracteristicas.

3.17

"De la misma manera, noble hijo, lo que guia a los discipulos son los reflejos del cuerpo del
Dharma. A través del poder de las plegarias de aspiracion, las diversas caracteristicas
aparecen desde los otros dos cuerpos, pero en el nivel del cuerpo del Dharma no hay
caracteristicas diversas.

3.18

"Noble hijo, sobre la base de esos dos cuerpos se ensefa que existe el nirvana con residuo
para todos los budas. [F.36.a] Sobre la base del cuerpo del Dharma se ensefia que existe el
nirvana sin residuo. ¢ Por qué? Porque este representa la cesacion ultima de todos los
fendbmenos. Sobre la base de estos tres cuerpos, se ensefa el nirvana sin ubicacion para
todos los budas.

3.19
"No hay permanencia en el nirvana debido a los dos cuerpos, ya que no existe budeidad
fuera del cuerpo del Dharma.



3.20

"s Por qué se dice que los dos cuerpos no estan en el nirvana? Porque esos dos cuerpos
son meras designaciones y carecen de validez intrinseca; surgen y cesan en cada instante
y no estan presentes de manera definitiva. No son definitivos porque surgen de forma
repetida. El cuerpo del Dharma no es asi, y por ello esos dos cuerpos no son nirvana. El
cuerpo del Dharma es no dual en relacién con ellos, y por lo tanto, no mora en el nirvana.
Asi, sobre la base de estos tres cuerpos, se ensefia el nirvana sin ubicacién.

3.21

"Noble hijo, todos los seres ordinarios estan atrapados en el samsara y poseen
oscurecimientos debido a las tres caracteristicas, y como resultado, estan lejos de los tres
cuerpos. ¢, Cuales son esas tres? Son la caracteristica de lo imputado, la caracteristica de lo
dependiente y la caracteristica de lo verdaderamente existente.

3.22

"Es debido a que estas caracteristicas no se conocen, no han cesado y no han sido
purificadas que los seres no estan cerca de los tres cuerpos. Es debido a que estas
caracteristicas son conocidas, han cesado y han sido purificadas que los budas, los
Bhagavats, poseen los tres cuerpos.

3.23

"Noble hijo, los seres ordinarios, como nifios inmaduros, estan lejos de los tres cuerpos
porque no se han liberado de las tres conciencias. Cuales son esas tres? Son la
conciencia que interactua con los objetos, la mentacién que se basa en el fundamento,
[F.36.b] y la conciencia base.

3.24

"La conciencia que interactua con los objetos cesa a través del camino de la pacificacion.
La mentacion que se basa en el fundamento cesa al seguir el camino de la eliminacion. La
conciencia base se purifica mediante el camino supremo.

3.25

"El cuerpo de emanacion se manifiesta porque la conciencia que interactia con los objetos
cesa. El cuerpo de gozo se manifiesta cuando la mentacién que se basa en el fundamento
cesa. El cuerpo del Dharma se alcanza porque la conciencia base es purificada. Es por eso
que los tathagatas poseen los tres cuerpos.

3.26

"Noble hijo, mediante el poder del primero de esos cuerpos, los budas comparten la misma
actividad; mediante el poder del segundo de esos cuerpos, los budas comparten el mismo
proposito; y mediante el poder del tercer cuerpo, los budas comparten el mismo cuerpo.

3.27

"Noble hijo, el primer cuerpo de los budas adopta multiples formas segun las aspiraciones
de los seres y, por lo tanto, manifiesta diversas caracteristicas, siendo ensefiado como
multiple. El segundo cuerpo de los budas, porque sus discipulos tienen una misma
mentalidad, manifiesta una Unica caracteristica, siendo ensenado como unico. El tercer
cuerpo de los budas permea todas las formas de esas dos caracteristicas y no es un campo
de experiencia con caracteristicas, por lo que se ensefia como ni igual ni diferente."



3.38
"¢ Qué es aquello que no es ni el cuerpo de emanacion ni el cuerpo de gozo? Es el cuerpo
del Dharma.

3.39

"Noble hijo, el cuerpo del Dharma se describe como no dualidad. ;Qué es la no dualidad?
En el cuerpo del Dharma no existen caracteristicas ni bases para caracteristicas; por lo
tanto, no hay existencia ni inexistencia; el cuerpo del Dharma no es singular ni diverso; no
es un ndmero ni carece de numero; no es luz ni oscuridad.

3.40

"La sabiduria de la verdadera naturaleza no percibe caracteristicas ni bases para
caracteristicas; no percibe existencia ni inexistencia; no percibe singularidad ni diferencias;
no percibe numero ni ausencia de numero; no percibe luz ni oscuridad.

3.41

"Por lo tanto, el campo de experiencia puro y la sabiduria pura no pueden ser examinados.
Aunque en ellos no hay nada que pueda llamarse 'conducta’, son la base para la cesacién y
el camino. Por lo tanto, uno debe saber que las diversas actividades de un tathagata
aparecen dentro de este cuerpo del Dharma. [F.38.a]

3.42

"Noble hijo, es dificil evaluar la causa, condicién, campo de experiencia, ubicacion,
resultado y base de este cuerpo, y por ello se comprende que este cuerpo mismo es el
Mahayana. Es la naturaleza de los tathagatas, la esencia de los tathagatas. Sobre la base
de este cuerpo se alcanza el primer surgimiento de la aspiracion al despertar. También se
manifiestan la mente que practica la meditacion en los bhamis, la mente irreversible, la
mente con una sola vida restante, la mente adamantina (vajra), e incluso la mente de un
tathagata. De la misma manera, aparecen todas las cualidades sublimes, inconmensurables
e infinitas de los tathagatas. Sobre la base del cuerpo del Dharma, también aparecen
innumerables grandes samadhis. Asimismo, toda gran sabiduria surge sobre la base de
este cuerpo del Dharma. Por ello, los dos cuerpos se manifiestan sobre la base del samadhi
y la sabiduria."

3.43

"Este cuerpo del Dharma depende de su propia naturaleza, y por eso se le llama eterno.
También se le llama 'yo'. Como depende del gran samadhi, se le llama bienaventuranza. Y
como depende de la gran sabiduria, se le llama pureza. Por lo tanto, un tathagata
permanece eternamente, ha alcanzado el poder, es bienaventurado y feliz, y se ha vuelto
completamente puro.

Nota: En este verso, el texto BG emplea el término & ("realidad") en lugar de # ("yo").

3.44

"Sobre la base del gran samadhi, se manifiestan todos los samadhis, como el heroico
samadhi; toda la atencion plena, como la gran atencién plena a los fendmenos; todas las
cualidades de los budas, como el gran amor y la gran compasion; todas las retenciones,
todas las cogniciones superiores, todos los poderes, [F.38.b] y la posesion de todas las
cualidades de igualdad.



3.45

"Sobre la base de esta gran sabiduria, aparecen las diez fuerzas, las cuatro certezas, los
cuatro discernimientos, las ciento ochenta cualidades Unicas y, en general, innumerables y
maravillosas cualidades.

3.46

"Como analogia, sobre la base de una joya preciosa que cumple deseos, aparecen varios
tipos de joyas incontables e innumerables. De la misma manera, sobre la base del precioso
samadhi y la preciosa sabiduria, surgen las innumerables y sublimes cualidades de los
budas.

3.47

"Noble hijo, este cuerpo del Dharma, el samadhi y la sabiduria trascienden todas las
caracteristicas, y no hay apego a las caracteristicas, por lo que no pueden ser analizados.
No son ni permanentes ni nihilistas, y por ello se les llama el camino medio.

3.48

"Aunque hay pensamientos, en la naturaleza esencial no hay pensamientos. Aunque hay
una enumeracion triple, en esencia no hay tres, y por tanto no hay incremento ni
disminucion. Es como una ilusién o un suefio, donde no hay objeto ni sujeto. Por ello, la
naturaleza esencial del cuerpo del Dharma es el estado de liberacion, que esta mas alla del
alcance del reino de Yama. Ha trascendido la oscuridad del samsara. Los seres no pueden
alcanzarlo ni realizarlo. Es el estado en el que habitan los budas y los bodhisattvas.

3.49

"Como analogia, noble hijo, si un hombre desea oro, buscara por todas partes mineral de

oro, y cuando lo encuentre, lo molera, extraera su esencia, lo fundira y obtendra oro puro

como lo deseaba. [F.39.a] Luego lo convertira en diversos tipos de joyeria, como anillos, y
aunque lo use de diversas maneras, la naturaleza del oro no cambiara en absoluto.

3.50

"Ademas, noble hijo, si hombres o mujeres nobles desean alcanzar la suprema liberacion o
realizar acciones mundanas virtuosas, y ven al Tathagata o a sus seguidores, se acercaran
y preguntaran: '‘Bhagavan, ¢qué es una accion virtuosa y qué es una accion no virtuosa?

¢ Cual es la practica verdadera a través de la cual se alcanza una conducta pura?' Entonces
el Buddha Bhagavan o sus seguidores, al escuchar sus preguntas, pensaran en ese
momento: 'Estos nobles hombres y mujeres desean escuchar el Dharma porque buscan la
pureza'. Pensando asi, revelaran y ensefiaran el Dharma, de modo que esos nobles
hombres y mujeres lo comprendan.

3.51

"Al escuchar el Dharma, lo recordaran correctamente, no lo olvidaran, desarrollaran la
aspiracion a practicarlo, adquiriran el poder de la diligencia, eliminaran la ociosidad y se
purificaran de todas las obscuraciones. Evitaran la falta de veneracion por los campos de
entrenamiento, pacificaran la agitaciéon y el arrepentimiento [F.39.b] en su mente, y luego
entraran en la primera bhimi.

3.52
"Sobre la base de la mente de la primera bhimi, eliminaran aquello que obstruye el



beneficio para los seres y entraran en la segunda bhami. En esa bhami, eliminaran aquello
gue obstruye la no violencia y entraran en la tercera bhimi. En esa bhami, eliminaran la
obstruccién a purificar la mente y hacerla décil, y entraran en la cuarta bhiimi. En esa
bhimi, eliminaran la obstruccion a los métodos habiles y entraran en la quinta bhdmi. En
esa bhami, eliminaran la obstruccion a percibir la verdad ultima y relativa, y entraran en la
sexta bhami. En esa bhimi, eliminaran la obstruccién a la conducta que percibe
caracteristicas y entraran en la séptima bhimi. En esa bhimi, eliminaran la obstruccién a no
ver la cesacion de caracteristicas y entraran en la octava bhiimi. En esa bhimi, eliminaran
la obstruccion a no ver el surgimiento de caracteristicas y entraran en la novena bhimi. En
esa bhumi, eliminaran la obstruccion a las seis cogniciones superiores y entraran en la
décima bhami. En esa bhimi, eliminaran la obstruccidn al conocimiento, eliminaran la
conciencia base y entraran en la bhami de los tathagatas.

3.53

"Entrar en la bhimi de los tathagatas tiene tres purezas; por eso se le llama perfectamente
pura. ¢ Cuales son esas tres? Estar puro de los klesas, estar puro del sufrimiento y estar
puro de las caracteristicas. Esto es como cuando el oro ha sido adecuadamente fundido,
purificado y moldeado, se ha vuelto inoxidable, pero esto solo aclara su pureza primordial.
No seria correcto decir que, debido a la pureza del oro, no existia oro.

3.54

"Como analogia, el agua turbia se vuelve clara, y aunque se vuelve inoxidable, es la
naturaleza primordialmente pura del agua la que se manifiesta; por ello, no seria correcto
decir que no habia agua. De la misma manera, porque el cuerpo del Dharma esta mezclado
con los klesas, cuando el sufrimiento y su origen se eliminan completamente y no queda
ningun residuo de tendencias negativas, la naturaleza primordialmente pura de la budeidad
se aclara. Por lo tanto, no seria correcto decir que esta esencia era inexistente. [F.40.a]

3.55

"Como otra analogia, si el cielo esta cubierto por humo, nubes, polvo o niebla, cuando se
aclara, el elemento del espacio se vuelve puro; por lo tanto, no seria correcto decir que el
espacio habia dejado de existir. De la misma manera, el cuerpo del Dharma se llama puro
porque los muchos sufrimientos han llegado a su fin, pero no seria correcto decir que la
esencia no existia.

3.56

"Como otra analogia, si un hombre duerme y en un suefo se ve arrastrado por un gran rio,
mueve las piernas y los brazos y no permanece inactivo ni de cuerpo ni de mente, y por ello
cruza el rio y alcanza la otra orilla. Pero cuando despierta de ese suefio, no ve el rio, la orilla
de este lado ni la orilla del otro lado como existencias separadas, pero no seria correcto
decir que no habia mente.

3.57

"Como otra analogia, la mente se vuelve pura cuando cesan los pensamientos invalidos del
samsara, pero no seria correcto decir que la mente no habia existido. De la misma manera,
los pensamientos no surgen en el reino del Dharma, y por ello se le llama puro, pero no
seria correcto decir que la verdadera esencia de la budeidad era inexistente.



3.58

"Ademas, noble hijo, el cuerpo de gozo se manifiesta porque el cuerpo del Dharma se
purifica de las obscuraciones de los klesas. El cuerpo de emanacion se manifiesta porque
se purifica de las obscuraciones del karma. El cuerpo del Dharma se manifiesta porque se
purifica de las obscuraciones de la sabiduria.

3.59

"Como analogia, el relampago aparece en el cielo, y la luz surge del relampago. De la
misma manera, el cuerpo de disfrute se manifiesta a partir del cuerpo del Dharma, y el
cuerpo de emanacion se manifiesta a partir del cuerpo de disfrute.

3.60

"El cuerpo del Dharma se manifiesta debido a su naturaleza pura. El cuerpo de disfrute se
manifiesta debido a la sabiduria pura. El cuerpo de emanacion se manifiesta debido al
samadhi puro.

3.61

"La pureza de estos tres no es diferente de la verdadera naturaleza del cuerpo del Dharma.
Por lo tanto, esa verdadera naturaleza—[F.40.b] la verdadera naturaleza de un solo sabor, la
verdadera naturaleza de la liberacién, y la verdadera naturaleza ultima—no es diferente de
los cuerpos de los budas.

3.62

"Los nobles hombres o mujeres que dicen: ‘El Tathagata es nuestro gran maestro’, y
quienes tienen verdadera conviccidon,192 comprenden con claridad que los cuerpos de los
tathagatas no estan separados.

3.63

"Por lo tanto, noble ser, si se disipa la mentacion invalida de todos los campos de
experiencia, se realizara que no existen caracteristicas dualistas y los pensamientos
cesaran. En la practica de los aryas, esa verdadera naturaleza no tiene caracteristicas
dualistas, y practican correctamente para que todas las obstrucciones se eliminen y cesen
completamente.

3.64
"A través del cese de las obstrucciones a la verdadera naturaleza, se alcanza la verdadera
naturaleza y la sabiduria perfectamente pura de la verdadera naturaleza.

3.65

"Cuando el reino del Dharma, la verdadera naturaleza y la sabiduria valida se purifican, se
acumula la perfeccion del poder independiente.193 También cesan completamente todas
las obstrucciones, se logra la purificaciéon de todas ellas, y por ello se le llama ‘la verdadera
naturaleza,’ ‘la verdadera sabiduria,’ y ‘las verdaderas caracteristicas.’ Ver esto se llama ‘la
vision de los aryas,’ y por lo tanto se llama ‘ver verdaderamente la budeidad.’

3.66
"¢ Por qué? Porque la verdadera naturaleza de los fendmenos se ve correctamente, y por
ello los tathagatas ven a todos los tathagatas.



3.67

"; Por qué? [F.41.a] Los $ravakas y pratyekabuddhas que se apartan de los tres reinos
buscan el verdadero campo de experiencia, pero no lo conocen ni lo ven. Como tales
individuos arya no pueden comprenderlo ni verlo, los seres ordinarios desarrollan duda e
incertidumbre, tienen pensamientos incorrectos y no pueden trascenderlos.

3.68

"Como analogia, si un conejo débil intentara saltar un océano,194 no cabe duda de que no
alcanzaria la otra orilla. § Por qué? Porque tiene muy poca fuerza.195 De la misma manera,
los seres ordinarios infantiles no pueden comprender la verdadera naturaleza de los
fendmenos.

3.69

"Los tathagatas no poseen un punto de vista compuesto de pensamientos, pero han
alcanzado un gran poder sobre los fendmenos, tienen una sabiduria perfectamente pura 'y
extremadamente profunda, y su campo de experiencia no es igual al de otros. Por ello, los
tathagatas, sin preocuparse por sus propios cuerpos y vidas, han soportado dificultades
durante incontables eones para alcanzar este supremo y sublime cuerpo que es
inconcebible, incomparable, mas alla del alcance de las palabras, perfectamente
distintivo196 y libre de todo temor.

3.70

"Noble ser, quien conoce y ve la verdadera naturaleza de los fenémenos no experimenta
nacimiento, envejecimiento, enfermedad197 ni muerte; tiene una vida util inconmensurable;
no necesita dormir; no tiene hambre ni sed; y su mente esta siempre en samadhi198 sin
distraccion ni inestabilidad.

3.7

"Quien desarrolle la aspiracion de discutir con el Tathagata no vera al Tathagata. Todo lo
que los tathagatas dicen es beneficioso para todos, y por ello quien escuche y oiga eso

ciertamente sera liberado. No encontraran bestias feroces, humanos feroces, ni [F.41.b]

espiritus feroces.199 No habra fin a los resultados beneficiosos de escuchar el Dharma.

3.72

"Los tathagatas no tienen neutralidad. No poseen el pensamiento: ‘Yo conozco todos los
campos de experiencia.’200 No perciben samsara y nirvana como separados. Los
tathagatas no tienen ninguna incertidumbre.201 Los tathagatas nunca carecen de sabiduria
en todas las cuatro formas de actividad fisica. No existe fendmeno alguno hacia el que no
tengan amor y compasién. No hay un solo ser al que no traigan felicidad y beneficio.

3.73

"Noble ser, quien escuche este Sitra de la Sublime Luz Dorada y crea en él nunca caera en
una existencia como ser infernal, animal, preta o asura, sino que siempre renacera entre
devas o humanos. Asi, nunca tendran un renacimiento inferior y siempre serviran y
honraran a los tathagatas, escucharan y obtendran el Dharma, y renaceran en reinos
budicos puros. j,Por qué? Porque han escuchado este Dharma extremadamente profundo.



3.74
"Esos nobles hombres y mujeres202 son conocidos y profetizados por los tathagatas y
estan progresando de manera irreversible hacia la iluminaciéon suprema y completa.

3.75

"Los nobles hombres y mujeres203 que escuchen este profundo y sublime Dharma incluso
una sola vez no calumniaran a los tathagatas, no denigraran el Dharma y no difamaran a la
noble sangha. Con el propésito de que los seres que aun no han desarrollado buenas raices
las desarrollen, [F.42.a] y para que las buenas raices que ya se han desarrollado aumenten,
se expandan y maduren, inspiraran a todos los seres en todos los reinos del mundo a
realizar las seis perfecciones."

3.76

Entonces, el bodhisattva Akasagarbha, Brahma, Sakra, los Cuatro Maharajas y la gran
asamblea de devas se levantaron de sus asientos, y con sus vestiduras sobre un hombro,
juntaron las palmas de sus manos y, con veneracion, inclinaron sus cabezas a los pies del
Bhagavat.

3.77
Luego dijeron al Bhagavat: "En cualquier tierra donde se ensefie este excelente Siitra de la
Sublime Luz Dorada, habra cuatro tipos de beneficios. ¢ Cuales son esos cuatro?

3.78

"Primero, el ejército del rey sera fuerte y crecera, de modo que no habra enemigos
invasores. Habra largas vidas y ausencia de enfermedades. Habra buena fortuna y felicidad,
y el sublime Dharma se difundira y aumentara.

3.79

"Segundo, dentro del palacio, las reinas, sus asistentes, los principes204 y los ministros
estaran en armonia, no discutiran y evitaran el engafo y la calumnia, de modo que el rey los
autorizara y honrara.

3.80

"Tercero, los mendicantes, los brahmanes y el pueblo practicaran el verdadero Dharma, no
tendran enfermedades, seran felices, no morirdn prematuramente y acumularan mucho
mérito.

3.81

"Cuarto, en los tres tiempos, los cuatro grandes elementos estaran en armonia; los devas
otorgaran su bendicion y su proteccién completa—al tener amor y compasion igualmente
por todos, no causaran dafo y no tendran pensamientos de malicia; y los seres tomaran
refugio en las Tres Joyas, y todos practicaran la conducta de la iluminacion.

"Esos son los cuatro tipos de beneficios. [F.42.b]

3.82

"Bhagavat, para que podamos lograr que este siitra se difunda extensamente de manera
continua, iremos a los lugares donde estén las personas que poseen este sutra205 y los
beneficiaremos.206"



3.83

"iNobles seres, eso es excelente, excelente!", dijo el Bhagavat. "Al lograr que, con mentes
dedicadas, este sublime rey de los sutras se difunda,207 este verdadero Dharma
permanecera en el mundo por mucho tiempo."

3.84
Esto concluye "La Diferenciacion de los Tres Cuerpos," el tercer capitulo de "El Rey
Supremo Victorioso de los Sitras, la Sublime Luz Dorada."

4: La vision en un sueiio de la purificacion a través del arrepentimiento, del "Sutra del
Sublime Rey de la Luz Dorada™:

4.1

Entonces, el bodhisattva Ruciraketu estaba feliz y rebosante de alegria tras haber
escuchado el extremadamente sublime Dharma directamente del Bhagavat. Lo contempld
con atencion plena y regresé a su hogar.209 Mientras dormia esa noche, en un suefio vio
un gran tambor dorado que brillaba intensamente como el disco del sol. De esos rayos de
luz, vio en las diez direcciones a incontables budas sentados en tronos de berilo bajo
arboles preciosos, rodeados por asambleas de cientos de miles, y ensefiaban el Dharma.

4.2

Un brahman golpeé ese tambor, y de él surgié un fuerte sonido; de ese sonido se
ensefaron sublimes versos del Dharma sobre la confesién de malas acciones, los cuales
Ruciraketu escuchd. Los guardo integramente en su mente y permanecié en atencién plena
unidireccional.

4.3

Al amanecer, sali¢ de la ciudad de Rajagrha. Acompafiado por un séquito de cientos de
miles incontables, y llevando objetos para ofrecer,210 se dirigié al Pico del Buitre y se
presento ante el Bhagavat. Se postré a los pies del Bhagavat, esparcié flores y perfume.211
Luego circunvalé al Bhagavat tres veces, manteniéndolo a su derecha, y se senté a un lado.
[F.43.a] Junté las palmas de sus manos, miré con veneracion el rostro del Bhagavat, y dijo:
“‘Bhagavat, sofié que un brahman golpeaba un sublime tambor dorado del cual surgi¢ un
fuerte sonido, y de ese sonido se ensefiaron sublimes versos del Dharma sobre la confesion
de malas acciones. Los memoricé y los recuerdo. Bhagavat, te ruego que, a través de tu
gran compasion, me permitas recitarlos”.

4.4
Entonces, en presencia del Bhagavat, recitd esos versos:

4.5

“En un suefio que tuve anoche,

Vi un gran tambor dorado

Con una forma excepcionalmente superior,
Completamente impregnado de rayos de luz.



4.6

“Era como el disco del sol,

Su resplandor extendiéndose por todas partes,
Llenando los mundos en las diez direcciones.
Vi una multitud completa de budas

4.7

“Sentados en tronos de berilo

Bajo arboles preciosos,

Rodeados por asambleas respetuosas
De incontables cientos de miles.

4.8

“Entonces aparecio un brahman

Que golpeo el gran tambor dorado,

Y del sonido de ese gran tambor

Se pronunciaron estos sublimes versos:

4.9

“‘Que el sonido del tambor de la luz dorada

Se extienda por todos los reinos del trichiliocosmo,212

Y que, a través del poder y la fuerza del sonido del tambor dorado,
Cesen los terribles sufrimientos en las tres existencias inferiores,213

410

“‘Que todos los numerosos sufrimientos humanos,

Y todas las obstrucciones de los klesas cesen permanentemente,
Que el miedo sea disipado y haya felicidad,214

Tal como lo ha alcanzado el Sefor de los Munis, el Bhagavat.215

4.1

“ ‘El Bhagavat, en el gran océano del samsara,

Ha practicado la conducta virtuosa y alcanzado la sabiduria.216
El hace que los seres posean los aspectos de la iluminacién

Y, finalmente, los conduce a un océano de buenas cualidades.217

412

“‘Que todos los que escuchen el sonido del gran tambor

De la sublime luz dorada alcancen la voz de Brahma, [F.43.b]
Alcancen el resultado que es la iluminacién suprema,

Y giren constantemente la rueda perfecta del Dharma.

413

“ ‘Que sus vidas continten por incontables eones,

Y que enseien el Dharma correctamente para beneficiar a los seres.
Que pongan fin a numerosos kle$as y sufrimientos,

Y que hagan cesar el deseo, la ira, la ignorancia, y mas.



414

“‘Que los seres en las existencias inferiores,

Cuyos cuerpos estan impregnados por un gran fuego ardiente,
Al escuchar el sublime sonido del gran tambor

Sean liberados del sufrimiento218 y tomen refugio en el Buda.

4.15

“*Que todos alcancen el conocimiento de vidas pasadas,
Recordando cien mil vidas.219

Que recuerden al Sefor de los Munis

Y escuchen la profunda ensenanza del Tathagata.

4.16

“*‘A través de escuchar el sublime sonido del tambor dorado,
Que siempre confien en los budas.

Que todos abandonen completamente las malas acciones

Y practiquen solo aquello que es puro y bueno.

417

“*Que todos los humanos y devas

Que oren con devocién unidireccional220
Escuchen el sublime sonido del tambor dorado
Y cumplan completamente sus aspiraciones.

418

“‘Que los seres que han caido en Avici,

Cuyos cuerpos son atormentados por los fuegos del infierno,
Y aquellos que estan en el samsara sin protector ni refugio,

Al escuchar ese sonido, hagan que cesen sus sufrimientos.221

419

“*Que aquellos nacidos como devas, humanos, pretas y animales,
Que estan experimentando muchos obstaculos y sufrimientos,222
Al escuchar el sublime sonido del tambor dorado

Se liberen del sufrimiento y alcancen la liberacion.

4.20

“‘Ruego que los sefiores de los seres de dos piernas, que en este momento
Estan continuamente presentes en mundos en las diez direcciones,

Me miren con amor

Con mentes de gran compasion.223

4.21
“‘Cualquier ser que no tenga refugio
Y que carezca de protector:



Que aquellos que se encuentren en tal condicion
Tengan los grandes refugios.

4.22

“‘En presencia de los que poseen las diez fuerzas (los budas),
Hoy confieso, con mente unificada, todas [F.44.3]

Las acciones negativas extremadamente graves,

Los pecados que he cometido en el pasado.

4.23

“‘Constantemente he cometido acciones negativas

Por no creer en los budas,

Por no reverenciar a los gurus y kalyanamitras (amigos espirituales virtuosos),
Y por no haber realizado muchas acciones virtuosas.
4.24

“‘Constantemente he cometido acciones negativas

Por enorgullecerme de mi alto estatus,

De mi linaje y de mis posesiones,

Y por ser arrogante debido a mi juventud.

4.25

“‘Constantemente he cometido acciones negativas

Por albergar pensamientos incorrectos de manera persistente,
Por pronunciar palabras dafinas

Y por no ver estos actos como pecaminosos.

4.26

“‘Constantemente he cometido acciones negativas

Por mantener una mentalidad necia,

Con la mente oscurecida por la tiniebla de la ignorancia,
Y por seguir companferos malvados.

4.27

“‘He cometido acciones negativas debido a

Mi deleite en los entretenimientos mundanos,

Por estar en un estado de miseria,

O por estar atado por el deseo y el odio.

4.28

“'He cometido acciones negativas porque

Me he apoyado en amigos no virtuosos,

Por estar motivado por la envidia y la codicia,

Y por la pobreza y el engano.

4.29

“‘Aunque no aspiré a cometer muchas acciones negativas,
He cometido tales actos

Por miedo y terror,

O porque estaba bajo el poder de otros.



4.30

“'He cometido acciones negativas porque,

Aunque no aspiré a muchas acciones negativas,

Lo hice por miedo y terror

O porque estaba bajo el poder de otros.

4.31

“'He cometido acciones negativas porque

Mis pensamientos estaban completamente distraidos,
Por estar enojado o guardar rencor,

Y porque me atormentaban el hambre y la sed.

4.32

“‘He cometido acciones negativas debido a

Ser consumido por el fuego de las aflicciones mentales (klesas)
En el anhelo por comida y bebida,

Y por ropas y mujeres.

4.33

“‘Todas las muchas acciones negativas que he hecho,
Como no tener veneracion en mi mente

Por el Buda, el Dharma y el Sangha,

Hoy las confieso individualmente todas.

4.34

“‘Todas las muchas acciones negativas que he hecho,
Como no tener veneracion en mi mente

Por los pratyekabuddhas y los bodisatvas,

Hoy las confieso individualmente todas.

4.35

“‘Todas las muchas acciones negativas que he hecho,
Como criticar ignorantemente el Dharma [F.44.b]

Y no tener respeto por mis padres,

Hoy las confieso individualmente todas.

4.36

“‘Todas las muchas acciones negativas que he hecho,
Por el poder de la ignorancia,

Del orgullo, del deseo y de la ira,

Hoy las confieso individualmente todas.

4.37

“‘Que los incontables budas en los reinos

De las diez direcciones, a quienes hago ofrendas,
Sean guias para todos los seres

Y los liberen del sufrimiento y los obstaculos.

4.38

“‘Que cada ser individual



More en los diez bhimis (etapas del bodisatva).
Habiendo perfeccionado mérito y sabiduria,

Que guien a los seres como budas.

4.39

“‘Que yo, por el bien de todos los seres,

Soporte dificultades por cien mil kalpas (eones),

Y mediante el poder de la sabiduria

Los libere del océano del sufrimiento.

4.40

“‘Que yo, por el bien de todos los seres,

Ensenie el profundo Sutra de la Luz Dorada Supremamente Victoriosa
Y elimine todo su karma negativo.

4.41

“‘Si alguien que ha cometido acciones negativas graves
Durante cien mil kalpas (eones)

Las confiesa y se arrepiente, incluso por un instante,
Sera purificado de todo ese karma negativo.

4.42

“‘Si alguien hace una confesién

Como en esta Luz Dorada Sublime,

Mediante su poder, rapidamente

Sera purificado de una multitud de sufrimientos.

4.43

“‘Que nunca me canse de meditar constantemente en
Cien mil samadbhis (estados de concentracién),
Incontables retenciones mentales (dharanis),

Y las fuerzas, poderes y aspectos del despertar (bodhi).
4.44

“‘Que alcance los diez bhiimis (etapas del bodisatva),
La mas perfecta de las joyas,

Complete las cualidades de un buda,

Y libere a los caidos en el samsara (ciclo de existencia).
4.45

“‘Que obtenga del océano de los budas

Un tesoro de cualidades extremadamente profundo,
Una perfeccion de sabiduria sublime

Que es dificil de concebir.

4.46

“‘Suplico que todos los budas en las diez direcciones
Me observen y consideren [F.45.3]

Con sus mentes de gran compasion

Y acepten la confesion que realizo.



4.47

“‘He cometido muchas acciones negativas,

Y la miseria y el miedo surgen constantemente en mi mente.
Incluso en todas las cuatro clases de acciones fisicas,
No he experimentado felicidad.

4.48

“‘Los budas, que poseen gran compasion,
Pueden disipar el miedo en los seres.

Suplico que acepten mi confesion

Y me liberen de la miseria y el temor.

4.49

“‘Suplico que con el agua de la compasion

Me limpien por completo

De toda oscuridad de las aflicciones (klesas)

Y del karma que he acumulado.

4.50

“‘Con mente unificada, confieso y me arrepiento
De las acciones negativas que cometi en el pasado
Y de las que he cometido en el presente;

Que sea purificado de todas ellas.

4.51

“‘Me comprometo a no repetir

Estas acciones negativas en el futuro,

Y si hay alguna transgresion,

Nunca la ocultaré.

4.52

“‘Hay tres actos fisicos, cuatro verbales,

Y tres tipos de acciones mentales

Que han mantenido a los seres en ataduras
Desde tiempos sin principio y sin fin.

4.53

“‘A través de esos tres tipos de conductas

Se cometen las diez acciones negativas.
Confieso cada uno de mis

Numerosos errores de ese tipo.

4.54

“‘Debido a que he cometido muchas acciones negativas,
Experimentaré su maduracion y sufrimiento.
Sinceramente confieso cada una de ellas

En presencia de los budas.

4.55

“‘Hoy me regocijo en todas



Las numerosas acciones virtuosas

Que existen en este Jambudvipa (el mundo humano)

Y en otros reinos del universo.

4.56

“‘Suplico que rechace las diez acciones negativas,

Practique el camino de las diez acciones virtuosas,

Me establezca en los diez bhumis,

Y siempre contemple a los budas en las diez direcciones.

4.57

“‘Mediante el poder de las raices de virtud

Que he acumulado a través del mérito y la sabiduria [F.45.b]

Con mi cuerpo, habla y mente,

Que alcance rapidamente la sabiduria suprema.

4.58

“‘Hoy, en presencia de los que poseen las diez fuerzas (los budas),
Confieso y me arrepiento de muchos sufrimientos y obstaculos:
Los obstaculos de la estupidez de los necios en las tres existencias;
Los obstaculos de siempre crear karma negativo grave;

4.59

“‘Los obstaculos acumulados por deseos incorrectos;

Los obstaculos de vagar continuamente por las existencias;

Los obstaculos del apego a este mundo;

Los obstaculos de las aflicciones de todos los seres inmaduros;
4.60

“‘Los obstaculos de una mente perturbada y errénea;

Los obstaculos de depender de amigos malvados;

Los obstaculos del deseo y apego al samsara;

Los obstaculos de acciones negativas por ira, estupidez e ignorancia;
4.61

“‘Los obstaculos de los ocho estados desafortunados y amigos malvados;
Y los obstaculos de no acumular mérito y cualidades virtuosas.
Hoy, en presencia de todos los jinas (victoriosos, budas),

Confieso acciones y pecados sin fin.

4.62

“‘Hoy me refugio en todos los tathagatas,

Que, como montanas doradas, iluminan las diez direcciones.
Rindo homenaje al insuperable océano de cualidades.

Suplico que todos los tathagatas me acojan con amor y compasion.
4.63

“‘Sus cuerpos son dorados, puros y sin mancha;

Sus ojos son puros y del color del berilo.



Los sefiores que poseen gloria, magnificencia y renombre:

El sol de su compasién y sabiduria disipa la oscuridad.

4.64

“‘La luz solar de los budas ilumina todo.

Son completamente puros, inmaculados, libres de impurezas.

Las lunas de los munis (sabios) iluminan y refrescan,

Disipando el tormento de las aflicciones en los seres.

4.65

“‘Estan perfectamente adornados por los treinta y dos signos.
Tienen las ochenta excelentes caracteristicas, completas.

Sus cualidades son dificiles de comprender y no tienen igual.
Como la luz del sol, iluminan el mundo.

4.66

“‘Tienen un color inmaculado como el del berilo. [F.46.a]

Estan presentes en el cielo, como el sol y la luna.

Sus cuerpos dorados estan cubiertos por una red de cristales sublimes.
Estan perfectamente adornados por rayos de luz de varios colores.
4.67

“‘En el gran rio de sufrimiento del samsara,

Uno es arrastrado por las aguas de la vejez, enfermedad y miseria.
El insoportable océano de ese tipo de sufrimiento

Es completamente secado por la luz solar de los budas.

4.68

“‘Hoy, rindo homenaje y me postro ante los omniscientes,

Los maravillosos sefiores del universo tricosmicos.

Sus cuerpos son del color del oro con brillantes rayos de luz

Y adornados por las diversas caracteristicas sublimes.

4.69

“‘Asi como el agua del océano es inconmensurable,

Asi como las particulas de la tierra son incontables,

Asi como el peso del Sumeru es inmedible,

Y asi como la extension del espacio no tiene fin,

4.70

“‘Asi son las cualidades de los budas.

No hay un solo ser que pueda conocerlas.

Incluso si se contemplaran por incontables kalpas,

Los limites del océano de sus cualidades no podrian ser conocidos.
4.71

“'Todas las montanas de esta gran tierra

Podrian ser trituradas en las particulas mas pequefas y contadas,
Las aguas del océano podrian medirse con la punta de un cabello,
Pero nadie podria contar las cualidades de un buda.



4.72

“‘Sitodos los seres se reunieran

Y alabaran las renombradas cualidades

Y las raras, puras y excelentes caracteristicas de los bhagavats (bienaventurados),
Nunca llegarian al final de enumerarlas.

4.73

“‘Mediante las numerosas acciones virtuosas que he realizado,
Que alcance rapidamente ser un sefor insuperable

Que ensefie el Dharma verdadero, beneficie a los seres

Y los libere de todos sus multiples sufrimientos.

4.74

“'Que someta al poderoso ejército de Mara

Y haga girar la rueda del sublime y supremo Dharma.

Que permanezca por incontables e innumerables kalpas

Y sacie a los seres con el sabor del amrta (néctar de la inmortalidad).
4.75

“'Que complete las seis perfecciones (paramitas)

Del mismo modo que los jinas (victoriosos) del pasado lo hicieron.
Que ponga fin al deseo, laira y la ignorancia,

Someta las aflicciones (klesas) y elimine el sufrimiento. [F.46.b]
4.76

“‘Que siempre recuerde mis vidas pasadas;

Que recuerde cien mil existencias anteriores.

Que siempre recuerde a los sefores de los munis (sabios)

Y escuche el profundo Dharma de los budas.

4.77

“'Que, mediante estas acciones virtuosas,

Asista a incontables jinas,

Abandone por completo las causas de las acciones negativas
Y practique siempre el Dharma verdadero.

4.78

“‘Que todos los seres en cada mundo

Se liberen del sufrimiento y alcancen la felicidad.

Que todos aquellos con facultades incompletas

Tengan sus caracteristicas fisicas perfeccionadas.

4.79

“‘Que los seres sin protector, cuyos cuerpos

Estan debilitados por el sufrimiento de la enfermedad,

Vean cesar todo su dolor

Y mejoren sus facultades, complexion y fuerza.

4.80

“‘Que aquellos condenados a muerte por violar la ley del rey,



Atormentados por muchos sufrimientos y en extrema miseria,
Que experimentan este dolor insoportable

Sin tener a nadie que los proteja o salve:

4.81

“'Y aquellos golpeados por armas y atados,

Cuyos cuerpos son torturados por varios instrumentos dafiinos
Y experimentan incontables miles de miserias,

Sus cuerpos en agonia y sin la mas minima felicidad:

4.82

“‘Que todos ellos sean liberados de sus ataduras,

De los golpes, sufrimientos y tormentos.

Que las vidas de los condenados a muerte sean salvadas
Y todos sus multiples sufrimientos cesen por completo.
4.83

“‘'Que los seres afligidos por el hambre y la sed

Obtengan diversos tipos de los mejores sabores sublimes.
Que los ciegos vean formas, los sordos escuchen sonidos,
Los lisiados caminen y los mudos hablen.

4.84

“'Que los seres pobres obtengan un tesoro de joyas,
Tengan una riqueza que crezca y nunca disminuya,

Y que todos los seres alcancen la felicidad suprema

Y nunca experimenten sufrimiento.

4.85

“‘Que obtengan una apariencia hermosa y sublime

Que todos los devas y humanos deseen contemplar,

Y que experimenten directamente felicidad ilimitada

Y posean placeres, prosperidad y mérito. [F.47.a]

4.86

“‘Que surjan muchos tipos de musica perfecta

Que sean exactamente la musica que esos seres desean escuchar.
Si desean agua, que aparezcan estanques frescos y perfectos
Cubiertos de flores doradas.

4.87

“'Que lo que esos seres anhelen:

Comida, bebida, ropa, tronos y asientos;

Oro, plata y joyas de berilo,

Y todo collar de gemas: aparezca perfectamente.

4.88

“‘'Que los seres no escuchen nada desagradable

Ni vean discordia entre nadie.



Que todas sus caracteristicas fisicas sean hermosas,

Y que cada ser sea amable y amoroso.

4.89

“‘Que obtengan, tan pronto como lo piensen,

Cada posesion y requisito que trae felicidad en el mundo.
Que encuentren riqueza y, sin carencias,

Dividan sus posesiones y las den a los seres.

4.90

“‘Que inciensos y perfumes, polvos y ungientos,

Diversas flores de todo tipo de color

Caigan de los arboles tres veces al dia,

Y que haya felicidad en los disfrutes deseados.

4.91

“‘Que todos los seres hagan ofrendas a los sefiores jinas

En las diez direcciones; a los tres yanas (vehiculos),

Los puros y sublimes portales del Dharma; y al sangha de
Bodisatvas, pratyekabuddhas y sravakas.

4.92

“‘Que nunca tengan un renacimiento inferior

Ni caigan en los ocho estados desafortunados,

Sino que obtengan las riquezas y libertades de un humano supremo
Y asistan a los budas en las diez direcciones.

493

“‘Que siempre renazcan en una familia adinerada

Con un vasto tesoro de riquezas y joyas,

Con un cuerpo y fama sin igual

Y una larga vida que dure incontables kalpas.

4.94

“‘Que todas las mujeres se transformen en hombres,
Heroicos, con mentes agudas y gran inteligencia.

Que todas practiquen el camino del bodisatva

Y se dediquen a realizar las seis perfecciones.

4.95

“‘Que siempre vean a todos los incontables budas en las diez direcciones
Que han llegado a los pies de los arboles victoriosos y preciosos,
Que estan sentados perfectamente en sus tronos de berilo

Y que hacen girar sus ruedas del Dharma. [F.47.b]

4.96

“‘Si he cometido acciones en vidas pasadas o en la presente
Mientras estaba en el ciclo de las tres existencias,

De las que no soy consciente pero que resultan en renacimientos inferiores,
Que sea purificado de todas ellas, sin excepcién.



497

“‘Que todos los seres en el océano de la existencia,

Atados fuertemente por el lazo del samsara,

Sean liberados por la espada de la sabiduria

Y, libres del sufrimiento, alcancen rapidamente la iluminacién.

498

“‘Me regocijo en la totalidad de todos

Los méritos perfectos y continuos

Realizados por los seres en Jambudvipa

0 en cualquier otro reino del universo.

4.99

“‘Suplico que el mérito y el regocijo en

Las muchas acciones virtuosas de cuerpo, habla y mente,

Y esta accion sublime y perfecta, aumenten constantemente,

Para que la gran iluminacién suprema sea alcanzada.

4.100

“‘Por el mérito de rendir homenaje y alabar las cualidades de un buda,

Con una mente pura y no contaminada,

Y por hacer dedicaciones y plegarias,

Suplico que, durante sesenta kalpas, se trasciendan los renacimientos inferiores.
4.101

“‘Si hombres y mujeres nobles, brahmines,

Y las otras clases sublimes y supremas

Alaban unidireccionalmente a los budas con las palmas unidas,

Entonces, en todas sus vidas, recordaran sus existencias pasadas.

4.102

“‘Tendran facultades completas y cuerpos perfectos

Y poseeran la perfeccion de todas las cualidades sublimes.

A lo largo de todas sus futuras existencias, que

Siempre sean admirados por devas y humanos.

4.103

“‘Este Dharma de pureza a través del arrepentimiento no se escucha

Por alcanzar el logro de las raices de virtud

Con solo un buda o con diez budas,

Sino mediante la generacion de raices de virtud con cien mil budas.’”

4.104

Entonces el Bhagavat (Bienaventurado), tras escuchar lo que se le dirigid, alabé al
bodisatva Ruciraketu diciendo:

—iExcelente, excelente! Noble, aquellos que escuchen la ensefianza del Dharma que
alaba las cualidades de los tathagatas y la purificacion a través del arrepentimiento,
[F.48.a] que viste surgir de un gran tambor dorado en tu suefio, obtendran un mérito



extremadamente grande, brindaran un vasto beneficio a los seres y seran purificados
de todas las oscuraciones

4.105

—Has de saber que toda esta sublime y perfecta actividad tuya se debe a las causas
y condiciones de las tendencias establecidas previamente en vidas pasadas para
alabar y hacer plegarias, y mediante el poder de la bendicion de los tathagatas, a
través de la cual estas causas y condiciones te han sido reveladas.

4.106

En ese momento, la gran asamblea, al escuchar esas palabras, se llen6 de gozoy,
con fe, practico de acuerdo con esa ensefianza.

4.107

Aqui concluye «La vision en un sueino de la purificacion a través del
arrepentimiento», el cuarto capitulo del «Sutra de la Luz Dorada Sublime, el Rey
Supremamente Victorioso». [B3]

Capitulo 5: La purificacion de la oscuridad del karma

5.1

Entonces el Bhagavat (Bienaventurado), morando en el andlisis correcto, entré en un
samadhi extremadamente profundo y excelente. De los poros de su cuerpo
surgieron innumerables cientos de miles de grandes rayos de luz de diversos
colores, y estos rayos iluminaron reinos budistas tan numerosos que no podrian
ejemplificarse ni medirse, ni siquiera con los granos de arena de todos los rios
Ganges en las diez direcciones.

5.2

En los reinos mundanos con las cinco degeneraciones iluminados por esos rayos, el
resplandor brill6 hacia los lugares donde habitaban seres que habian caido en
existencias como seres del infierno, animales o pretas (espiritus hambrientos) por
seguir el camino de las diez acciones negativas, cometer los cinco crimenes de
resultado inmediato, calumniar a las Tres Joyas, faltar al respeto a gurds 'y
familiares, y deshonrar a upadhyayas (maestros) y brahmanes. Cuando esos seres
vieron los rayos, por el poder de la luz, todos encontraron felicidad y, en cuerpos
atractivos y hermosos adornados con sefales fisicas perfectas, mérito y sabiduria,
[F.48.b] vieron a los budas.

5.3

En ese momento, Sakra (Indra), su séquito de devas, y la diosa del Ganges con su
gran comitiva, al ver esos rayos maravillosos, se presentaron ante el Bhagavat. Lo
circundaron tres veces, manteniéndolo a su derecha, y se sentaron en sus lugares
respectivos.

5.4

Entonces Sakra, sefior de los devas, por el poder de la bendicién del Bhagavat, se
levanto de su asiento, colocd su manto sobre un hombro, se arrodillé sobre su rodilla
derecha, junto las palmas en senal de reverencia y pregunté al Bhagavat:



—Bhagavat, ;cémo debe un noble hijo o hija que busca la iluminacién suprema'y
practica el Mahayana cuidar a los seres que estan en el error? ; COmo pueden
purificar, mediante la confesion, la oscuridad del karma que han acumulado en el
pasado?

5.5

El Bhagavat respondio a Sakra:

—Noble, es excelente que hoy, movido por tu compasién hacia todos los seres,
medites en innumerables criaturas y desees que alcancen la dicha de la liberacion
pura.

5.6

—Un ser que, por la oscuridad del karma, ha cometido acciones negativas debe
cultivar diligencia y, en los seis periodos del dia y la noche, con su manto sobre un
hombro, arrodillarse sobre la rodilla derecha, juntar las palmas con respeto y, con
mente enfocada, recitar estas palabras:

5.7

—«En este momento, en las diez direcciones residen los Bhagavats budas que han
alcanzado la iluminacion suprema y giran la sublime rueda del Dharma, [F.49.a]
sostienen la lluvia del Dharma, tocan el tambor del Dharma, hacen sonar la caracola
del Dharma, alzan el estandarte del Dharma, encienden la [dmpara del Dharmay,
para beneficio de todos, otorgan el regalo del Dharma, guian a los seres ignorantes
hacia grandes logros y los colman de felicidad. Inclino mi cabeza en homenaje y me
refugio en esos Bhagavats budas.

5.8

—«Los Bhagavats budas, con verdadera sabiduria, vision, conocimiento e
imparcialidad, conocen las acciones buenas y malas de los seres. Con cuerpo, habla
y mente, inclino mi cabeza y les rindo reverencia.

5.9

—«Desde tiempos sin principio, he cometido acciones negativas y, junto a otros
seres, he creado la transgresion de la oscuridad karmica. Atado por el deseo, lairay
la ignorancia, torturado por la estupidez, no conoci al Buda, al Dharma ni al Sangha.
En esa oscuridad, sin distinguir entre acciones buenas y malas, con cuerpo, habla'y
mente, cometi crimenes de resultado inmediato: hice sangrar a un tathagata con
malicia, calumnié el Dharma verdadero, dividi al Sangha, maté a un arhat, asesiné a
mis padres, practiqué las diez acciones negativas mediante los tres actos
corporales, los cuatro verbales y los tres mentales; incité a otros a cometerlas,
[F.49.b] me regocijé en sus acciones, calumnié a los virtuosos, engafié con medidas
falsas, tomé lo falso por verdadero, di alimentos impuros, provocé que padres de los
seis reinos se danaran, robé riquezas de estupas, usé las posesiones del Sangha,
rechacé el Dharmay el Vinaya del Bhagavat, ignoré a mis maestros, difamé a los
practicantes sravakas, pratyekabuddhas y mahayana, causando su arrepentimiento;
cuando vi a alguien superior, fui tacafio con el Dharma y los objetos, me senti
carente, nublado por la ignorancia y visiones erréneas, no cultivé virtudes y aumenté



mis acciones negativas. Deseé calumniar a los tathagatas, ensefé que el Dharma no
era Dharma y viceversa. Los Bhagavats, con verdadera sabiduria, ven todas estas
acciones.

5.10

—«Hoy, mientras vivo, me arrepiento y las confieso ante los Bhagavats. Las revelo sin
ocultar nada. Las transgresiones no cometidas, no cometeré. Las pasadas, hoy las
confieso. [F.50.3]

5.11

—«Suplico que las oscuridades karmicas que me llevarian a los infiernos,
renacimientos como animales, pretas, asuras o en los ocho estados
desafortunados, y las acumuladas en esta vida, se purifiquen para no experimentar
su maduracion.

5.12

—«Asi como los bodisatvas mahasattvas del pasado confesaron sus oscuridades
karmicas, yo confieso las mias. Las revelo sin esconderlas. Suplico que mis
acciones pasadas se purifiquen y no cometeré futuras.

5.13

—«Asi como los bodisatvas del futuro confesaran, yo confieso. No oculto nada.
Purificame y evitaré el mal.

5.14

—«Como los bodisatvas del presente en las diez direcciones, confieso sin ocultar. No
repetiré las acciones negativas.

5.15

—«Como los bodisatvas de todos los tiempos confiesan, revelo mis oscuridades. Me
arrepiento y no las oculto. Purificame y no caeré en el error.»

5.16

—Noble, por esta causa, quien haya cometido una accién negativa no debe ocultarla
ni un instante. Si desea purificarse, con vergiienza y temor al karma futuro, confiese
asi.

5.17

—Como un hombre cuyo pelo o ropa arde, apagara el fuego sin demora y hallara
alivio.

5.18

—Asi, quien cometa una accién negativa debe confesar rapidamente y purificarse.
5.19

—Quien anhele nacer en riqueza o practicar el Mahayana, purifique sus oscuridades
mediante el arrepentimiento.

5.20

—Quien desee nacer en familias brahmanes, ksatriyas o cakravartines con siete
joyas, purifique sus oscuridades.



5.21
—Noble, quien aspire a renacer entre los devas Caturmaharajika, Trayastrimsa, Yama,
Tusita, Nirmanarati o Paranirmitavasavartin, purifique sus oscuridades.
5.22
—Quien busque renacer entre los devas Brahmakayika, Brahmapurohita,
Mahabrahma, Parittabha, Apramanabha, Abhasvara, Parittasubha, Apramanasubha,
Subhakrtsna, Anabhraka, Punyaprasava, Brhatphala, Avrha, Atapa, Sudr$a, Sudarsana
o Akanistha, [F.51.a] purifique sus oscuridades.
5.23
—Quien desee los frutos de entrar en la corriente, retornar una vez, no retornar o ser
arhat, purifique sus oscuridades.
5.24
—Quien busque los tres conocimientos, las seis percepciones superiores, la
iluminacion de sravakas y pratyekabuddhas, o la sabiduria omnisciente, pura,
inconcebible, inquebrantable o la de la budeidad, purifique sus oscuridades.
5.25
—¢Por qué? Noble, todos los fendmenos surgen de causas y condiciones. Los
tathagatas ensefian el cese de las caracteristicas. Las causas pasadas cesan, y las
oscuridades karmicas, como fendmenos compuestos, no producidos en el pasado,
no surgiran en el futuro.
5.26
—¢Por qué? Todos los fendmenos son vacios. No hay yo, individuo, ser o alma; no
hay nacimiento ni cesacion; los fendmenos compuestos tampoco existen.
5.27
—Noble, los fendmenos no se definen por una esencia base. ;Por qué? Porque
trascienden toda caracteristica.
5.28
—Quien comprenda este significado sublime, lo crea firmemente [F.51.b] y lo veneré,
se purificara de las oscuridades al entender que no hay seres, solo una esencia
base.
5.29
—Noble, quien posea cuatro cualidades eliminara las oscuridades karmicas:

1. No generar pensamientos erréneos y mantener atencion plena.

2. No calumniar el significado profundo.

3. Aspirar a que los bodisatvas principiantes sean omniscientes.

4. Cultivar amor ilimitado por los seres.
5.30
Entonces el Bhagavat recité este verso:
5.31
«Proteger los tres yanas con mente unificada,
No calumniar el Dharma profundo,



Desarrollar la percepcion de omnisciencia,
Y un corazén amoroso purificard las oscuridades.»
5.32
—Noble, hay cuatro oscuridades dificiles de eliminar:
1. Transgredir gravemente los votos bodisatva.
2. Calumniar los sutras Mahayana en la mente.
3. No incrementar las raices de virtud.
4. Apegarse a las tres existencias.
5.33
—Los cuatro remedios son:
1. Confesar ante los tathagatas.
2. Rogar que ensefien el Dharma profundo.
3. Regocijarse en el mérito de todos los seres.
4. Dedicar el mérito a la iluminacién suprema.
5.34
Sakra pregunté:
—Bhagavat, ;cémo regocijarse en el mérito de quienes no practican el Mahayana?
5.35
El Bhagavat respondio:
—Aunque algunos no puedan meditar en el Mahayana, si en los seis periodos diarios
se arrodillan, juntan las palmas y se regocijan con mente unificada, obtendran mérito
inconmensurable.
5.36
“Por tanto, si recitan estas palabras: ‘Hoy me regocijo con gratitud en los seres de
los reinos en las diez direcciones que actualmente practican la generosidad, la
conducta virtuosa y la sabiduria mental’, entonces, por el poder del mérito de este
regocijo, sin duda alcanzaran un resultado noble, superior, insuperable, incomparable
y sublimemente supremo.

5.37

“También deben regocijarse de la misma manera en todas las raices de virtud de los
seres del pasado y del futuro. Ademas, deben regocijarse en el mérito surgido de la
aspiracion a la iluminacién de los bodisatvas al inicio de su conducta, en el gran
mérito acumulado durante cien kalpas de practica, en la obtencion de la
irreversibilidad al alcanzar la paciencia del no-nacimiento, y hasta la consagracién de
una vida restante. Deben regocijarse sinceramente en todo este mérito y alabarlo.
5.38

“Ilgualmente, deben regocijarse y alabar todo el mérito de los bodisatvas del pasado
y del futuro. [F.52.b]

5.39

“Ademas, deben recitar: ‘Me regocijo en todos los Bhagavats budas de los mundos
en las diez direcciones, que han alcanzado la omnisciencia verdadera y giran la



rueda del Dharma supremo para beneficiar a incontables seres, otorgan el regalo
ilimitado del Dharma, tocan el tambor del Dharma, hacen sonar la caracola del
Dharma, alzan el estandarte del Dharma y hacen descender una lluvia del Dharma,
inspirando y guiando a todos los seres con compasion, para que desarrollen fe y
alcancen una dicha imperecedera.

5.40

“‘También me regocijo en las raices de bondad acumuladas por bodisatvas,
sravakas y pratyekabuddhas, y en la perfeccién alcanzada por seres que antes no la
tenian.

5.41

“‘Del mismo modo, me regocijo sinceramente en todo el mérito de los budas,
bodisatvas, sravakas y pratyekabuddhas del pasado y del futuro.

5.42

“Noble hijo, este regocijo genera una acumulaciéon inconmensurable de mérito. Si
todos los seres de tantos universos como granos de arena en el Ganges eliminaran
sus aflicciones y alcanzaran el estado de Arhat,y un noble les ofreciera durante su
vida ropas, comida, bebida, lechos y medicinas, el mérito de tales ofrendas no
alcanzaria ni una milésima parte del mérito del regocijo. [F.53.a]

5.43

“: Por qué? El mérito de las ofrendas es limitado, mientras que el regocijo en la unién
de todo mérito es inconmensurable. Asi, une el mérito de los tres tiempos. Quien
desee multiplicar sus raices de virtud debe cultivar este regocijo.

5.44

“Si una mujer desea transformar su cuerpo femenino en masculino, al regocijarse
asi, sin duda lo lograra en esta vida.”

5.45

Sakra pregunté al Bhagavat:

—Bhagavat, ;qué mérito surge de suplicar a los bodisatvas que giren la rueda del
Dharma en el futuro y practiquen correctamente en el presente?

5.46

El Bhagavat respondio:

—Noble, quien busque la iluminacion suprema y medite en los caminos de los tres
yanas debe, en los seis periodos diarios, recitar con mente unificada:

5.47

—«Hoy, con sinceridad, rindo homenaje a los Bhagavats budas en las diez
direcciones [F.53.b] que, habiendo alcanzado la iluminacién, estan por entrar al
nirvana. Para liberar y alegrar a los seres, suplico que giren la rueda del Dharma,
hagan llover el Dharma, enciendan la lampara del Dharma, iluminen el significado
verdadero, otorguen el Dharma y permanezcan en el mundo. Dedicé este mérito a la
iluminacion suprema.



5.48

—«Como los bodisatvas del pasado y presente dedicaron su mérito, asi yo dedico el
mio a la iluminacion perfecta.»

5.49

—Noble hijo, llenar este universo con los siete tipos de joyas y ofrecerlas a los
tathagatas da mérito, pero suplicar que giren la rueda del Dharma lo supera. ¢ Por
qué? Lo primero es ofrenda material; lo segundo, es ofrendar el regalo del Dharma.

5.50

—Aunque llenaras universos tan innumerables como los granos de arena del Ganges
con joyas y las ofrecieras a los budas, el mérito de suplicar el giro del Dharma seria
mayor.

5.51

“Existen cinco beneficios superiores en ofrecer el Dharma como generocidad.
¢Cuales son estos cinco? Son los siguientes:
El ensefiar de Dharma beneficia tanto a uno mismo como a los demas,
mientras que los regalos materiales no son asi.

El ensefar el Dharma libera a los seres de los tres reinos, mientras que el
meérito de un ofrendas material no trasciende el reino del deseo.

El ensefnar el Dharma purifica el cuerpo del Dharma, pero las ofrendas
materiales solo incrementan las formas materiales.

El ensenar el Dharma no tiene fin, mientras que los dones materiales se
agotan.

El ensefnar el Dharma elimina la ignorancia, pero los dones materiales solo
mitigan el ansia del deseo.

5.52

“Por ello, noble ser, el mérito de solicitar e implorar es inconmensurable,
incuantificable y carece de analogia posible.

5.53

“Fue gracias a las raices de virtud cultivadas al pedir a los tathagatas que giraran la
gran rueda del Dharma mientras practicaba la conducta de bodhisattva en el
pasado, que en este tiempo Sakra, el rey de los devas Brahma, y otros, suplicaron
que yo girase la gran rueda del Dharma.

5.54



“Noble ser, esta suplica para que la rueda del Dharma gire se hace por la liberacién y
felicidad de todos los seres.

5.55

“Fue gracias a las raices de virtud de pedir a los tathagatas que permanecieran largo
tiempo en el mundo y no entrasen en el nirvana mientras practicaba la conducta de
bodhisattva, que he alcanzado las diez fuerzas, las cuatro confianzas, las cuatro
discriminaciones, el gran amor, la gran compasion y cualidades unicas
innumerables. Aunque entraré en el nirvana sin remanente, mi verdadero Dharma
permanecera en el mundo por mucho tiempo. Mi cuerpo del Dharma es puro, sin
analogia posible; posee caracteristicas sublimes, conocimiento ilimitado, poderes
infinitos y cualidades inconcebibles que benefician a todos los seres, imposibles de
describir incluso en un quintillon de kalpas.

5.56

“El cuerpo del Dharma contiene todos los Dharmas, y todos los Dharmas estan
incluidos en él. Este cuerpo perdura eternamente, pero no cae en la vision del
eternalismo. Es cesacion, pero no cae en el nihilismo. Asi, destruye las visiones
erroneas de los seres y genera en ellos visiones correctas. Libera a todos los seres
de sus ataduras, aunque no hay nada que liberar.

5.57

“Genera las raices de bondad en los seres, madurando a los inmaduros y liberando a
los maduros, sin realizar accion alguna. Libre de inestabilidad, esta mas alla de
preocupaciones y apegamientos. Al carecer de actividad, es independiente y
dichoso. Trasciende los tres tiempos y, sin embargo, se manifiesta en ellos. Supera
el entendimiento de los sravakas y pratyekabuddhas, siendo realizado por los
grandes bodisattvas. No difiere de los cuerpos de todos los tathagatas. Todo esto se
alcanza mediante el poder de las raices de virtud de suplicar e implorar, y por ello he
obtenido este cuerpo del Dharma. Por tanto, quien ensefe aunque sea una palabra o
verso de este Dharma, su mérito sera inconmensurable, jcuanto mas uno solicite a
los tathagatas que giren la rueda del Dharma y pidan que no entren en el nirvana,
sino que permanezcan en el mundo!”

5.58

Entonces Sakra, sefior de los devas, pregunté al Bhagavat: “Bhagavat, ;coémo deben
dedicar hombres y mujeres nobles las raices de bondad obtenidas al buscar la
iluminacion suprema y meditar en el camino de los tres vehiculos hacia la sabiduria
omnisciente?”



5.59

El Bhagavat respondio: “Noble hijo, aquellos que deseen dedicar sus raices de
bondad deben recitar con devocidon y mente enfocada, en los seis periodos del dia y
la noche, estas palabras:

5.60

“Toda raiz de bondad que he cultivado desde el samsara sin principio, incluso al dar
un pufiado de comida a un animal, resolver conflictos con palabras virtuosas,
refugiarme en las Tres Joyas, practicar la pureza mediante el arrepentimiento,
suplicar, rogar y regocijarme, reuno todo esto y, sin arrepentimiento, lo dedico por
completo a todos los seres.

5.61

5.61

“Las raices de virtud dentro del aspecto de la liberacién son aquellas conocidas y
vistas por los buddha bhagavats y tienen la pureza de ser inconmensurables y sin
impedimentos,389 de modo que todas esas raices de virtud de mérito se dan a
todos los seres sin permanecer en una mente con caracteristicas o rechazar390 una
mente con caracteristicas. Asi, dedico mis raices de virtud para que todos obtengan
manos de poderes milagrosos, joyas que caigan del cielo y todas sus esperanzas se
cumplan.

5.62

“Que obtengan gozos sin fin, sabiduria ilimitada, elocuencia sublime en el Dharmayy,
juntos, alcancen la iluminacion suprema y la omnisciencia.

5.63

“Dedico todas las cualidades inconcebibles surgidas de estas raices de bondad a la
iluminacion suprema.

5.64

“Asi como los bodhisattvas del pasado dedicaron sus méritos a la sabiduria
omnisciente, y como los del presente y futuro lo hacen, asi yo dedico los mios.

5.65



“w

Por el poder de estas raices, que todos los seres alcancen la iluminacion perfecta,
se sienten bajo el Arbol Bodhi, permanezcan en pureza inconcebible, derroten al
ejército de Mara, obtengan vision clara y, al amanecer, prueben el néctar del Dharma.

5.66

“w

Que, como los buddhas Amitayus, Aksobhya, Sublime Luz y otros, que
manifestaron cuerpos de disfrute y cuerpos de emanacion para liberar seres, yo
también sea asi.”

5.67
“Deben recitar extensamente como se ha ensenado.

5.68

“Noble ser, quien posea, lea, recite y ensefie este capitulo sobre purificar el karma
oscuro del Sutra de la Luz Dorada Sublime, obtendra mérito inconmensurable.

5.69

“Como analogia: si todos los seres del trichiliocosmos adquirieran al mismo tiempo
cuerpos humanos, y tras obtenerlos practicaran el camino de los pratyekabuddhas; y
si un hombre o mujer honrara, venerara y ofreciera los cuatro requisitos a cada uno
de esos pratyekabuddhas durante toda su vida; y si, tras su muerte, construyera 'y
ofreciera una stupa preciosa llena de las siete joyas, con el volumen del monte
Sumeru, de doce yojanas de altura, haciendo ofrendas constantes con flores,
perfumes, estandartes, banderas y parasoles... Noble ser, ;qué mérito obtendrian
esas personas?”

El sefior de los devas respondio: “Bhagavat, seria un mérito inmenso”.

5.70

“Noble ser, si alguien tomara del Sutra de la Luz Dorada Sublime este capitulo sobre
purificar las oscuridades karmicas, lo poseyera, leyera, recitara, memorizara y
ensefara ampliamente, el mérito previo ni siquiera equivaldria a la centésima parte,
ni a la cienmilésima, ni a la diezmillonésima parte del mérito aqui descrito. No hay
medida, analogia ni causa que lo iguale”.

5.71-5.83

“¢ Por qué? Porque quien practique correctamente y ruegue a los buddhas de las diez
direcciones que giren la rueda del Dharma, complacera plenamente a los buddhas y
sera alabado por ellos.



Ni siquiera ofrecer a las Tres Joyas, inspirar refugio en ellas, desarrollar la mente de
iluminacidn en los tres vehiculos, liberar a todos los seres del sufrimiento, eliminar
karmas pesados o erradicar las aflicciones (kle$as) puede compararse.

Tampoco rogar que las seis perfecciones se completen, que el Dharma se enseiie
por eones incontables, o cualquier mérito acumulado en los tres tiempos sirve de
analogia”.

5.84-5.85

Entonces Sakra, el sefior de los devas, la diosa del Ganges, Brahmaraja, los Cuatro
Maharajas e incontables devas se postraron y dijeron:

“Bhagavat, hemos escuchado este sutra, lo hemos obtenido, leido, recitado y
comprendido. Lo ensenaremos ampliamente para preservarlo.

¢Por qué? Porque buscamos la iluminacion suprema y practicaremos conforme a
este Dharma”.

5.86-5.87

Entonces, Brahma, Sakra y otros esparcieron flores de coral sobre el Bhagavat. La
tierra del trichiliocosmos tembld, reson6 musica celestial y rayos dorados iluminaron
todos los reinos.

Sakra dijo: “Todo esto surge del poder del Sutra de la Luz Dorada Sublime, que
protege, nutre raices de virtud y purifica el karma”.

“Asi es”, confirmé el Bhagavat.

5.88-5.90

“Recuerdo que hace eones incontables, aparecié el Tathagata Gran Rey Precioso
lluminador.

En su primera ensefianza, diez mil millones de quintillones de seres alcanzaron el
nirvana, cesaron sus impurezas (asravas), obtuvieron los tres conocimientos, las
seis cogniciones superiores y la libertad absoluta”.

5.91

“En la segunda asamblea, novecientos mil millones de quintillones de seres
alcanzaron el nirvana. Todos obtuvieron el fruto del arhat, cesaron sus impurezas
(asravas) y adquirieron los tres conocimientos, las seis cogniciones superiores y la
libertad absoluta.”

5.92

“En la tercera asamblea, novecientos mil millones de quintillones de seres
alcanzaron el nirvana. Todos lograron el fruto del arhat, tal como se describi6 antes.”
5.93

“Noble ser, en aquel tiempo, yo tenia un cuerpo femenino y mi nombre era
Resplandor de Virtud Preciosa. Durante la tercera asamblea, me acerqué a ese



Bhagavat y recibi de él este Sutra de la Luz Dorada Sublime. Lo lei, lo recité y lo
ensené ampliamente a otros.”
5.94
“Al buscar la iluminacidon suprema, el Bhagavat me profetizé a mi, la mujer
Resplandor de Virtud Preciosa, que en el futuro me convertiria en un tathagata, arhat,
samyaksambuddha, poseedor de sabiduria y conducta virtuosa, sugata, conocedor
del mundo, ser insuperable, guia de seres, maestro de devas y humanos, buddha,
bhagavat, bajo el nombre de Sakyamuni.”
5.95
“Abandoné ese cuerpo femenino y, desde entonces, he estado libre de las cuatro
existencias inferiores. Naci entre devas y humanos, disfrutando de felicidad
perfecta. Por cuatrocientos ochenta mil kalpas, fui un rey cakravartin, y mi fama se
extendio por todos los reinos hasta ahora, cuando he alcanzado la budeidad
perfecta.”
5.96
Entonces, en ese momento, toda la gran asamblea vio al Tathagata Gran Rey
Precioso lluminador girando la rueda del Dharma y ensefiando el Dharma supremo y
sublime.
5.97
“Noble ser, al este del reino de Saha, mas alla de tantos reinos buddhas como
granos de arena en cien mil rios Ganges, existe un reino llamado Ratnavyuha, donde
el Tathagata Gran Rey Precioso lluminador reside ahora. Habiendo alcanzado el
nirvana, ensefia el Dharma supremo y beneficia a los seres. Ese buddha es el que
ven."
5.98
“Todo hombre o mujer noble que escuche el nombre del Tathagata Gran Rey Precioso
lluminador se establecera irreversiblemente en los bhimis del bodhisattva y
alcanzara el gran nirvana.”
5.99
“Toda mujer que escuche el nombre de ese tathagata, al momento de su muerte, ira
directamente a él. Por el poder de ver al tathagata, no renacera en un cuerpo
femenino.”
5.100
“Noble ser, este Sutra de la Luz Dorada Sublime beneficia de multiples formas,
incrementa las raices de virtud de los bodhisattvas y purifica sus oscuridades
karmicas.”
5.101
“Noble ser, en cualquier tierra donde bhiksus, bhiksunis, upasakas y upasikas
ensefien este sutra, esa tierra obtendra cuatro beneficios:

1. Surey estara libre de enfermedades y obstaculos.

2. Tendra una vida larga e imperturbable.

3. No habra enemigos adversarios, y su ejército sera heroico.



4. La felicidad y el Dharma verdadero floreceran. ;Por qué? Porque Sakra,
Brahma, los Cuatro Maharajas y los yaksas protegeran continuamente a ese
rey.”

5.102

El Bhagavat pregunto a la asamblea de devas: “Nobles seres, ¢ es esto verdad?”
5.103

Sakra, Brahma3, los Cuatro Maharajas y los yaksas respondieron: “Asi es. En las
tierras donde se ensefie este sutra, nosotros estaremos presentes, protegeremos a
sus gobernantes, disiparemos demonios, enfermedades y conflictos, y
aseguraremos prosperidad y vida larga.”

5.104

“iExcelente, nobles hijos!”, dijo el Bhagavat. “Cumplan lo prometido. Cuando los
reyes actuan segun el Dharma, el pueblo los sigue, y vuestros palacios brillaran con
esplendor.” Sakra y Brahma confirmaron: “Asi sera.”

5.105

“Donde este sutra se ensefie, los ministros obtendran cuatro beneficios:

1. Armoniay respeto mutuo.

2. Seran amados por el rey y venerados por el pueblo.

3. Controlaran la riqueza con rectitud, honrando el Dharma.

4. Tendran larga viday felicidad.”

5.106
“Si un rey ensefia este sutra, monjes y brahmines obtendran cuatro beneficios:

1. No careceran de ropa, comida o medicina.

2. Podran estudiar y meditar sin obstaculos.

3. Hallaran paz en montafias y bosques.

4. Sus oraciones se cumpliran.”

5.107

“En tierras donde este sutra se ensefie, el pueblo prosperara, no habra
enfermedades, los mercadores obtendran riquezas y se acumulara mérito superior.
Estos son los beneficios de sus cualidades.”

5.108

Brahma, Sakra y los Cuatro Maharajas dijeron: “Bhagavat, mientras este sutra exista,
los treinta y siete factores de iluminacién permaneceran en el mundo. Si desaparece,
el Dharma verdadero también.”

5.109

“Asi es”, afirmé el Bhagavat. “Quien recite, medite y ensefie incluso una palabra de
este sutra con mente enfocada, obtendra felicidad y mérito infinito.”

5.110

Al escuchar estas palabras, la asamblea obtuvo beneficios supremos.

5.111

Aqui concluye el quinto capitulo, La Purificacion de las Oscuridades Karmicas, del
Supremo Rey Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime.



Capitulo 6: Los Dharanis de la Purificacion Completa

6.1

Entonces el bodhisattva mahasattva Rayos Ardientes de Rasgos Incontenibles de
Leones, junto con un séquito de incontables millones de seres, se levanto de su
asiento. Cubriendo su hombro con el manto superior, arrodillé su rodilla derecha,
juntd las palmas en sefial de reverencia, inclindé su cabeza hasta los pies del
Bhagavat y realiz6 ofrendas de flores variadas, perfumes, estandartes preciosos,
banderas y parasoles.

6.2

Luego interrogé al Bhagavat:

—Bhagavat, ;mediante cuantas causas y condiciones se alcanza la mente de
iluminacion? ;Qué es la mente de iluminacién? Bhagavat, en la iluminacion no hay
percepcion de una mente presente, tampoco hay objeto de percepcién como una
mente futura, ni objeto de percepciéon como una mente pasada. Tampoco existe
objeto de percepcion como una mente de iluminacion separada de la iluminacion. La
iluminacion no puede describirse con palabras, y la mente no es forma, no es
caracteristica, no es cosa ni accion, no es compuesta, y no hay objeto de percepcion
o comprension de un "ser". Por tanto, Bhagavat, ;cémo debe conocerse el
significado de este Dharma profundo?

6.3

—Noble ser, asi es, asi es —respondio el Bhagavat—. No hay objeto de percepcién
como una sustancia de la iluminacion ni una actividad sublime que la logre.
Tampoco existe una mente de iluminacién aparte de la iluminacién. Por ello, la
iluminacion es indescriptible. La mente también es indescriptible: carece de forma,
rasgo, sustancia o accion, es inmaterial, y no hay objeto de percepcién como "seres".
6.4

—¢Por qué? Porque tanto la iluminaciéon como la mente comparten la misma
naturaleza verdadera, y porque aquello que actua y aquello que es actuado son lo
mismo. Sin embargo, no es que los Dharmas sean incognoscibles.

6.5

—Noble ser, los bodhisattva mahasattvas han realizado asi los Dharmas por conocer
y ensefian perfectamente la iluminacion y la mente de iluminacién. La iluminacion no
es el pasado, no es el futuro, ni siquiera es el presente, y la mente es igual. Los seres
también son asi. En esto no hay dualidad de caracteristicas como objetos de
percepcion. ;Por qué? Porque los fendmenos son no-natos. La iluminacion carece
de objeto de percepcidn. Incluso el nombre "iluminacion” no existe como objeto de
percepcion. "Seres’, "Sravakas", "pratyekabuddhas”, "bodhisattvas”, "buddhas”,
"conducta” o "no-conducta" tampoco existen como objetos. Al no ser perceptibles,
permanecen en la extincidon de todos los fendmenos. Estos surgen basados en las
raices de virtud de mérito.



6.6
—Noble ser, como analogia: Sumeru, el rey de las montafas preciosas, beneficia a
todos. De igual modo, esta mente de iluminacion beneficia a los seres y es la causa
de la primera perfeccion: la generosidad.
6.7
—Noble ser, como otra analogia: la gran tierra sostiene incontables cosas. Asi, la
mente de iluminacion es la causa de la segunda perfeccion: la conducta correcta.
6.8
—Como el leén poderoso avanza sin temor, la mente de iluminacion, libre de miedo y
alarma, es la causa de la tercera perfeccion: la paciencia.
6.9
—Como la rueda de viento de Narayana es veloz e indetenible, la mente de
iluminacion, inquebrantable, es la causa de la cuarta perfeccion: el esfuerzo.
6.10
—Como un palacio divino de siete joyas, con cuatro escaleras y puertas por donde
sopla aire fresco, la mente de iluminacién busca y nutre el tesoro de la estabilidad
meditativa, siendo causa de la quinta perfeccion: la meditacion.
6.11
—Como el disco solar irradia luz, la mente de iluminacién disipa la oscuridad de la
ignorancia del samsara, siendo causa de la sexta perfeccion: la sabiduria.
6.12
—Como un mercader lider cumple deseos, la mente de iluminacién cruza el camino
temible del samsara y obtiene joyas de virtud, siendo causa de la séptima
perfeccion: los medios habiles.
6.13
—Como la luna llena sin mancha, la mente de iluminacion purifica toda conducta,
siendo causa de la octava perfeccion: los votos.
6.14
—Como el primer ministro de un rey cakravartin cumple deseos, la mente de
iluminacion beneficia a los seres con cualidades inmensas y reinos puros, siendo
causa de la novena perfeccion: la fortaleza.
6.15
—Como el espacio y un cakravartin, la mente de iluminacién, omnipresente e
independiente, es causa de la décima perfeccion: el conocimiento.
Debéis entrenaros diligentemente en estas diez causas.
6.16
—Noble ser, los bodhisattva mahasattvas completan la perfeccion de la generosidad
mediante cinco cualidades:

1. El poder de la fe.

2. Lacompasion.

3. Laausencia de una mente que busca deseos.

4. Reunir a todos los seres.



5. Buscar la sabiduria omnisciente.
6.17
—Completan la perfeccién de la conducta correcta mediante:
1. La pureza de los tres tipos de acciones (cuerpo, habla, mente).
2. No crear causas de las aflicciones (klesas) de los seres.
3. Cerrar las puertas a las existencias inferiores y abrir las de las felices.
4. Trascender el nivel de los sravakas y pratyekabuddhas.
5. Completar todo mérito.
6.18
—Completan la perfeccion de la paciencia mediante:
1. Subyugar las aflicciones de deseo e ira.
2. No aferrarse al cuerpo o vida, sin buscar felicidad mundana.
3. Aceptar el sufrimiento como karma pasado.
4. Cultivar amor-compasion y madurar raices de virtud.
5. Alcanzar la paciencia de la cualidad de lo no-nato.
6.19
—Completan la perfeccion del esfuerzo mediante:
1. Rechazar las aflicciones.
No practicar el placer hasta completar el mérito.
No sentir fatiga ante las adversidades.
Madurar seres mediante métodos habiles y amor-compasion.
Aspirar a la irreversibilidad.
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6.20
—Completan la perfeccion de la meditacion mediante:

1. Acumular virtudes sin generar pensamientos.
Aspirar a la liberacion sin apego a extremos.
Lograr cogniciones superiores y madurar raices de virtud.
Purificar el reino del Dharma y eliminar manchas mentales.
Cortar las raices de las aflicciones en los seres.
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6.21
—Completan la perfeccidn de la sabiduria mediante:

1. Honrar constantemente a buddhas y bodhisattvas.
Escuchar el Dharma profundo sin saciedad.
Examinar mediante sabiduria ultima y relativa.
Erradicar aflicciones mediante meditacion.
Dominar los cinco campos de conocimiento.

a s N

6.22
—Noble ser, los bodhisattva mahasattvas completan la perfeccion de los medios
habiles mediante cinco cualidades. ;Cuales son estas cinco?
1. Comprender las aspiraciones particulares, las aflicciones (klesas) y la
conducta mental de todos los seres.



4.

5.

6.23

Entender claramente en la mente todas las puertas de los remedios en los
Dharmas ilimitados.

Alcanzar maestria en emerger y entrar en los samadhis de gran amory
compasion.

Aspirar a lograr la maduracién y excelencia mediante la meditacién en las
perfecciones.

Aspirar a reunir y realizar todas las cualidades de la budeidad sin excepcion.

—Noble ser, estas completan la perfeccion de los medios habiles de los bodhisattva
mahasattvas. [F.64.a]

6.24

—Noble ser, los bodhisattva mahasattvas completan la perfeccion de los votos
mediante cinco cualidades. ;Cuales son estas cinco?

1.

6.25

La mente descansa felizmente al reconocer que todos los fenomenos son
primordialmente no-natos, no-cesantes, ni existentes ni no-existentes.

La mente descansa felizmente tras examinar la naturaleza sublime y pura del
significado de todos los Dharmas.

La mente descansa felizmente en la verdadera naturaleza de la mente, que
trasciende todo rasgo, es no-creada, sin actividad, sin diferencias e
inquebrantable.

La mente descansa felizmente en la verdad relativa por el deseo de beneficiar
a los seres.

La mente descansa felizmente en la practica simultanea de Samatha (calma
mental) y vipasyana (vision penetrativa).

—Noble ser, los bodhisattva mahasattvas completan la perfeccion de la fortaleza
mediante cinco cualidades. ;Cuales son estas cinco?

1.

6.26

Conocer, mediante la fuerza del conocimiento verdadero, la conducta de
todos los seres y el bien y mal en sus mentes.

Guiar a todos los seres hacia el Dharma profundo y excelente.

Conocer exactamente los factores karmicos de los seres que vagan en el
samsara.

Analizar y comprender, mediante la fuerza del conocimiento correcto, las
facultades y las tres naturalezas en los seres.

Ensefiar a los seres de manera correcta y apropiada para que desarrollen
raices de virtud, madurandolos y liberandolos mediante la fuerza del
conocimiento. [F.64.b]

—Noble ser, los bodhisattva mahasattvas completan la perfeccion del conocimiento
mediante cinco cualidades. ;Cudles son estas cinco?

1.
2.

Distinguir entre cualidades buenas y malas.
No rechazar, sino acumular cualidades buenas.
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No entristecerse por el samsara ni deleitarse en el nirvana.

Alcanzar el estado ultimo mediante la practica del mérito y la sabiduria.

5. Obtener la suprema investidura, lograr las cualidades unicas de un buddhay el
conocimiento omnisciente.

>

6.27
—Noble ser, ;cual es el significado de perfeccioén? Es asi:
e Aquello que logra el beneficio supremo es perfeccion.
e Completar un conocimiento ilimitado, grande y profundo es perfeccion.
e La mente sin apego a cualidades de conducta o no-conducta es perfeccion.
e Sabery discriminar correctamente entre las faltas del samsara y las virtudes
del nirvana es perfeccion.
Reunir a todos los individuos, tanto ignorantes como sabios, es perfeccién.
Ensenar los diversos tipos de Dharma excelente y precioso es perfeccion.
[F.65.4]
e Completar la liberacidn y sabiduria sin obstaculos es perfeccion.
Discernir y conocer la naturaleza de los Dharmas y la naturaleza de los seres
es perfeccion.
e Alcanzar el estado de no-regresién desde la generosidad hasta el
conocimiento es perfeccion.
e Completar la paciencia de la cualidad de lo no-nato es perfeccion.
Madurar las raices de virtud de mérito en todos los seres es perfeccion.
Alcanzar la iluminacion y completar las diez fuerzas, las cuatro confianzas, las
cualidades unicas, etc., de la budeidad es perfeccion.
e Larealizacion de la no-dualidad entre las caracteristicas del samsara y el
nirvana es perfeccion.
e Beneficiar repetidamente a los seres es perfeccion.
Cuando los tirthikas (seguidores de doctrinas no budistas) pregunten,
ensefiarles correctamente y convertirlos es perfeccion.
e Girar las doce facetas de |la excelsa rueda del Dharma es perfeccion.
e Carecer de apego y estar libre de ceguera y faltas es perfeccion.
6.28
—Noble ser, el presagio del primer bhimi (Tierra Gozosa) es asi: todos los
bodhisattvas ven incontables trichiliocosmos llenos de tesoros de joyas variadas.
6.29
—El presagio del segundo bhiimi (Tierra Inmaculada) es asi: [F.65.b] todos los
bodhisattvas ven que el suelo de los trichiliocosmos se ha vuelto plano como la
palma de la mano, con colores excelentes incontables y adornado por joyas puras.
6.30
—El presagio del tercer bhiimi (Tierra Luminosa) es asi: todos los bodhisattvas se
ven a si mismos como guerreros armados que derrotan a todos sus adversarios.
6.31
—El presagio del cuarto bhiimi (Tierra Radiante) es asi: todos los bodhisattvas ven



circulos de viento desde los cuatro puntos cardinales esparciendo flores sublimes
que cubren la tierra.

6.32

—El presagio del quinto bhami (Tierra Dificil de Cultivar) es asi: todos los
bodhisattvas ven sus cuerpos adornados con joyas preciosas y guirnaldas de flores
en sus cabezas.

6.33

—El presagio del sexto bhiimi (Tierra Manifestada) es asi: todos los bodhisattvas ven
un estanque de flores hecho de siete joyas, con escaleras, fondo de arena dorada,
agua clara y aromatica de ocho cualidades, cubierto de lotos azules, nocturnos 'y
blancos, donde los que juegan en él son felices, puro e incomparable.

6.34

—El presagio del séptimo bhumi (Tierra Lejana) es asi: [F.66.a] todos los
bodhisattvas ven que los seres destinados a los infiernos, por el poder del
bodhisattva, no caen, ni son heridos, aterrorizados o asustados.

6.35

—El presagio del octavo bhimi (Tierra Inmdévil) es asi: todos los bodhisattvas ven
leones, reyes de las bestias, protegiendo sus flancos, mientras multitudes de bestias
salvajes huyen aterrorizadas.

6.36

—El presagio del noveno bhiimi (Tierra de la Buena Sabiduria) es asi: todos los
bodhisattvas ven cakravartins rodeados de séquitos de cientos de miles que les
ofrecen honores, con parasoles blancos de joyas sobre sus cabezas.

6.37

—El presagio del décimo bhami (Nube del Dharma) es asi: todos los bodhisattvas
ven un tathagata de cuerpo dorado radiante, con rayos de luz pura e
inconmensurable, rodeado de incontables reyes Brahma que lo honran mientras gira
la excelsa rueda del Dharma insuperable.

6.38

—Noble ser, ipor qué el primer bhimi se llama Tierra Gozosa (Pramudita)? Porque
aqui se alcanza una mente trascendente nunca antes lograda, surgiendo una alegria
perfecta al cumplirse lo anhelado.

6.39

—El segundo bhimi se llama Tierra Inmaculada (Vimala) porque se purifica de
manchas sutiles y errores en la conducta. [F.66.b]

6.40

—El tercer bhiimi se llama Tierra Luminosa (Prabhakari) por el resplandor de rayos de
sabiduria y samadhi inconmovibles, raiz del poder de retener lo escuchado.

6.41

—El cuarto bhumi se llama Tierra Radiante (Arcismati) por el fuego de sabiduria que
quema las aflicciones y aumenta la luz, junto a la meditacion en los factores de
iluminacion.



6.42
—El quinto bhiimi se llama Tierra Dificil de Cultivar (Sudurjaya) por dominar el
conocimiento supremo de la meditacién mediante métodos habiles, algo
extremadamente dificil, y subyugar aflicciones rebeldes.
6.43
—El sexto bhiimi se llama Tierra Manifestada (Abhimukhi) por la clara manifestacion
de la continuidad del Dharma y la mente libre de rasgos.
6.44
—El séptimo bhiimi se llama Tierra Lejana (DGramgama) por carecer de obstaculos
en lo inmaculado, meditar largamente en samadhi liberado y ser puro e
imperturbable.
6.45
—El octavo bhiimi se llama Tierra Inmdvil (Acald) porque, al dominar la mente sin
rasgos, las aflicciones no pueden causar inestabilidad.
6.46
—El noveno bhimi se llama Tierra de la Buena Sabiduria (Sadhumati) por dominar la
ensefanza de todos los Dharmas, aumentar una sabiduria sin fallos y obtener poder
sin obstaculos.
6.47
—El décimo bhiimi se llama Nube del Dharma (Dharmamegha) porque el cuerpo del
Dharma es como el cielo, y la sabiduria, como una gran nube, lo impregna todo.
6.48
—Noble ser, el primer bhumi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:

1. Laignorancia del apego a los rasgos del yo y los fendbmenos.

2. Laignorancia del miedo a las existencias inferiores del samsara. [F.67.a]
6.49
—El segundo bhumi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:

1. Laignorancia de no conocer los puntos sutiles de los entrenamientos,

llevando a transgredirlos.

2. Laignorancia de adoptar actividades diversas.
6.50
—El tercer bhumi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:

1. Laignorancia del anhelo por alcanzar lo no alcanzado.

2. Laignorancia que oscurece los poderes superiores de retencion.
6.51
—El cuarto bhiimi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:

1. Laignorancia de deleitarse en el sabor de la meditacion.

2. Laignorancia del anhelo por cualidades puras y excelsas.
6.52
—El quinto bhumi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:

1. Laignorancia de rechazar el samsara.

2. Laignorancia de buscar el nirvana.



6.53
—El sexto bhumi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:
1. Laignorancia del movimiento dentro de la practica.
2. Laignorancia de la apariencia manifiesta de rasgos.
6.54
—El séptimo bhumi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:
1. Laignorancia de involucrarse directamente en rasgos sutiles.
2. Laignorancia de deleitarse en la mente sin rasgos.
6.55
—El octavo bhumi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:
1. Laignorancia del esfuerzo en meditar en la ausencia de rasgos.
2. Laignorancia del apego a obtener poder sobre los rasgos.
6.56
—El noveno bhumi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia:
1. Laignorancia de no ser habil en los significados ilimitados y en los nombres,
palabras y letras a ensefar.
2. Laignorancia de no haber logrado el poder de elocuencia deseado.
6.57
—El décimo bhiimi esta oscurecido por dos tipos de ignorancia: [F.67.b]
1. Laignorancia de no dominar la manifestacion de milagros.
2. Laignorancia de no comprender actividades secretas y muy sutiles.
6.58
—La budeidad esta oscurecida por dos tipos de ignorancia:
1. Laignorancia de la oscuridad causada por objetos de conocimiento sutiles en
todo el campo experiencial.
2. Laignorancia de las tendencias negativas de aflicciones (klesas)
extremadamente sutiles.
6.59
—Noble ser, el bodhisattva mahasattva:
e En el primer bhumi practica la perfeccion de la generosidad.
En el segundo bhumi practica la perfeccion de la conducta correcta.
En el tercer bhumi practica la perfeccion de la paciencia.
En el cuarto bhumi practica la perfeccion del esfuerzo.
En el quinto bhumi practica la perfeccion de la meditacion.
En el sexto bhumi practica la perfeccion de la sabiduria.
En el séptimo bhumi practica la perfeccion de medios habiles.
En el octavo bhumi practica la perfeccion de los votos.
En el noveno bhumi practica la perfeccion de la fortaleza.
En el décimo bhumi practica la perfeccion del conocimiento.

6.60
—Noble ser, mediante:



1. El primer desarrollo de la mente de iluminacion, los bodhisattva mahasattvas
acumulan y generan el samadhi de la joya superior.
El segundo desarrollo, generan el samadhi de la belleza.
El tercer desarrollo, generan el samadhi dificil de perturbar.
El cuarto desarrollo, generan el samadhi irreversible.
El quinto desarrollo, generan el samadhi de las flores preciosas.
El sexto desarrollo, generan el samadhi de los rayos luminosos del sol.
El séptimo desarrollo, generan el samadhi que cumple todos los votos.
El octavo desarrollo, generan el samadhi de la presencia directa.
9. El noveno desarrollo, generan el samadhi de la esencia de la sabiduria. [F.68.a]
10.El décimo desarrollo, generan el samadhi heroico.
6.61
—Estos son los diez desarrollos de la mente de iluminacion de los bodhisattva
mahasattvas.
6.62
—Noble ser, el dharant obtenido en el primer bhiimi se llama Fuerza de Permanecer
en las Cualidades:
6.63
Entonces el Bhagavat ensefié el mantra dharant:
6.64
tadyatha | parnamanorathe doho doho yavat suryavabhasata yavad candre
daudante tavad raksaman dandapariharam kuru svaha |
6.65
—Noble ser, este dharani se recita para que mas buddhas que granos de arena en el
Ganges protejan a los bodhisattvas del primer bhumi.
6.66
—Quien recite y posea este dharani se liberard del miedo a bestias feroces (tigres,
chacales, leones), pretas malévolos, ataques de humanos y no-humanos, dafios de
demonios, creadores de obstaculos y sufrimientos. Sera liberado de las cinco
obscuraciones y recordara sin olvidar el primer bhumi.
6.67
—El dharant obtenido en el segundo bhiimi se llama Lugar de Extasis Supremo:
6.68
tadyatha | uttoli ciriciri uttora toranam santo santo uttoli hulu hulu svaha |
6.69
—Este dharani se recita para que mas buddhas que granos en dos Ganges protejan a
los bodhisattvas del segundo bhimi.
6.70
—Quien lo recite se liberara de miedos a bestias, pretas, ataques, dafios y
sufrimientos. [F.68.b] Sera liberado de las cinco obscuraciones y recordara el
segundo bhami.
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6.71

—El dharant del tercer bhumi se llama Fuerza Dificil de Conquistar:

6.72

tadyatha | danthike panthike karatha kaurathi keyure dantele svaha |

6.73

—Este dharani invoca a mas buddhas que granos en tres Ganges para proteger el
tercer bhumi.

6.74

—Quien lo posea se liberara de miedos y obscuraciones, recordando el tercer bhumi.
6.75

—El dharant del cuarto bhumi se llama Beneficio Vasto:

6.76

tadyatha | siri siri dima dimani dhari dharini Siri Sirini visala visala vasa vasani
bandhniye svaha |

6.77

—Noble ser, este dharani se recita para que mas buddhas que granos de arena en
cuatro Ganges protejan a los bodhisattvas del cuarto bhumi.

6.78

—Quien posea y recite este mantra dharani se liberara de todo miedo a bestias
feroces, pretas malévolos, ataques humanos y no-humanos, dafios de demonios,
creadores de obstaculos y sufrimientos. [F.69.a] Sera liberado de las cinco
obscuraciones y recordara sin olvidar el cuarto bhami.

6.79

—El dharant obtenido en el quinto bhtumi se llama Adornado por Varias Cualidades:
6.80

tadyatha | hari harini ciri cirini karimani samkarimani sama vasani jambhani
stambhani mohani svayambhiikke svaha |

6.81

—Este dharani se recita para que mas buddhas que granos en cinco Ganges protejan
a los bodhisattvas del quinto bhami.

6.82

—Quien lo recite se liberara de todo miedo, bestias feroces, pretas, ataques, dafios,
klesas y las cinco obscuraciones, recordando el quinto bhami.

6.83

—El dharani del sexto bhumi se llama Sabiduria Completamente Expandida:

6.84

tadyatha | vitori vitori marini kali kali vidho hante lulu lulu culu culu toltva toluva
Sasa saccha parisa svasti sarva satvanam siddhyantu mama mantrapadani svaha |
6.85

—Este dharani invoca a mas buddhas que granos en seis Ganges para proteger el
sexto bhumi.



6.86

—Quien lo recite se liberara de miedos, ladrones, dafios repentinos, klesas,
sufrimientos y las cinco obscuraciones, [F.69.b] recordando el sexto bhimi.

6.87

—El dharani del séptimo bhiumi se llama Conducta del Dharma de los Vencedores
(Jinas):

6.88

tadyatha | jaha jaharu jaha jaha jaharu vailuke vailuke amrtagani purusani veruteke
parubatta vidhe heke vinda vileni amrluteki vaijuyu vaijuyu svaha |

6.89

—Este dharani se recita para que mas buddhas que granos en siete Ganges protejan
el séptimo bhumi.

6.90

—Quien lo posea se liberara de todo miedo, klesas, sufrimientos y obscuraciones,
recordando el séptimo bhumi.

6.91

—El dharani del octavo bhimi se llama Tesoro Inagotable:

6.92

tadyatha | sari sari Sirini mite mite kari kari heru heru curu curu bandhani svaha |
6.93

—Este dharani invoca a mas buddhas que granos en ocho Ganges para proteger el
octavo bhumi.

6.94

—Quien lo recite se liberara de todo miedo y dafo, recordando el octavo bhiumi.
[F.70.4]

6.95

—El dharant del noveno bhimi se llama Nombre Inconmensurable:

6.96

tadyatha | haricandalike kulamabhadri torasipata patasi Siri Siri gasiri gapisiri svasti
sarvasatvanam svaha |

6.97

—Este dharani se recita para que mas buddhas que granos en nueve Ganges
protejan el noveno bhimi.

6.98

—Quien lo posea se liberara de todo miedo y klesas, recordando el noveno bhumi.
6.99

—El dharant del décimo bhimi se llama Derrotando la Montafa de Vajra:

6.100

tadyatha | siddhe susiddhe mocani moksani mukte vimukte amale vimale damale
mangale hiranyagarbhe ratnagarbhe samantabhadre sarvartha sadhani manase
mahamanase adbhute atyadbhute araje viraje acyute amrte araje viraje prahme
prahma svarepurani purani manorathe svaha |



6.101

—Este dharani, palabras auspiciosas de consagracion, invoca a mas buddhas que
granos en diez Ganges para proteger el décimo bhumi.
6.102

—Quien lo recite se liberara de todo miedo, ladrones y dafos. Toda maldad cesar3, y
recordara el décimo bhumi.

6.103

Entonces el bodhisattva mahasattva Rasgos Radiantes de Leodn, tras oir estos
dharants, [F.70.b] se postro ante el Bhagavat y lo alabé con versos:
6.104

«Rindo homenaje al Incomparable,

quien guia a seres perdidos en la ignorancia.

Solo el Buddha ensefa el Dharma

de cualidades profundas y verdadero saber.

6.105

«El Tathagata, con ojos de sabiduria,

no ve rasgos en los fendmenos.

Su visién del Dharma verdadero

es inconcebible para la mente ordinaria.

6.106

«Cada fendmeno es no-nato;

cada fendmeno no cesa.

Al ver esta igualdad,

alcanzaste la cumbre suprema.

6.107

«Sin temor al samsara,

sin aferrarse al nirvana,

libre de los dos extremos,

asi lograste la liberacion.

6.108

«Bhagavat, conoces el Unico sabor

de lo puro e impuro.

Mediante la mente libre de conceptos,

alcanzaste la pureza insuperable.

6.109

«El Buddha, de cuerpo inconmensurable,

ni siquiera pronuncia una palabra,

pero una lluvia de Dharma

nutre a sus incontables seguidores.

6.110

«El Buddha ve las caracteristicas de los seres,

conoce toda su diversidad,



y aun asi los salva sin cesar,
guidndolos fuera del sufrimiento.
6.111
«No hay felicidad ni dolor,
eternidad ni impermanencia,
yo ni no-yo, unidad ni pluralidad,
nacimiento ni cesacion.
6.112
«Su apariencia externa surge
para ensefar estos y otros Dharmas.
Como el eco en un valle vacio,
solo el Buddha conoce esta verdad.
6.113
«El reino del Dharma no tiene divisiones,
por ello no hay vehiculos distintos,
pero para liberar a los seres,
existen las tres ensefianzas.» [F.71.a]
6.114
Entonces el gran Brahmaraja se postro ante el Bhagavat y dijo:
—Bhagavat, este Sutra de la Luz Dorada Sublime es raro e invaluable; es bueno al
inicio, medio y final. Su significado y palabras son sublimes. Quien lo posea honra a
todos los buddhas.
6.115
—Asi es —confirmo el Bhagavat—. Quienes escuchen este sutra avanzaran
irreversiblemente hacia la iluminacién suprema.
6.116
—¢Por qué? Porque madura las raices de virtud de los bodhisattvas en los bhimis. Es
el sello del Dharma supremo y el rey de los sutras. Escuchenlo, guardenlo, Iéanlo y
recitenlo.
6.117
—Noble ser, quienes no hayan cultivado raices de virtud, ni servido a los buddhas, no
podran oir este Dharma sublime.
6.118
—Noble ser, aquellos hombres o mujeres nobles que escuchen y posean este sutra
seran purificados de todas sus oscuridades karmicas, las cuales cesaran. Seran
supremamente puros, veran siempre a los buddhas y nunca se separaran de las
practicas supremas de los buddhas y los kalyanamitras (amigos espirituales
virtuosos). Alcanzaran la puerta incesante y clara de los dharanis supremos, tales
como:
e El dharaniincesante y claro del surgimiento de las cualidades supremas del
sello del océano.



e Eldharaniincesante y claro que es imperturbable ante las mentes, conductas

y lenguajes de todos los seres.

El dharani incesante y claro de la luz del disco solar inmaculado.

El dharani incesante y claro de la luz de la luna llena.

El dharani incesante y claro que derrota la corrupcion y aumenta las virtudes.

El dharani incesante y claro que destruye montanas de vajra.

El dharani incesante y claro que guarda lo no ensefiable: la esencia de causas

y condiciones inexpresables.

e Eldharaniincesante y claro de la voz imparable que proclama el Dharma
verdadero.

e Eldharaniincesante y claro del sello de la mente y conducta virtuosa, puro
como el espacio.

e Eldharaniincesante y claro de las apariciones directas de los cuerpos de
infinitos buddhas. [F.71.b]

6.119

—Noble ser, los bodhisattva mahasattvas emanaran como cuerpos de buddhas en
todos los reinos de las diez direcciones y ensefaran el Dharma sublime para que se
alcancen estos dharanis incesantes y claros. Esto ocurre porque la naturaleza
verdadera de los fenémenos no se mueve, no permanece, no va ni viene. Aunque
maduren las raices de virtud de los seres, no veran a un solo ser siendo
transformado. Aunque ensenen diversos Dharmas, ni siquiera en palabras habra
movimiento, permanencia, ida o venida. Aunque hablen de produccion y cesacion,
comprenderan que no hay produccion ni cesacién. ;Por qué los fendmenos no van ni
vienen? Porque no hay diferencia en su naturaleza.

6.120

Al ensefarse este Dharma, tres mil millones de bodhisattvas alcanzaron la
paciencia de lo no-nato. Incontables bodhisattvas lograron la mente de iluminacion
irreversible. Incontables bhiksus y bhiksunis obtuvieron el ojo puro del Dharma.
Incontables seres desarrollaron la mente de iluminacion. [F.72.a]

6.121

Entonces, el Bhagavat recit6 este verso:

6.122

«El Dharma de los Vencedores (Jinas) rechaza el samsara.

Es profundo, vasto, supremo y dificil de ver.

Los ciegos, oscurecidos por el deseo,

no lo ven y asi acumulan sufrimiento.»

6.123

La gran asamblea se levantd, se postré a los pies del Buddha y dijo:

—Bhagavat, dondequiera que se ensefie, lea o recite el Sutra de la Luz Dorada
Sublime, iremos a escuchar. Beneficiaremos al maestro, liberdndolo de obstaculos,
alegrando su cuerpo y mente. Le ofreceremos devotamente y haremos feliz a la
audiencia.



6.124

—Haremos que esa tierra carezca de enemigos, terror, hambruna o desgracias.
Multiplicaremos su poblacion. Impediremos que devas, no-humanos u otros seres
profanen el lugar donde se ensefia el Dharma. ;Por qué? Porque ese sitio es un
santuario. Ofreceremos incienso, flores, banderas y parasoles. Lo protegeremos de
la decadencia.

6.125

El Bhagavat concluyo:

—Nobles seres, si meditan diligentemente en este sutra supremo, el Dharma sublime
perdurara largo tiempo en este mundo. [F.72.b]

6.126

Aqui concluye el sexto capitulo, Los Dharanis de la Purificacion Completa, del
Supremo Rey Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime.

Capitulo 7: Un Elogio usando la Analogia de un Loto

71

Entonces el Bhagavat dijo a la diosa virtuosa, la diosa del Arbol Bodhi:
—Ahora sabe esto, diosa Sri. Debes escuchar atentamente y recordar este elogio de
los buddhas y la purificacion mediante el arrepentimiento que surgié como un
sonido resonante de un tambor dorado, visto en el suefio nocturno de un
bodhisattva.

7.2

—En el pasado, hubo un rey llamado Senor de los Nagas Dorados, quien siempre
alabd y exalté a los buddhas de las diez direcciones y los tres tiempos,
comparandolos con un loto rojo.

7.3

Luego recit6 estos versos de alabanza a la multitud:

« “Aquéllos Jinas que aparecieron en el pasado,

y los Jinas presentes en las diez direcciones,

me inclino ante todos esos Jinas

y alabo a todos esos Jinas.

7.4

« “Un sefior de los Munis es pacifico, totalmente sereno y puro.

Su cuerpo brilla con un color dorado.

La voz de un Buddha es la mas melodiosa de todas las voces,

un habla que resuena como la voz de Brahma.

7.5

« “Su cabello es como el de una abeja, un pavo real o la tinta,

con rizos azules, semejantes al pajaro azul.

Sus dientes son blancos como la nieve o una caracola

y brillan siempre como adornados por el oro.



7.6

« “Sus ojos son azules, amplios y perfectamente inmaculados;
se asemejan a lotos azules en flor.

Su lengua amplia y excelsa tiene el color de un loto rojo:

es como un loto, una flor de loto radiante.

7.7

« “Entre las cejas, el pelo Urna es del color de una caracola o raiz de loto.
Se enrosca hacia la derecha y tiene el color de un berilo blanco.
Es como una luna creciente, un fragmento de la luna.

El cuerpo del protector Muni brilla como una abeja carpintera.
7.8

« “Su rostro tiene una nariz brillante y prominente,

suave, excelsa y como un bastén dorado:

una nariz perfecta, sublime, noble y suprema,

la siempre suave nariz de todos los Jinas.

7.9

« “De cada uno de sus poros surge

un vello que se enrosca hacia la derecha,

creciendo como un rizo azul oscuro,

azul y adornado, como el cuello de un pavo real.

7.10

« “Tan pronto como nacio, su cuerpo brilld,

llenando de luz todos los mundos en las diez direcciones,
poniendo fin a los sufrimientos infinitos de los tres mundos

y saciando a los seres con toda felicidad.

7.11

« “Cred una acumulacion de toda dicha

para los seres en los infiernos, los animales,

los pretas, devas y humanos,

y acabd con todas las existencias inferiores.

7.12

« “Su excelente color es hermoso como el oro;

su cuerpo se asemeja al oro purificado.

El rostro del Sugata es como una luna inmaculada;

es un rostro bello y sin mancha.

7.13

« “Su cuerpo terso tiene miembros como los de un joven.
Camina y avanza como un leén supremo.

Sus poderosos brazos cuelgan largamente

como enredaderas en un arbol sal meciéndose con la brisa.
7.14

« “El irradia rayos de luz como un aura de una braza de ancho;



brilla como mil soles.

El cuerpo inmaculado del sefior de los Munis

ilumina todos los reinos infinitos.

7.15

« “Brilla con luz, como la luna

en infinitos cientos de miles de reinos.

Todas sus luces cesan de ser, pues

son iluminadas intensamente por el Buddha.

7.16

« “El sol del Buddha es la lampara del mundo.

El sol del Buddha es como cien mil soles,

y dentro de cientos de miles de reinos,

los seres pueden ver el sol del Tathagata.

7.17

« “Su cuerpo esta formado por cien mil méritos.

Su cuerpo esta adornado por todas las buenas cualidades.
Los brazos del Jina son como la trompa de un elefante rey.
Sus manos y pies supremos son inmaculados y resplandecientes. [F.73.b]
7.18

« “Los buddhas del pasado son humerosos como particulas,
tantos como el polvo en la superficie de la tierra;

aquellos que apareceran, numerosos como las particulas mas minusculas,
y los presentes, numerosos como las particulas mas minusculas:
7.19

« “a esos Jinas me inclino

con fe pura, con cuerpo y habla,

ofreciendo flores y perfumes

de cien colores y una mente virtuosa.

7.20

« “No podria describir las cualidades de los Jinas

en mil kalpas con cien lenguas.

Las virtudes que los Jinas han perfeccionado

son una variedad numerosa de esencias supremas.

7.21

« “Con mil lenguas no podria describir

ni siquiera un poco de las cualidades de un solo Jina,

y mucho menos las de todos los Jinas.

Para una sola cualidad, habria una ensefianza vasta.

7.22

« “Si el mundo y sus paraisos se convirtieran en un océano
y hasta la cima de la existencia se llenara de agua,



seria posible medirlo con la punta de un cabello,

pero no se podria medir una sola cualidad de los Sugatas.
7.23

« “Cualesquiera sean los resultados supremos de mérito que he acumulado
mediante todas mis ensefianzas, alabanzas y ofrendas
con fe, y con mi cuerpo, habla y mente,

a través de ellos, que los seres alcancen la budeidad”.
7.24

«El rey asi alab6 al Buddha,

y luego el rey hizo esta aspiracion:

“Dondequiera que renazca,

a lo largo de incontables kalpas futuros,

7.25

« “que vea en suenos un tambor asi;

alli, que escuche este tipo de confesion;

y que obtenga en esas cientos de vidas

un elogio de los Jinas como este Manantial de Lotos.
7.26

« “Que escuche en un suefio

las cualidades infinitas e incomparables de los buddhas,
que son raras incluso en mil kalpos,

y luego las ensefie en el dia».

7.27

« “Que yo libere a los seres del océano del sufrimiento.
Que complete las seis perfecciones

y, después, alcance la iluminacion suprema,

y que obtenga un reino sin igual.

7.28

« “Mediante el resultado maduro de ofrecer un tambor,
y mediante la causa que es alabar a los Jinas, [F.74.a]
que yo vea directamente al sefior de los Munis, el Sakya,
y que alli obtenga la profecia de mi budeidad.

7.29

« “Que estos, mis dos hijos:

Kanakendra y Kanakaprabhasvara,

que estos dos jovenes también obtengan alli

la profecia de su iluminacion suprema.

7.30

« “Que los seres sin salvador ni defensor,

sin protector y sumidos en el sufrimiento,

a lo largo de todos los eones futuros

tengan salvadores, defensores y protectores.



7.31

« “Que las fuentes de todo sufrimiento lleguen a su fin,
y que surjan las fuentes de toda felicidad.

Que yo tenga la conducta iluminada en eones futuros,
tan numerosos como los eones del pasado.

7.32

« “Mediante la confesion de la Luz Dorada Sublime,
gue mi océano de acciones negativas se seque,

que sea purificado de mi océano de karma,

[y que mi océano de klesas deje de existir.]

7.33

« “Que mi océano de mérito se complete.

Que mi océano de sabiduria sea puro.

Por el poder de la luz de la sabiduria inmaculada,

qgue haya un océano de todas las cualidades.

7.34

« “Que las preciosas cualidades de la iluminacién se completen.
Que alcance el resplandor del mérito mediante

el poder de la confesion de la Luz Dorada Sublime.
Que alcance esta pura iluminacién.

7.35

« “Por la luz sublime de la sabiduria inmaculada,

que obtenga la luz de mi cuerpo.

Por el brillo de mi mérito radiante,

que me convierta en el sefior de los tres mundos.
7.36

« “Que siempre tenga el poder del mérito.

Que sea liberado del océano del sufrimiento

y practique la conducta iluminada en eones futuros
con toda felicidad, vasta como el océano.

7.37

« "Que en un tiempo futuro, alcance [F.74.b]

un reino que posea cualidades infinitas,

como los reinos supremos en los tres mundos

gue han existido a lo largo del pasado,

los cuales poseian todas las cualidades infinitas de los Jinas”.
7.38

—Diosa Sri, debes saber

que el rey Sefor de los Nagas Dorados,

quien experimento el surgimiento de esta aspiracion,
ahora ha renacido como tu.



7.39

—Aquellos dos hijos en ese tiempo pasado,

Kanakendra y Kanakaprabhasvara,

son ahora Rupyaketu y Rupyaprabha,

y han recibido su profecia de mi.

7.40

Toda la asamblea reunida, al escuchar esta ensefanza, desarrollo la mente de
iluminacion y declaré que ahoray en el futuro practicarian esta purificacion mediante
el arrepentimiento y harian esta aspiracion.

Todos desarrollaron la aspiracion hacia la iluminacion.

7.41

«Que ahoray en todos los tiempos futuros

siempre hagamos esta confesion».

7.42

Aqui concluye el séptimo capitulo, Un Elogio usando la Analogia de un Loto, del
Supremo Rey Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime.

Capitulo 8: El Dharani de la Victoria Dorada

8.1

Entonces el Bhagavat dijo al bodhisattva mahasattva Sukhavihara dentro de esa vasta
asamblea:

—Noble ser, existe un dharant llamado Victoria Dorada. Cualquier hombre o mujer
noble que desee ver directamente, honrar y hacer ofrendas a los buddhas del
pasado, futuro y presente debe poseerlo. ;Por qué? Porque este dharani es la madre
de los buddhas del pasado, futuro y presente.

8.2

—Por tanto, quien posea este dharani tendra gran mérito, pues ha plantado raices de
virtud con incontables buddhas del pasado y ahora posee este dharani. Sepan que
quien tenga conducta pura, impecable y correcta entrara por la puerta de este
Dharma profundo sin obstaculos ni dudas.

El Bhagavat luego enseid el ritual para practicar el mantra:

8.3

—Reciten estos nombres de los buddhas y bodhisattvas del pasado y luego, con
mente enfocada, rindanles homenaje; [F.75.a] después, reciten el mantra:

8.4

«Rindo homenaje a todos los buddhas en las diez direcciones.

8.5

Rindo homenaje a los bodhisattva mahasattvas.

8.6

Rindo homenaje a todos los sravakas, pratyekabuddhas y aryas.

8.7

Rindo homenaje al Buddha Sakyamuni.



8.8
Rindo homenaje al Buddha Aksobhya en el este.

8.9

Rindo homenaje al Buddha Ratnaketu en el sur.

8.10

Rindo homenaje al Buddha Amitayus en el oeste.
8.11

Rindo homenaje al Buddha Dundubhisvara en el norte.
8.12

Rindo homenaje al Buddha Cualidades Vastas arriba.
8.13

Rindo homenaje al Buddha Aparicion de Cualidades abajo.
8.14

Rindo homenaje al Buddha Ratnagarbha.

8.15

Rindo homenaje al Buddha Samantaprabha.

8.16

Rindo homenaje al Buddha Samantavabhasa.

8.17

Rindo homenaje al Buddha Rey Pila de Valor.

8.18

Rindo homenaje al Buddha Loto Completamente Victorioso.
8.19

Rindo homenaje al Buddha Igualmente Vidente.

8.20

Rindo homenaje al Buddha Ratnasikhin.

8.21

Rindo homenaje al Buddha Joyas Supremas.

8.22

Rindo homenaje al Buddha Ratnaprabha.

8.23

Rindo homenaje al Buddha Vimalarasmi.

8.24

Rindo homenaje al Buddha Intencidn Valiente.

8.25

Rindo homenaje al Buddha Rey de Renombre, Signo de Luz Lunar Completamente
Pura.

8.26

Rindo homenaje al Buddha Resplandor de la Disposicion de Flores.

8.27

Rindo homenaje al Buddha Amsuraja.



8.28

Rindo homenaje al Buddha Rey de Esplendor Hermoso y Reputacion Inmaculada.
8.29

Rindo homenaje al Buddha Sefior del Pensamiento Intrépido.

8.30

Rindo homenaje al Buddha Abhayakirti.

8.31

Rindo homenaje al Buddha Rey Supremamente Victorioso. [F.75.b]

8.32

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Avalokitesvara.

8.33

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Ksitigarbha.

8.34

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Akasagarbha.

8.35

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Manjusri.

8.36

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Vajrapani.

8.37

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Samantabhadra.

8.38

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Aksayamati.

8.39

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Mahasthamaprapta.

8.40

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Maitreya.

8.41

Rindo homenaje al bodhisattva mahasattva Sumati.

8.42

Después de rendir homenaje, reciten este dharant:

8.43

namo ratnatrayaya | tadyatha | kuti kutini imirito kosani imirini irt svaha |

8.44

Luego, el Bhagavat dijo al bodhisattva Sukhavihara:

—Este dharani es la madre de los buddhas en los tres tiempos. Por tanto, cualquier
hombre o mujer noble que obtenga y posea este dharani generara mérito
inconmensurable e infinito. Habra honrado, ofrecido, venerado y alabado a
incontables buddhas. Esos buddhas les habran dado la profecia de su logro de la
iluminacion suprema.

8.45

—Sukhavihara, quien posea este mantra dharani obtendra el cumplimiento de sus
deseos: ropa, comida, riqueza, joyas, materiales preciosos, sabiduria, salud, larga



vida, y su mérito aumentara enormemente. Cualquier cosa que deseen, nada
quedara sin cumplirse.

8.46

—Sukhavihara, quienes posean y sostengan este mantra estaran siempre, hasta su
logro de la iluminacién suprema, acompafiados por los bodhisattvas Ciudadela de la
Montafa Dorada, Maitreya, Sagara, Samantavalokitesvara, Mafjusri, Mahapingala y
otros, quienes los protegeran. [F.76.a]

8.47

—Sukhavihara, jsepan esto! Al recitar este mantra dharani, deben realizar este ritual:
Primero, repitanlo diez mil ocho veces como rito de propiciacion. Luego, adornen un
mandala dentro de un edificio solitario, y en el primer dia del mes, lavense y vistanse
con ropa nueva. Quemen incienso, esparzan flores y hagan varias ofrendas,
incluyendo comida, dentro del mandala.

8.48

—Al inicio, reciten los nombres de los buddhas y bodhisattvas como se describid
antes. Con una mente muy enfocada, arrepiéntanse de sus acciones pasadas, luego
arrodillense con la rodilla derecha en el suelo y repitan el mantra mil ocho veces.
Después, siéntense rectos y piensen en lo que desean. Luego, al amanecer, coman
una comida pura dentro del mandala. Si después de quince dias la persona sale del
mandala, tendra mérito y majestad inconcebibles, y no habra aspiracion suya que no
se cumpla.

8.49

—Si sus deseos no se cumplen, deben reingresar al mandala y continuar la recitacion
sin olvidarla hasta que sus deseos se cumplan.

8.50

Aqui concluye el octavo capitulo, El Dharani de la Victoria Dorada, del Supremo Rey
Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime.

Capitulo 9: La Ensefanza sobre la Naturaleza de la Vacuidad

9.1

Entonces el Bhagavat, habiendo ensefiado ese mantra dharani, para beneficiar a la
vasta asamblea de bodhisattva mahasattvas, devas, humanos y otros, y permitirles
comprender la verdad ultima muy profunda, y para ensefiarles la vacuidad, recito
estos versos: [F.76.b]

9.2

«He ensenado el verdadero Dharma de la vacuidad

extensamente en otros sutras profundos.

En este momento, en este rey de los sutras,

ensefiaré brevemente la vacuidad inconcebible.

9.3

«Los seres sin conocimiento no pueden entender

un Dharma extenso, profundo y detallado.



Por tanto, al ensefiar brevemente en este sutra,
comprenderan perfectamente el Dharma de la vacuidad.

9.4

«Debido a mi gran compasion y amor por los seres,

al ensenar hoy en esta vasta asamblea reunida,

mediante la causa y condicion perfecta de métodos habiles,
entenderan claramente el significado de la vacuidad.

9.5

«Sepan que este cuerpo es como una aldea vacia

donde viven seis ladrones que no se conocen entre si.

Los objetos sensoriales moran con los sentidos separados, los ladrones,
y tampoco tienen conocimiento unos de otros.

9.6

«El sentido de la vista siempre mira formas.

El sentido del oido escucha sonidos continuamente.

El sentido del olfato siempre huele olores.

El sentido del gusto siempre experimenta sabores.

9.7

«El sentido del tacto percibe la suavidad.

El sentido mental nunca se cansa de cognizar fenémenos.
Estos seis sentidos persiguen cosas

y dan lugar a pensamientos sobre sus objetos.

9.8

«Las conciencias no son reales, como ilusiones magicas.
Mora en los 6rganos sensoriales y, deseando compaiia, la busca.
Las seis conciencias en los seis sentidos son como

un hombre que corre en una aldea vacia.

9.9

«La mente sigue hacia los lugares de busqueda,

y, a través de las bases sensoriales que cognizan objetos,
hay un anhelo constante por forma, sonido, olor, sabor y tacto,
y no hay un solo instante en que la practica del Dharma esté presente.
9.10

«Segun las condiciones, los seis sentidos corren,

como un pajaro volando libre en el cielo.

Dependiendo de los sentidos como base,

hay la capacidad de cognizar objetos externos.

9.11

«El cuerpo no tiene conciencia ni creador.

Tiene una naturaleza inestable y fue creado por condiciones.
Surge de la conceptualizacién invalida.

Es como una maquina usada para trabajar. [F.77.4]



9.12

«Tierra, fuego, agua y aire juntos crean el cuerpo,

asi que, segun causas y condiciones, se obtienen diferentes resultados.
Aunque moran juntos, se dafan entre si

como cuatro serpientes venenosas en una canasta.

9.13

«Las cuatro serpientes de los grandes elementos tienen naturalezas diferentes.
Aunque viven juntas, algunas son altas, otras bajas.

Suben y bajan, pervadiendo el cuerpo,

y al final se convierten en fendmenos que cesan.

9.14

«Entre estas cuatro serpientes venenosas,

las serpientes de tierra y agua tienden a hundirse.

Las serpientes de fuego y aire tienen una naturaleza ligera,

y debido a este conflicto, surgen muchas enfermedades.

9.15

«La mente y las conciencias viven en este cuerpo

y crean varios tipos de acciones buenas y malas,

llevando a los seres a los reinos deva, humano o los tres inferiores,
tomando un cuerpo de acuerdo con el poder de su karma.

9.16

«Cuando el cuerpo enfrenta una enfermedad, después de la muerte
se llena completamente de heces, orina y otras impurezas.

Se pudre, es dafiado por gusanos y se vuelve indeseable de ver,

y es arrojado a un cementerio como si fuera madera podrida.

9.17

«jDeben observar los fendmenos de esa maneral

¢Por qué creer que un "yo" o un "ser" existe?

Todos los fendmenos llegan a su fin y son impermanentes.

Todos surgen de la condicion de la ignorancia.

9.18

«Estos grandes elementos no tienen realidad.

No tienen existencia real; su naturaleza es no-nata.

Por tanto, se ensena que los grandes elementos son esencialmente vacios.
Sepan que estos son vacios y no son reales.

9.19

«La naturaleza de la ignorancia es primordialmente inexistente.

No existe a través de una acumulacion basada en muchos factores.
Una comprension correcta esta libre de ella en todo momento,

y por eso la ensefio como ignorancia.

9.20

«Las formaciones y la conciencia son los factores para el nombre y la forma;



los seis ayatanas, el contacto y la sensacion surgen después.

El anhelo, el apego y el devenir producen nacimiento, vejez y muerte,
y son seguidos por miseria, lamento y agitacion.

9.21

«No hay limite de tiempo para vagar en el samsara,
continuamente atado y perforado por mal karma y varios sufrimientos. [F.77.b]
Aunque esto no tiene naturaleza existente y es esencialmente vacio,
es creado por pensamientos erréneos.

9.22

«He eliminado completamente todas las klesas,

y siempre estoy activo dentro de la verdadera sabiduria.
Comprendi que todas las casas de los cinco skandhas son vacias
y busqué el estado verdadero de la iluminacion.

9.23

«He abierto la puerta a la gran ciudad del amrta.

He revelado el recipiente del excelente amrta.

He obtenido el sabor del verdadero amrta

y constantemente lo doy a los seres.

9.24

«He golpeado el gran tambor sublime del Dharma.

He soplado la gran caracola suprema del Dharma.

He encendido perfectamente la gran lampara del Dharma,

y he hecho caer la gran lluvia sublime del Dharma.

9.25

«He derrotado completamente al enemigo, las klesas.

He levantado el gran estandarte del Dharma insuperable.

He llevado a los seres ignorantes a través del océano de la existencia.
He cerrado la puerta a las tres existencias inferiores.

9.26

«Los seres son quemados por el fuego ardiente de las klesas

y no tienen a nadie que los salve, ningun protector.

Les he traido alivio con el amrta refrescante perfecto

que alivia el tormento de sus cuerpos y mentes.

9.27

«Por tanto, a lo largo de incontables eones pasados,

hice ofrendas reverentes a los tathagatas.

Manteniendo conducta correcta, dedicado a la iluminacion,
busqué el estado de la dicha del cuerpo del Dharma.

9.28

«Sin arrepentimiento, di mis ojos,

brazos, piernas, hijos, esposas y sirvientes a otros.



Di a todos los que lo pidieron

mi riqueza y joyas de las siete joyas.

9.29

«Mediante la meditacién en la paciencia y las otras perfecciones,

completé los diez bhumis y alcancé la verdadera budeidad.

Por tanto, soy llamado omnisciente,

pero no hay seres que puedan comprenderlo.

9.30

«Todo lo que crece en esta gran tierra

a lo largo de los reinos del trichiliocosmo:

los bosques, los arboles, el arroz silvestre y el sésamo,

el bambu y toda clase de vida vegetal:

9.31

«Si todo esto fuera cortado y picado [F.78.3]

hasta convertirse en un polvo de particulas minusculas,

y si se hiciera una pila con ello,

su tamano seria dificil de conocer.

9.32

«Y de manera similar, si en todos los reinos de las diez direcciones

que llenan el elemento del espacio,

su tierra se convirtiera en un polvo de particulas,

uno no podria calcular el nimero de esas particulas.

9.33

«Pero si el conocimiento de todos los seres

se le diera a un solo hombre,

y con ese conocimiento inconmensurable

pudiera conocer el numero de esas particulas,

9.34

«y si un grupo de personas sabias intentara conocer

lo que un bhagavat muni sabe en un solo instante,

no podrian conocer ni calcular una pequeia parte de ello,

ni siquiera en muchos millones de eones».

9.35

En ese momento, la vasta asamblea, habiendo escuchado al Bhagavat ensefiar esta
profunda naturaleza de la vacuidad, comprendié que los cuatro grandes elementos y
los cinco skandhas de todos los seres son por naturaleza vacios, y que los seis
sentidos y los seis objetos sensoriales no son reales, sino que crean ataduras.
Rechazaron el samsara y oraron por lograr una verdadera liberacién de él. Con
mentes extremadamente claras, se llenaron de alegria y practicaron devotamente lo
ensefiado.



9.36
Aqui concluye el noveno capitulo, La Ensenanza sobre la Naturaleza de la Vacuidad,
del Supremo Rey Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime.

10: El Cumplimiento de las Plegarias Basado en la Vacuidad

10.1

Entonces la diosa Luz Radiante que Cumple Deseos, quien estaba dentro de la gran
asamblea, se deleitd y regocijo al escuchar esa ensefianza del Dharma muy
profunda. Se levant6 de su asiento, cubrié su hombro con el manto, arrodillé su
rodilla derecha, junt6 las palmas en reverencia y dijo al Bhagavat:

—Bhagavat, ;qué instruccion das sobre un Dharma para la practica de la meditacién
en los caminos de significado profundo?

10.2

Luego recitd este verso: [F.78.b]

10.3

«Si le pregunto al lluminador del Mundo,

el supremo lider de los seres de dos piernas,

por la verdadera conducta de los bodhisattvas,

ruego que con compasion la concedas».

10.4

El Bhagavat respondio a la noble diosa:

10.5

«Si tienes alguna duda,

pregunta sobre ella como desees,

y ensefiaré su elucidacion».

10.6

Entonces la noble diosa dijo al Bhagavat:

10.7

«Si practicamos la conducta iluminada

de la misma manera que los bodhisattvas,

sera beneficiosa para nosotros y otros,

y abandonaremos el samsara y el nirvana».

10.8

El Bhagavat respondio:

—Uno debe practicar el Dharma de la iluminacién basandose en el reino del Dharma
y meditando en |la conducta del Dharma de la igualdad. ;Como se practica el
Dharma de la iluminacién basandose en el reino del Dharma y meditando en la
conducta del Dharma de la igualdad? Asi, el reino del Dharma se ensefa a través de
los cinco skandhas, de modo que el reino del Dharma mismo es los cinco skandhas.
Sin embargo, no se puede decir que sea los cinco skandhas ni que no lo sea. ;Por
qué? Si el reino del Dharma fuera los cinco skandhas, seria la vision nihilista, y si



fuera diferente de los cinco skandhas, seria la vision eternalista. Por tanto, el reino
del Dharma no tiene esas dos caracteristicas. No esta presente en los dos extremos.
No puede ser visto. Trasciende ser un objeto de vision. No tiene nombre. No tiene
rasgos. Eso es lo que se llama el reino del Dharma.

10.9

—Noble diosa, ;como se ensefa el reino del Dharma a través de los cinco skandhas?
Es asi: Los cinco skandhas no son producidos por causas y condiciones. ;Por qué?
Si fueran producidos por causas y condiciones, ;serian producidos porque ya han
sido producidos, o porque aun no han sido producidos? Si ya han sido producidos,
¢qué necesidad habria de causas y condiciones? Si no han sido producidos, no hay
produccion que percibir. ;Por qué? [F.79.a] Un fendmeno no producido no tiene
existencia y, por tanto, no tiene nombre, no tiene rasgos, no cesa y no puede tener
analogia, porque no ha sido producido por causas y condiciones.

10.10

—Noble diosa, es como esto: Por ejemplo, un golpe de tambor depende de la
madera, de la piel, del palo, de la mano, etc. Por tanto, aunque un golpe de tambor
surge, su pasado es vacio, su futuro es vacio y su presente es vacio. El golpe de
tambor no surge de la madera, no surge de la piel, no surge del palo ni de la mano.
No surge de los tres tiempos. Por tanto, no es producido. Lo que no es producido no
cesa. Lo que no cesa no viene de ningun lugar. Lo que no viene de ningun lugar no va
a ningun lugar. Lo que no va a ningun lugar no es eterno. No es la nada. Lo que no es
eterno ni la nada no es uno ni es separado.

10.11

—¢Por qué? Si los cinco skandhas fueran uno, no serian diferentes del reino del
Dharma. Si fuera asi, seria l6gico que incluso los seres ordinarios vieran la verdad
genuinay alcanzaran el nirvana con la verdad mas elevada. Pero no es asi, y por
tanto debe saberse que no son uno.

10.12

—Si fueran separados, todas las caracteristicas compuestas de los buddhas y
bodhisattvas incluirian apego, de modo que no se liberarian de las ataduras de las
klesas y no alcanzarian la iluminacion suprema de la budeidad.

10.13

—¢Por qué? Porque todos los individuos aryas han realizado la igualdad esencial de
lo compuesto y lo no compuesto, y por tanto no estan separados entre si. [F.79.b]
Asi, debe saberse que los cinco skandhas no son existentes ni no existentes. No son
producidos por causas y condiciones ni no producidos por causas y condiciones.
10.14

—Esto lo saben los aryas, pero no esta dentro del campo de experiencia de otros, y
por tanto no puede conocerse mediante palabras y terminologia. No tiene nombre,
rasgos, causa, condicion ni analogia, y carece de principio o fin. Es primordial y
naturalmente vacio. Por tanto, el reino del Dharma puede ensefiarse a través de los
cinco skandhas.



10.15

—Noble diosa, si algin hombre o mujer noble que desee buscar la iluminacién
suprema la busca fuera de lo ultimo y lo relativo, seria extremadamente dificil de
comprender y contemplar. La naturaleza del campo de experiencia de los aryas y los
seres ordinarios no es ni uno ni diferente. Por tanto, la conducta de la iluminacién
debe practicarse basandose en el reino del Dharma sin eliminar lo relativo y sin
apartarse de lo ultimo.

10.16

Cuando el Bhagavat hubo dicho esto, la noble diosa se deleité y regocijo. Se levanto
de su asiento, cubrié su hombro con el manto, arrodillé su rodilla derecha, junto las
palmas y, con mente enfocada, inclin6 su cabezay dijo al Bhagavat:

—Bhagavat, hoy me entrenaré en esa practica del verdadero significado de la
iluminacion que el Bhagavat ha expuesto.

10.17

Entonces el gran Brahmaraja, sefior del reino de Saha, quien estaba presente en la
vasta asamblea, dijo a la noble diosa Luz Radiante que Cumple Deseos:

—Esta conducta de bodhisattva es dificil de lograr, ;como la dominaras hoy? [F.80.a]
10.18

La noble diosa respondio:

—iOh gran Brahmaraja! Lo que el Bhagavat ha ensefiado es verdaderamente muy
profundo, de modo que ningun ser ordinario puede conocer su significado; es el
campo de experiencia de los aryas, y por tanto es sublime y dificil de conocer. Si es
verdad y no falso que hoy puedo alcanzar un estado de dicha al depender de este
Dharma, entonces que todos los seres incontables e innumerables en este reino de
las cinco degeneraciones se vuelvan de color dorado, posean los treinta y dos
signos, no sean ni hombres ni mujeres, se sienten sobre un loto precioso y disfruten
de dicha ilimitada. Que caiga una lluvia de flores divinas sublimes. Que resuene
musica de instrumentos divinos sin ser tocados. Y que haya una perfeccion de todos
los articulos de ofrenda.

10.19

Tan pronto como la noble diosa hubo dicho esto, todos los seres en esa era de las
cinco degeneraciones se volvieron de color dorado, con los signos de un gran ser, no
eran ni hombres ni mujeres, se sentaron sobre lotos preciosos y disfrutaron de dicha
ilimitada. Era como en el palacio de los dioses Paranirmitavasavartin. No habia
existencias inferiores. Habia hileras de arboles preciosos, y el reino del mundo se
llend de flores de los arboles hechos de las siete joyas. Ademas, cayo una lluvia de
flores divinas de las siete joyas, y sond musica divina.

10.20

La noble diosa Luz Radiante que Cumple Deseos también se transformé de tener un
cuerpo femenino a tener el cuerpo de un deva Brahma.

10.21

Entonces el gran Brahmaraja pregunto al bodhisattva Luz Radiante que Cumple



Deseos:

—Venerable, ;como practicaste la conducta de bodhisattva?

10.22

El bodhisattva respondio:

—Gran Brahmaraja, si una luna en el agua practicara la conducta iluminada, asi la
practiqué. [F.80.b] Si alguien en un suefo practicara la conducta iluminada, asi la
practiqué. Si un espejismo practicara la conducta iluminada, asi la practiqué. Si el
eco de un valle practicara la conducta iluminada, asi la practiqué.

10.23

Al escuchar esto, el gran Brahmaraja pregunto:

—Venerable, ;basado en qué significado dijiste esas palabras?

10.24

El bodhisattva respondio:

—iOh Brahmaraja! Aunque no hay un solo fendmeno que no tenga la caracteristica
de la verdadera naturaleza, sin embargo, son creados a través de causas y
condiciones.

10.25

—Si es asi —dijo Brahmaraja—, seria l6gico que los seres ordinarios e infantiles
alcanzaran la iluminacion suprema de la budeidad.

10.26

—¢Qué piensas que te hizo decir eso? —pregunté el bodhisattva—. ;Crees que los
individuos ignorantes estan separados, que los sabios estan separados, que la
iluminacion esta separada, que la no iluminacion esta separada, que la liberacion
esta separada y que la no liberacién esta separada?

10.27

—Brahmaraja, los fendmenos son iguales de esa manera y no tienen separacion.
Este reino del Dharma no tiene una naturaleza separada, y asi hasta el apego, que no
tiene una naturaleza separada. No tiene aumento ni disminucion.

10.28

—iOh Brahmaraja! Es como un mago, o el aprendiz de un mago, habil en manifestar
ilusiones, quien en una encrucijada junta guijarros, plantas, hojas de arboles, etc., los
amontona y luego, mediante magia, manifiesta manadas de elefantes, caballos, una
masa de carros y soldados, y un montén de las siete joyas, y varios tipos de tesoros
que son vistos por muchas personas. [F.81.a]

10.29

—Cuando son manifestados, hay seres estupidos e ignorantes que no lo analizan,
que no comprenden la fuente de las ilusiones, y cuando las ven y escuchan, piensan:
“iLas manadas de elefantes, caballos, etc., que vemos y escuchamos son reales, y
todo lo demads es mentira!” Por tanto, no las examinan ni investigan después.

10.30

—Los inteligentes no son asi. Saben cuadl es la fuente de las ilusiones, de modo que
cuando las ven y escuchan, piensan: “Los elefantes, caballos, etc., que veo no



existen, sino que son una ilusion optica de la magia”. Como piensan que no son
reales, no creen que los elefantes, etc., y los tesoros existan. Piensan: “Estos no son
mas que nombres sin ninguna realidad”. Por tanto, lo que sea que vean o escuchen,
no creen que sea real, y luego, al analizarlo y contemplarlo, saben perfectamente que
no es real.

10.31

—De la misma manera, los sabios comprenden que todos los fendmenos no tienen
una esencia real. En términos relativos, cuando en sus mentes prestan atencion a la
veracidad de las cosas que se manifiestan y se describen segun lo que veny
escuchan, saben que no son asi, porque revelan significados correctos que son solo
designaciones.

10.32

—Brahmaraja, los seres ordinarios e infantiles que no han alcanzado los ojos de
sabiduria trascendente de los aryas no conocen la naturaleza inexpresable de los
fendmenos. Por tanto, cuando ven o escuchan fendmenos compuestos o no
compuestos, piensan: “Asi es realmente”, y desarrollan apego; no saben que, en
ultima instancia, la naturaleza de los fendémenos es inexpresable. [F.81.b]

10.33

—Cuando los individuos aryas ven o escuchan fendmenos compuestos o no
compuestos, en la medida de su poder y capacidad, no desarrollan apego, pensando:
“Estos son reales”. Por tanto, piensan: “En todo no hay fendmenos compuestos
reales ni fendmenos no compuestos reales, y como no son reales, cualquier
caracteristica compuesta o no compuesta en la que piense son solo nhombres y no
tienen esencia real alguna”.

10.34

—Esos individuos aryas saben y comprenden eso, pero como desean que otros
entiendan el verdadero significado, lo ensefian correctamente en términos relativos.
10.35

—De la misma manera, Brahmaraja, esos individuos aryas, aunque han realizado, a
través de su conocimiento y visidn superiores, la verdadera naturaleza inexpresable
de los fendbmenos, ensefian varios nombres y términos relativos para que otros
comprendan los fendmenos compuestos y no compuestos de esa manera.

10.36

Entonces Brahmaraja pregunto al bodhisattva Luz Radiante que Cumple Deseos:
—¢Cuantos seres entenderan este Dharma verdadero y profundo?

10.37

—iOh Brahmaraja —respondié Luz Radiante que Cumple Deseos—, los fenomenos de
las mentes y eventos mentales de muchos seres ilusorios entenderan este tipo de
Dharma verdadero y profundo!

10.38

—Las personas que son manifestaciones ilusorias no existen por naturaleza —dijo
Brahmaraja—. ;De dénde surgen sus mentes y eventos mentales?



10.39

—Los seres que saben que el reino del Dharma no existe y no es inexistente
conoceran este significado profundo —respondié Luz Radiante que Cumple Deseos.
10.40

Entonces Brahmaraja dijo al Bhagavat: [F.82.a]

—Bhagavat, este bodhisattva Luz Radiante que Cumple Deseos ha realizado de
manera inconcebible este significado profundo.

10.41

—Asi es, asi es —respondié el Bhagavat—. Brahmaraja, es como has dicho. El
bodhisattva Luz Radiante que Cumple Deseos |lo ha ensefiado, y tu has desarrollado
la aspiracion de meditar y entrenar en la paciencia que surge de la no-natalidad de
los fendmenos.

10.42

Entonces el gran Brahmaraja, junto con un gran séquito de Brahmas, se levantaron
de sus asientos, cubrieron sus hombros con sus mantos, juntaron las palmas en
veneracion e inclinaron sus cabezas a los pies del bodhisattva Luz Radiante que
Cumple Deseos. Dijeron:

—iEsto es muy raro y maravilloso! Hoy hemos conocido a este gran ser y hemos
escuchado el Dharma verdadero.

10.43

Entonces el Bhagavat dijo a Brahmaraja:

—En el futuro, esta Luz Radiante que Cumple Deseos se convertira en un tathagata,
un arhat, un samyaksambuddha, poseedor de sabiduria y conducta virtuosa, un
sugata, un conocedor del mundo, un ser insuperable, un guia que doma a los seres,
un maestro de devas y humanos, un buddha, un bhagavat, bajo el nombre de Esencia
del Joya Ardiente Glorioso.

10.44

Cuando se enseio este capitulo, trescientos millones de bodhisattvas alcanzaron la
irreversibilidad de la iluminacion suprema. Ochocientos millones de devas e
incontables reyes, ministros y personas comunes se liberaron del polvo y obtuvieron
los ojos puros e inmaculados del Dharma.

10.45

En ese momento, en esa vasta asamblea, cinco millones de bhiksus, que eran
irreversibles en la practica de la conducta de bodhisattva y en la aspiracion a la
iluminacion, y que habian escuchado la ensefianza del Dharma del bodhisattva Luz
Radiante que Cumple Deseos, se estabilizaron y perfeccionaron plegarias supremas
e inconcebibles. [F.82.b] Desarrollaron la aspiracion por la iluminacién, y cada uno se
quitd sus tunicas y las ofrecio al bodhisattva, desarrollando la aspiracion de un
esfuerzo supremo. Hicieron esta plegaria:

—Dedicamos todas las raices de virtud que hemos acumulado a la irreversibilidad de
la iluminacion suprema.



10.46

—Brahmaraja, mediante ese mérito, esta multitud de bhiksus practicara exactamente
lo que se les ha ensenado, y después de que hayan pasado noventa grandes eones,
lo comprenderan y entenderan, de modo que emergeran verdaderamente del
samsara.

10.47

El Bhagavat entonces profetiz6é a esa multitud de bhiksus:

—Bhiksus, después de que hayan pasado treinta asamkhyeya eones, todos
alcanzaran la budeidad completa durante un eén llamado Dificil de Conquistar, Rey
del Resplandor, en un reino llamado Vimalaprabha. Todos alcanzaran la iluminacion
suprema de la budeidad simultaneamente, y todos tendran el mismo nombre: Rey
Adornado por la Disposicion de Plegarias, y poseeran diez caracteristicas.

10.48

—Brahmaraja, quien escuche y posea este sutra extremadamente maravilloso, La Luz
Dorada Sublime, poseera poder majestuoso.

10.49

—Si alguien sin método practicara las seis perfecciones durante muchos cientos de
miles de grandes eones, y un hombre o mujer noble escribiera este Sutra de la Luz
Dorada Sublime y lo leyera y recitara con mente enfocada cada quincena, la
acumulacion previa de mérito no seria ni la centésima parte de esta acumulacion de
mérito. No se acercaria a ningn nimero, analogia o causa de ello. [F.83.4]

10.50

—Por tanto, Brahmaraja, hoy te daré una instruccion. Ensefio que debes mantener la
atencion plena y ensenarla ampliamente a otros.

10.51

—¢Por qué? En el pasado, cuando practicaba el camino de un bodhisattva, asi como
un guerrero que entra en batalla dedica su vida y cuerpo a ella, de la misma manera
promulgué, guardé, lei, recité y ensené correctamente a otros este sublimey
supremo rey de los sutras.

10.52

—Brahmaraja, cuando un cakravartin esta en el mundo, sus siete joyas no dejan de
existir, pero si la vida del rey llega a su fin, las siete joyas desapareceran y cesaran.
10.53

—Brahmaraja, de la misma manera, cuando este Supremo Rey Victorioso de los
Sutras, la Luz Dorada Sublime esta en el mundo, el Dharma precioso e insuperable no
cesara. Si este sutra deja de existir, entonces el Dharma cesara en esa region. Por
tanto, uno debe, con mente enfocada, escuchar, obtener, leer y recitar este rey de los
sutras, ensefiarlo a otros y animarlos a escribirlo mientras practica la perfeccion del
esfuerzo, siendo completamente diligente sin preocuparse por la vida o el cuerpo.
Esto es supremo entre todos los méritos, y por tanto mis discipulos deben
entrenarse diligentemente en la meditacion de su practica.



10.54

Entonces el gran Brahmaraja, el innumerable séquito de Brahmas, Sakra, los Cuatro
Maharajas y los yaksas se levantaron de sus asientos. Cubrieron sus hombros con
sus mantos, arrodillaron sus rodillas derechas y juntaron las palmas en veneracion,
diciendo al Bhagavat: [F.83.b]

—Bhagavat, protegeremos y difundiremos este Supremo Rey Victorioso de los Sutras,
la Luz Dorada Sublime, y protegeremos a quienes lo ensefen. Si hay un obstaculo, lo
eliminaremos y haremos que esos maestros tengan muchas virtudes, buen colory
fuerza, elocuencia imparable, y que sus cuerpos y mentes estén libres de
preocupaciones. También haremos que sus audiencias experimenten felicidad. Si
hay hambruna, enemigos adversos o dafios de no-humanos en la tierra donde
moran, nosotros y nuestros séquitos de devas los protegeremos y aumentaremos el
disfrute de la felicidad para la gente, evitando cualquier dafio repentino. Ese es el
poder que nosotros y nuestros séquitos de devas tenemos. Si alguien hace una
ofrenda a este sutra, lo honraremos y le haremos ofrendas, considerandolo no
diferente del Buddha.

10.55

Entonces el Bhagavat dijo al gran Brahmaraja, al séquito de Brahmas, y asi hasta los
Cuatro Maharajas, los yaksas y otros:

—iExcelente, excelente! Han escuchado el Dharma maravilloso y profundo, y al
proteger y resguardar este sublime y supremo rey de los sutras y a quienes lo
sostienen, obtendran un mérito superior sin fin y alcanzaran rapidamente la
iluminacion suprema de la budeidad perfecta.

10.56

Entonces Brahmaraja y los demas, habiendo escuchado lo que el Bhagavat dijo, se
regocijaron y lo colocaron sobre sus cabezas.

10.57

Aqui concluye el décimo capitulo, El Cumplimiento de las Plegarias Basado en la
Vacuidad, del Supremo Rey Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime. [F.84.a]

Capitulo 11: Los Cuatro Maharajas Observan a los Devas y Humanos

11.1

Entonces, el rey deva Vaisravana, el rey deva Dhrtarastra, el rey deva Virtudhaka y el
rey deva Virupaksa se levantaron de sus asientos. Con sus mantos sobre un hombro,
se arrodillaron sobre la rodilla derecha y, mirando al Bhagavat con las palmas unidas,
inclinaron sus cabezas hasta los pies del Bhagavat y le dijeron:

—Bhagavat, este Rey Supremamente Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime,
es constantemente contemplado por todos los buddhas, honrado por todos los
bodhisattvas, venerado por las huestes de devas, ofrecido por devas y asuras,
celebrado por los ejércitos celestiales, alabado por los protectores del mundo,
poseido por los sravakas y pratyekabuddhas, ilumina los palacios divinos de los
devas, concede felicidad superior a todos los seres, alivia el sufrimiento de los seres



en los infiernos, los pretas (espiritus hambrientos) y los animales, disipa todo miedo
y terror, repele a los enemigos hostiles, asegura cosechas en tiempos de hambruna,
erradica enfermedades, y elimina malos augurios y miles de aflicciones.

11.2

—Bhagavat, este Rey Supremamente Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime,
también nos otorga felicidad y beneficio a nosotros. Por ello, te suplicamos que lo
ensefes extensamente en esta gran asamblea. Si nosotros, los Cuatro Maharajas
(Grandes Reyes), y nuestras comitivas obtenemos el sabor de este Dharma del
amrta (néctar de inmortalidad) insuperable, nuestro poder y esplendor creceran, nos
volveremos diligentes y heroicos, y nuestros poderes milagrosos se incrementaran.
11.3

—Bhagavat, nosotros, los Cuatro Maharajas, practicamos el Dharma correctamente y
siempre ensefiamos el Dharma verdadero, guiando los reinos. Por ello,
establecemos a devas, nagas (serpientes divinas), yaksas (espiritus protectores),
gandharvas (musicos celestiales), asuras (titanes), garudas (aves miticas),
kumbhandas (demonios), kinnaras (seres celestiales), mahoragas (serpientes
gigantes) y reyes humanos para guiar los reinos con el Dharma verdadero. Asi, las
malas acciones cesan, y los demonios sin compasion que roban la vitalidad ajena se
mantienen lejos.

11.4

—Bhagavat, nosotros, los Cuatro Maharajas, junto a los veintiocho grandes generales
yaksas y miles de yaksas, observamos continuamente Jambudvipa (el continente
meridional en la cosmologia budista) con nuestra visién divina pura, superior a la
humana. Lo protegemos y custodiamos. Por esta razoén, se nos llama protectores del
mundo.

11.5

—Bhagavat, si en Jambudvipa un rey enfrenta enemigos cercanos, calamidades
como pestes o hambrunas, o malos augurios, y hay un bhiksu dharmabhanaka
(predicador del Dharma) que posee, lee y comprende este sutra, al cual veneramos,
nosotros iremos a inspirarlo. El, reconociendo nuestras manifestaciones milagrosas,
ira a esa tierra a proclamar este sutra. Asi, los males cesaran por el poder del sutra.
11.6

—Bhagavat, donde quiera que este bhiksu predicador lleve el sutra, el sutra mismo
habra llegado a esa tierra.

11.7

—Bhagavat, el rey ira a escuchar sus ensefianzas, se regocijara, honrara al
predicador y lo protegera con fe. Las calamidades cesaran, y el sutra beneficiara a
todos cuando se ensefie correctamente.

11.8

—Bhagavat, por esta causa, nosotros protegeremos al rey y a su pueblo, liberandolos
de desgracias y estableciéndolos en felicidad.



11.9

—Bhagavat, si un bhiksu, bhiksunt, upasaka o upasika (seguidores laicos) posee este
sutra, y un rey los honra sin reservas, nosotros llevaremos felicidad a ese reino 'y
alejaremos las calamidades.

11.10

—Bhagavat, si alguien adopta este sutra y un rey lo reverencia, nosotros lo
honraremos ante otros reyes, y sera alabado en todas las tierras.

11.11

Al oir estas palabras, la asamblea se llené de alegria.

11.12

Asi concluye el capitulo undécimo, Los Cuatro Maharajas Observan a los Devas y
Humanos, del Rey Supremamente Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime.

Capitulo 12: Los Cuatro Maharajas Protegen la Tierra

12.1

Entonces el Bhagavat (el Bienaventurado) alabé a los Cuatro Maharajas (Grandes
Reyes Guardianes), diciendo: «jExcelente, excelente!» al escuchar que defenderiany
protegerian a quienes poseyeran el sutra y honraran las ofrendas al Rey
Supremamente Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime.

12.2

Luego dijo: «Ustedes, Cuatro Maharajas, han honrado, servido, ofrecido, venerado y
alabado a cientos de miles de quintillones de buddhas en el pasado. Han generado
raices de mérito (karma positivo), han realizado plenamente el Dharma (Ensefianza) y
siempre lo han ensefiado. Guiando al mundo a través del Dharma, han mantenido por
largo tiempo la motivacion de gran amor para beneficiar constantemente a los seres.
Debido a la causa y condicion de aspirar a traer felicidad, ahora disfrutan su perfecta
maduracion.

12.3

Si hay un rey que honra y hace ofrendas al Rey Supremamente Victorioso de los Sutras,
la Luz Dorada Sublime, deben esforzarse por protegerlo y hacer que obtenga dicha.
12.4

Ustedes, Cuatro Maharajas, junto con sus ejércitos, asistentes y cientos de miles de
yaksas (espiritus protectores), custodiaran el camino del Dharma de los Buddhas
Bhagavats (Bienaventurados) del pasado, futuro y presente. Lo protegeran y
mantendran bajo su resguardo.

12.5

Por lo tanto, si ustedes, junto con sus seguidores y los innumerables yaksas, custodian
este sutra, estaran protegiendo el Dharma verdadero de todos los buddhas.

12.6

Por esta razén, cuando ustedes, junto con sus seguidores devas (seres celestiales) y



yaksas [F.86.a], luchen contra los asuras (titanes rebeldes), siempre obtendran la
victoria.

12.7

Si protegen y poseen este sutra, por su poder, cesaran los sufrimientos, ataques
enemigos, hambrunas, enfermedades y pestes. Por ello, si ven a los cuatro tipos de
seguidores (bhiksus, bhiksunis, upasakas, upasikas) obteniendo este rey de los sutras,
poseyéndolo, leyéndolo y recitandolo, deben protegerlos con diligencia, disipar todo
dafio y brindarles felicidad.

12.8

Los Cuatro Maharajas se levantaron de sus asientos, colocaron sus mantos sobre
un hombro, se arrodillaron sobre la rodilla derecha y, con las palmas unidas, dijeron
al Bhagavat: «Venerable Bhagavat, en el futuro, cuando este Rey Supremamente
Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime sea proclamado en cualquier tierra,
aldea, pueblo, montafa, bosque o soledad, y el rey de esa tierra lo escuche con
atencion, lo posea, lo alabe, haga ofrendas y provea lo necesario a los cuatro tipos de
seguidores que lo custodian, protegiéndolos con fe inquebrantable, él disipara el dafio
y la infelicidad. Por estas causas y condiciones, nosotros protegeremos a eserey y a
su pueblo, les daremos felicidad, alejaremos el sufrimiento, aumentaremos su
longevidad y crearemos una perfeccion de esplendor.

12.9

Bhagavat, si el rey de esa tierra, al ver a los cuatro tipos de seguidores que poseen este
sutra, los protege reverentemente y les ofrece lo necesario como si fueran sus padres,
entonces nosotros, los Cuatro Maharajas, lo protegeremos sin cesar, y él sera venerado
por todos los seres. [F.86.b]

12.10

Por ello, junto con un numero incalculable de yaksas y espiritus, estaremos invisibles
en los lugares donde este sutra sea proclamado. Lo defenderemos para que su
difusion no encuentre obstaculos.

12.11

Protegeremos y recordaremos a los individuos, reyes y demas que escuchen este
sutra, para que el dafo se disipe, sean colmados de felicidad y los enemigos invasores
sean repelidos.

12.12

Cuando un rey humano escuche este sutra, si un enemigo vecino prepara un ejército
cuadruple pensando: "Conquistaré esas tierras", entonces, Bhagavat, el poder de este
sutra hara que ese enemigo enfrente a otro rival y sea derrotado.

12.13

Si en su tierra surgen malos augurios y enfermedades [F.86.b], y un rey vecino, al verlo,
marcha con su ejército para atacar, entonces nosotros, junto con yaksas y espiritus
invisibles, lo subyugaremos de tal modo que ni siquiera considere avanzar, mucho
menos combatir.



12.14

El Bhagavat respondio: «jExcelente, excelente, maharajas, que protejan este sutra!
12.15

Hace cientos de miles de quintillones de kalpas (eones), practiqué austeridades y
alcancé la iluminacion suprema. Ensené este Dharma para que todo rey humano que
posea este sutra, lo honre y haga ofrendas, vea cesar el dafio y alcance felicidad
perfecta. [F.87.a]

12.16

El protegerd aldeas, pueblos y mercados, repelerd invasiones y jamés habré conflicto
entre los reyes de Jambudvipa (la Tierra).

12.17

Cuatro Maharajas, sepan que los 84,000 reyes de los 84,000 pueblos, montanas y
mercados de Jambudvipa gozaran de independencia y dicha en sus reinos. Al disfrutar
riquezas y prosperidad, no robaran entre si, sino que gozaran los frutos de su karma
pasado. No codiciaran tierras ajenas, tendran pocos deseos y buscaran beneficiar a
otros. No habra peleas, opresion ni sufrimiento. El pueblo vivira en armonia, como el
agua y la leche mezcladas, respetandose y amandose. Asi generaran mérito. Por estas
causas, Jambudvipa sera feliz: cosechas abundantes, poblacion creciente, tierra fértil,
clima equilibrado, estaciones sin desastres, astros en sus orbitas, lluvias a su tiempo,
sin malos augurios, riquezas en aumento, mentes generosas, practica de las Diez
Buenas Acciones (no matar, no robar, etc.), y la mayoria renacera en reinos superiores,
llenando los paraisos. [F.87.b]

12.18

El Bhagavat continud: «<Maharajas, en el futuro, cuando un rey humano escuche este
sutra, lo proteja, haga ofrendas reverentes y desee venerar a los cuatro tipos de
seguidores que lo poseen, y ademas quiera traer beneficio y felicidad a ustedes, sus
seguidores y toda su comitiva de innumerables yaksas, entonces, al escuchar
repetidamente este sublime sabor del amrta (néctar de inmortalidad) del rio del
Dharma, el poder de sus cuerpos y mentes, y el de los demas, se incrementara. Asi,
obtendran diligencia, valentia aumentada, mérito y esplendor.

12.19

Si esos reyes humanos escuchan este sutra con atencion indivisa y lo poseen, estaran
haciendo ofrendas inmensas, vastas y extremadamente raras a mi, el Buddha perfecto
Sakyamuni. Quienes me hagan tales ofrendas, habran honrado a los cientos de miles
de quintillones de buddhas pasados, futuros y presentes. Quienes ofrenden a los
buddhas de los tres tiempos obtendran una acumulacion inconcebible de mérito. Por
esta causa, ustedes habran protegido a esos reyes, sus reinas, sirvientes y cortes,
eliminando dafios y sufrimientos. Si ademas establecen a las deidades guardianas del
palacio en un gozo constante, poseeran mérito inconmensurable. [F.88.a] Los humanos
en esas tierras experimentaran las diversas felicidades de los cinco placeres
sensoriales, y todo lo maligno cesara.»



12.20

Luego, los Cuatro Maharajas dijeron al Bhagavat: «<Bhagavat, en el futuro, si un rey
humano desea escuchar este Sutra de la Luz Dorada Sublime, protegerse a si mismo, a
sus reinas, principes, sirvientes del palacio, ciudades, mercados y palacios; si anhela
alcanzar una felicidad sublime, suprema e inconcebible y la dicha de la soledad; si
busca en esta vida una soberania noble y elevada, expandir su poder y acumular mérito
infinito; y si desea que en su tierra no haya ejércitos invasores, miseria, disturbios,
demonios u obstaculos, entonces, Bhagavat, ese rey debe escuchar este sutra con
atencion reverente, sin distracciones, y poseerlo.

12.21

Cuando desee escuchar el Dharma, primero debe adornar un palacio sublime y querido
para él, rociar agua perfumada en un lugar limpio, esparcir flores perfectas, erigir un
trono de ledn (asiento del Dharma) adornado con joyas, colocar parasoles, estandartes
y banderas. Debe quemar incienso de valor incalculable y hacer sonar musica. Luego,
el rey debe lavar su cuerpo, ungirlo con perfumes, vestir ropas nuevas y limpias,
adornarse con collares de joyas y sentarse en un asiento bajo [F.88.b], sin
pensamientos de superioridad, abandonando toda muestra de poder. Debe escuchar
este rey de los sutras sin orgullo y con mente enfocada.

12.22

Debe ver al upadhyaya (maestro espiritual) que recita el Dharma como un gran guia.
Debe amar a sus reinas, principes, sirvientes y corte, quienes se miraran entre si con
alegria. Debe hablarles con palabras suaves y armonia. Su cuerpo y mente se llenaran
de dicha, pensando: "Hoy he obtenido pensamientos puros y este beneficio inmenso".
Asi, hara ofrendas a este sutra.

12.23

Al ver al upadhyaya acercarse, debe honrarlo con reverencia, percibiéndolo como un
tesoro raro.»

12.24

El Bhagavat dijo a los Maharajas: «<Maharajas, ese upadhyaya no debe ser recibido sin
honores. En ese momento, el rey debe vestir ropas limpias y nuevas, adornarse con
joyas, sostener un parasol blanco, incienso y flores, reunir a su ejército, hacer tocar
musica y salir de la ciudad a pie. Con actitud reverente, debe recibir al upadhyaya para
atraer auspiciosidad.

12.25

¢Por qué el rey debe honrar asi? Porque con cada paso que da, rinde homenaje a cien
mil quintillones de buddhas. Durante tantos eones, trascendera el sufrimiento del
samsara (ciclo de renacimiento), disfrutara los placeres de un cakravartin (rey
universal), tendra soberania independiente, un palacio divino de siete joyas, larga vida,
elocuencia, fama sin miedos y fuerza extraordinaria. [F.89.a] En todas sus vidas, sera
confiado por devas y humanos, su belleza sera incomparable, vera al Buddha, tendra
amigos espirituales (kalyanamitras) y acumulara mérito perfecto.



12.26

Maharajas, esos reyes viajaran desde un yojana (13-16 km) hasta cien mil yojanas para
honrar a los maestros del Dharma, viéndolos como al Buddha mismo.»

12.27

«Luego, al dirigirse a la ciudad o pueblo, [el rey] debe pensar:

“Hoy, el Tathagata Arhat Samyaksambuddha Sakyamuni vendra a mi palacio, recibira
mis ofrendas y me ensefiara el Dharma. Por el poder de escuchar el Dharma, me
volveré irreversible en mi camino hacia la mas alta y completa iluminacion [F.89.b],
tal como si hubiera conocido a cientos de miles de quintillones de Buddhas
Bhagavats. Hoy he hecho inmensas, vastas, supremas y excelsas ofrendas de
variados objetos placenteros a los buddhas del pasado, futuro y presente, y los he
honrado. Hoy he erradicado todo sufrimiento en el mundo de Yama (el reino de la
muerte), los infiernos, los pretas (espiritus hambrientos) y los renacimientos
animales. Hoy he plantado raices de mérito para alcanzar incontables renacimientos
como cakravartins (reyes universales), Sakras (reyes de los devas) y Brahmas. Hoy
he liberado a innumerables seres del sufrimiento del samsara (ciclo de
renacimiento) y los he establecido en la dicha del nirvana. Hoy he acumulado una
inconcebible, incalculable e infinita acumulaciéon de mérito. He establecido en
felicidad a los sirvientes y habitantes del palacio, he traido paz a la tierra, eliminando
danos, venenos y humanos malévolos. Los enemigos externos no vendran a causar
dano, y no habra miseria ni enfermedades.”»

12.28

«Maharajas (Grandes Reyes Guardianes), sepan esto: Cuando esos reyes, de esa
manera, reverencien y veneren el verdadero Dharma, hagan ofrendas, honren,
respeten y alaben a los bhiksus (monjes), bhiksunis (monjas), upasakas y upasikas
(seguidores laicos) que posean este sublime sutra, y dediquen exclusivamente a
ustedes y sus seguidores las raices de mérito y mérito supremo generados, esos
reyes obtendran un gran mérito karmico como causa y condicion. En esta vida,
alcanzaran gran poder, su esplendor crecera, seran adornados con gloria 'y
caracteristicas supremas, y todos sus adversarios seran eliminados por el verdadero
Dharma.» [F.90.4]

12.29

Los Cuatro Maharajas dijeron al Bhagavat (el Bienaventurado):

«Bhagavat, cuando cualquier rey humano honre el verdadero Dharma con reverencia,
escuche este sutra, y haga ofrendas, venere y alabe a los cuatro tipos de seguidores
gue posean este sutra, entonces, en ese momento, ese rey, para complacernos, debe
rociar agua perfumada y esparcir muchas flores sublimes y perfectas sobre el lugar
donde esté situado el asiento del Dharma, y colocar y preparar asientos para los
Cuatro Maharajas. Entonces, escucharemos el Dharma junto con ese rey.



12.30
Ese rey debe dedicarnos la porcién de mérito de raices virtuosas que nos beneficie.»

12.31

«Bhagavat, en ese momento, ese rey humano debe suplicar al dharmabhanaka
(predicador del Dharma) que ensefie. Cuando el dharmabhanaka esté en su asiento,
el rey quemara varios inciensos sublimes y supremos para nosotros y luego hara
una ofrenda a este sutra.

12.32

Bhagavat, en ese momento, el aroma de ese incienso se elevara al cielo en un
instante, impregnara nuestros palacios aéreos y se transformara en un parasol
fragante. Nuestras comitivas divinas oleran el aroma supremo del incienso. El humo
del incienso emitira una luz dorada que iluminara nuestros palacios, la residencia de
Brahma, y todas las residencias de Sakra (sefior de los devas), la diosa Sarasvati, la
gran diosa Sri (de la prosperidad), Sthavara (diosa de la tierra), el gran general
Samijiieya, los veintiocho grandes generales yaksas, Mahesvara (rey de los devas),
Vajrapani (sefior de los secretos), el gran general Manibhadra, Hariti con su séquito
de quinientos hijos, el rey naga Anavatapta y el rey naga Sagara. [F.90.b]

12.33

Bhagavat, de esta manera, el aroma del incienso en los palacios aéreos de cada uno
de ellos y sus séquitos, y de otros, se transformara instantaneamente en parasoles
de incienso que seran vistos y su aroma experimentado. Sus rayos de luz coloreados
también iluminaran todos los palacios aéreos divinos.»

12.34

El Bhagavat dijo a los Cuatro Maharajas:

«Maharajas, los rayos de luz del incienso no iluminaran, se transformaran en
parasoles de incienso ni irradiaran grandes rayos de luz Unicamente en esos
palacios aéreos. Cuando el rey humano sostenga el incensario en sus manos,
queme el incienso sublime y supremo, y haga una ofrenda a este sutra, el humo de
ese incienso, en un instante, llenara mil millones de soles y lunas, los mil millones de
Sumerus (montafas centrales), reyes de las montafas, los mil millones de mundos
de cuatro continentes que estan en el universo tricésmico (tres mil mundos), y todos
los palacios de los devas (seres celestiales), nagas (serpientes divinas), yaksas
(espiritus protectores), gandharvas (musicos celestiales), asuras (titanes), garudas
(aves miticas), kinnaras (seres celestiales) y mahoragas (serpientes gigantes) que
existen en el universo tricoésmico. Se expandira y llenara todo el espacio. Los
diversos aromas del incienso se transformaran en parasoles de incienso, y esos
parasoles seran de color dorado e iluminaran todos los palacios divinos.



12.35

De esta manera, todas las nubes de incienso y parasoles de incienso de diversos
tipos que existan en el universo tricosmico son el resultado del poder del esplendor
de la Luz Dorada Sublime, el Rey Supremamente Victorioso de los Sutras.

12.36

Cuando el rey humano sostiene el incensario en sus manos y hace una ofrenda a
este sutra, no solo este universo tricésmico es impregnado por todos los diversos
aromas de ese incienso. En un instante, en un momento, se extienden a incontables,
interminables cientos de miles de quintillones de reinos budistas en las diez
direcciones, tantos como los granos de arena en el rio Ganges. [F.91.a] Se convierten
en parasoles de incienso en los cielos sobre todos los reinos budistas y los iluminan
completamente de manera similar.

12.37

En ese momento, esos muchos buddhas seran conscientes y conoceran esos
excelentes aromas del incienso, y veran los doseles de incienso y su color dorado.
Los Buddhas Bhagavats de las diez direcciones, numerosos como los granos de
arena en el Ganges, manifestaran milagros, y esos muchos Buddhas Bhagavats,
viendo y discerniendo de la misma manera, alabaran al dharmabhanaka, diciéndole
al unisono: “iExcelente, excelente! Gran ser, has promulgado ampliay
grandiosamente este maravilloso y extremadamente profundo sutra, y has
perfeccionado una acumulacién inconcebible, interminable e incalculable de mérito.”

12.38

El mérito de alguien que escucha este sutra es vasto en extension, y mucho mas el
de quien lo escribe, lo obtiene, lo posee, lo leg, lo ensefia a otros y lo practica de
acuerdo con sus ensenanzas. ;Por qué? Nobles, es porque quienes escuchan el Rey
Supremamente Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime, se vuelven
irreversibles en su progreso hacia la mas alta y completa iluminacion.

12.39

En ese momento, los Tathagatas en incontables, innumerables cientos de miles de
quintillones de reinos budistas, tantos como los granos de arena en el Ganges,
hablaran al unisono al bhiksu dharmabhanaka sentado en el trono del Dharma,
alabandolo con las palabras: “jBien hecho! jBien hecho! Noble, en un tiempo futuro,
mediante el poder de tu diligencia, realizaras incontables cientos de miles de
practicas ascéticas. Cuando hayas completado las acumulaciones (de mérito y
sabiduria), trascenderas a muchos aryas (seres nobles), [F.91.b] emergeras de los
tres reinos (deseo, forma, sin forma) y te convertirds en un lider supremo. Te
sentaras al pie de un arbol Bodhi, seras adornado por lo superior y seras un refugio
para los seres en el universo tricosmico que tengan los factores necesarios.



Eliminaras los ejércitos aterradores de Mara (el demonio de la ilusién) y realizaras la
mas alta y completa iluminacién, extremadamente profunda.

12.40

“Noble, habiendo tomado asiento en el trono vajra (indestructible), haras girar la
rueda del Dharma, alabada por los buddhas, insuperable, muy profunda y con doce
aspectos maravillosos. Tocaras el gran tambor supremo del Dharma mas elevado.
Soplaras la caracola extremadamente maravillosa del Dharma mas elevado. Alzaras
el estandarte superior del Dharma mas elevado. Encenderas la lampara
extremadamente brillante del Dharma mas elevado. Haras descender la lluvia del
insuperable néctar (amrta) del Dharma. Cortards las ataduras sin medida de los
enemigos, los klesas (aflicciones). Haras que incontables, interminables cientos de
miles de quintillones de seres trasciendan el océano de grandes terrores. Los
liberaras de los interminables nacimientos y muertes del samsara. Conoceras a
incontables cientos de miles de quintillones de buddhas.”

12.41

Luego, los Cuatro Maharajas dijeron al Bhagavat:

«Bhagavat, la practica completa del Rey Supremamente Victorioso de los Sutras, la
Luz Dorada Sublime, tiene tales beneficios incontables en el futuro y el presente. Por
lo tanto, cuando, por esa razon, los reyes humanos que han escuchado este sutra
extremadamente maravilloso hayan desarrollado raices virtuosas de todos los
incontables cientos de miles de quintillones de buddhas, protegeremos a esos reyes
y pensaremos en ellos. [F.92.a]

12.42

«Ademas, para que este beneficio inconmensurable pueda ser visto, en cada uno de
los palacios aéreos que nos pertenecen a nosotros, los Cuatro Maharajas, y también
a nuestros séquitos, junto con incontables cientos de millones de yaksas, se veran
parasoles de nubes de aromas de incienso y diversos tipos de manifestaciones
milagrosas.

12.43

«En ese momento, haremos invisibles nuestros cuerpos y, para escuchar el Dharma,
iremos al palacio perfectamente limpio y bellamente adornado de tal rey. De la
misma manera, Brahma, Sakra, la gran diosa Sarasvati, la gran diosa Sr1, Sthavara
(diosa de la tierra), el gran general Samijfieya, los veintiocho grandes generales
yaksas, la deidad Mahes$vara, Vajrapani (sefor de los secretos), el gran general
Manibhadra, Hariti con su séquito de quinientos hijos, el rey naga Anavatapta, el rey
naga Sagaray los séquitos de incontables cientos de miles de quintillones de devas,
yaksas y otros, cada uno con su cuerpo invisible, vendran al lugar donde se ensenara



el Dharma, que es el palacio del rey humano donde se ha dispuesto bellamente un
asiento del Dharma superior.

12.44

«Bhagavat, nosotros, los Cuatro Maharajas, junto con nuestros séquitos y los yaksas,
de manera unanime, junto con ese rey humano, nos convertiremos en kalyanamitras
(amigos espirituales virtuosos) y grandes protectores del Dharma insuperable. A
través de esta causa, quedaremos satisfechos por el sabor de su néctar (amrta). Por
esa razon, protegeremos a ese rey, disiparemos completamente todo dafio y le
haremos alcanzar la felicidad. Haremos que cesen todas las malas acciones 'y
augurios negativos en su palacio, ciudades, pueblos y tierras.» [F.92.b]

12.45

Entonces, los Cuatro Maharajas juntaron las palmas de sus manos y dijeron al
Bhagavat:

«Bhagavat, si hay un rey humano en cuya tierra este sutra esta presente pero no lo
promulga, lo rechaza mentalmente, no tiene aspiracion de escucharlo, no hace
ofrendas, no lo venera, no lo alabay, al ver a los cuatro tipos de seguidores que
poseen el sutra, no los venera, no les hace ofrendas ni los sirve, entonces nosotros,
los Cuatro Maharajas, nuestros seguidores y los incontables devas no
escucharemos este Dharma extremadamente profundo y maravilloso. El sabor de su
néctar serd abandonado, la continuidad del verdadero Dharma sera destruida, no
habra esplendor ni poder, los renacimientos inferiores aumentaran, los devas y
humanos disminuiran, y los seres se ahogaran en el rio del samsara y se desviaran
del camino al nirvana. Bhagavat, al ver esto, nosotros, los Cuatro Maharajas,
nuestros seguidores, los yaksas y otros, abandonaremos esa tierra y no tendremos
intencion de defenderla ni protegerla. No solo nosotros abandonaremos a ese rey,
sino que los incontables devas de gran virtud que protegen esa tierra también la
abandonaran. Debido a este abandono, ocurriran diversos tipos de calamidades en
esa tierra, y el reino sera destruido. Toda la poblacién carecera de motivacion
virtuosa y se encadenaran unos a otros, se asesinaran, insultaran, pelearan,
calumniaran, engafiaran y castigaran a inocentes. Debido a tales estados mentales,
habra enfermedades y pestes, [F.93.a] apareceran cometas repetidamente, dos soles
surgiran simultaneamente, habra cometas continuos, habra augurios negros como
arcoiris grises, caeran estrellas fugaces, la tierra temblara, surgiran sonidos de los
pozos, llovera torrencialmente fuera de temporada y soplaran vientos fuertes.La
gente de la tierra experimentara calamidades de sufrimiento a causa de la violencia
de los enemigos invasores, y habra infelicidad y ausencia de alegria en todo el
territorio.

12.46



«Bhagavat, si nosotros, los Cuatro Maharajas, los innumerables miles de devas y las
deidades de gran virtud que antes protegian la tierra la abandonan, entonces, en ese
momento, surgiran incontables cientos de miles de tales malos augurios.

12.47

Bhagavat, si algun rey humano desea proteger su tierra para que disfrute
constantemente de felicidad, desea traer dicha a muchos seres, eliminar a sus
adversarios, hacer que su reino siempre crezca y se expanda, y desea que las
verdaderas ensehanzas permanezcan en el mundo para que cesen el sufrimiento
danino, las malas acciones y las cualidades malignas, entonces, Bhagavat, el
gobernante de esas tierras debe escuchar y obtener este sublime rey de los sutras, y
debe honrar, servir y hacer ofrendas a quienes lean, reciten, adquieran y posean este
sutra.

12.48

Ademas, mediante el poder de la bendicion de las raices virtuosas de escuchar el
Dharma, nosotros, los Cuatro Maharajas y nuestro séquito de innumerables deidades,
probaremos el sabor del insuperable amrta (néctar de inmortalidad) del Dharma,
[F.93.b] lo cual sera un beneficio para nosotros y nuestros seguidores, y los demas
devas también obtendran un beneficio perfecto. ;Por qué? Porque un rey humano ha
escuchado este sutra con atencion indivisa y lo ha obtenido.

12.49

Bhagavat, Mahabrahma ha ensefiado constantemente instrucciones mundanas y no
mundanas a los seres. Sakra, el sefior de los devas, también ha ensefiado diversos
tipos de instrucciones, y los rsis (sabios) que poseen las cinco cogniciones superiores
han impartido muchas ensefnanzas. Pero, Bhagavat, aunque existen estas incontables
cientos de miles de quintillones de instrucciones de Brahma, Sakra y los rsis dotados
de las cinco cogniciones superiores, el Sutra de la Luz Dorada Sublime, que el Buddha
Bhagavat ensend para devas y humanos con motivacion de amor, compasion y
bondad, es cien mil quintillones de veces superior a aquellas ensefianzas anteriores. Ni
siquiera pueden servir como analogia. ; Por qué? Porque, mediante su poder, todos los
reyes en Jambudvipa (la Tierra) guiaran al mundo a través del verdadero Dharma y
traeran felicidad a los seres. Nosotros y nuestros seguidores brindaremos proteccion
para que no haya calamidades de sufrimiento, ni invasiones; todas las acciones malas
y no virtuosas seran desterradas; todos los demonios y obstaculizadores en la tierra
seran disipados; y, mediante la guia de este verdadero Dharma, no habra conflictos.



12.50

Con este propdsito, los reyes humanos encenderan la lampara del Dharma en sus
propias tierras, llevando iluminacion infinita, y beneficiaran a las huestes de devas y
Sus séquitos.

12.51

Bhagavat, nosotros, los Cuatro Maharajas [F.94.a], nuestra innumerable comitiva de
devas y yaksas, los devas en Jambudvipa y todos los pretas (espiritus hambrientos),
mediante el poder de estas causas y condiciones, probaremos el sabor del insuperable
amrta del Dharma y poseeremos esplendor y poder. Habra un resplandor perfecto de
luz, todos los seres se volveran felices y, ademas, en el futuro disfrutaran de dicha
extrema constantemente durante incontables, inconcebibles cientos de miles de
quintillones de eones. También, esto complacera a incontables buddhas, quienes
desarrollaran raices virtuosas y alcanzaran la mas alta y completa iluminacion de la
budeidad perfecta. Todo beneficio tan incalculable e interminable trasciende al
obtenido del séquito del gran compasivo Brahma, es mayor que el del sabio Sakra y
superior al de los rsis con las cinco cogniciones superiores que han logrado diversas
practicas ascéticas. Por lo tanto, es cien mil quintillones de veces mayor que ellos.

12.52

El indescriptible Tathagata Arhat Samyaksambuddha ha ensefiado para el bien de los
seres esta maravillosa y valida ensefianza de este tipo de sutra, y a partir de su clara
comprension, los gobernantes de las tierras en Jambudvipa y las numerosas
comunidades humanas en el mundo protegeran los ritos del Dharma y la tierra, y los
humanos seran guiados e inspirados.

12.53

Todos estos beneficios del mérito, mediante los cuales cada uno alcanza la felicidad
por el poder de la bendicion de este rey de los sutras, provienen de la vasta
promulgacion de este sutra debido al poder del amor y la compasion del gran maestro
Sakyamuni.

12.54



Por lo tanto, Bhagavat, para tener tales causas y condiciones, los reyes humanos deben
obtener este sublime sutra, [F.94.b] hacerle ofrendas, honrarlo, reverenciarlo y alabarlo.
¢Por qué? Este sutra es llamado el rey supremo de los sutras porque beneficia a todos
debido a sus cualidades inconcebibles y supremas.»

12.55

El Bhagavat dijo entonces a los Cuatro Maharajas:

«Si ustedes, los Cuatro Maharajas, con sus seguidores y los incontables cientos de
miles de quintillones de devas seguidores, ven a un rey humano escuchando este sutra
con atencion indivisa, haciendo ofrendas, honrandolo, reverenciandolo y alabandolo,
deben protegerlo y disipar todo dafio. Eso les hara experimentar dicha perfecta. Si los
cuatro tipos de seguidores estan promulgando ampliamente este rey de los sutras,
entonces, como esa es verdaderamente la vasta actividad de un buddha entre devas y
humanos, beneficiara a incontables seres. Deben proteger y defender constantemente
a tales individuos. Asegurense de que no haya factores que dafien a esos cuatro tipos
de seguidores y de que sus cuerpos y mentes estén en soledad y felicidad, para que
este rey de los sutras se difunda y traiga un beneficio continuo a los seres en el
futuro.»

12.56

Entonces, el deva rey Vaisravana se levanté de su asiento y dijo al Bhagavat:
«Bhagavat, poseo el rito del dharani (férmula sagrada) de la preciosa joya que concede
deseos. Cualquier ser que desee poseerla obtendra cualidades inconmensurables.
Completara las dos acumulaciones de mérito y sabiduria. [F.95.a] Aquellos que
busquen poseerla deben primero recitar este mantra de proteccion para el cuerpo. El
mantra es el siguiente:

12.57

Mantra:

namo vaisSravanaya maharajaya | tadyatha | rara rara kuno kuno khuno khuno runo runo
saba saba kara kara mahavikaram mahavikaram mahakala maharaja raksa raksatu [di
tu nombre] mam sarvasatvanarn ca svaha |

12.58

«Bhagavat, al recitar este mantra y aplicar el mantra siete veces a un cordon blanco,
deshaciendo un nudo cada vez, y luego atandolo al brazo superior, el beneficio sera que



los demonios no podran encontrarlos. Deben mezclar varios inciensos en uno, es decir,
cantidades iguales de balsamo (bdellium), sandalo, incienso y flor de molinillo
(pinwheel flower), y, sosteniendo un incensario en sus manos, quemar el incienso y
hacer una ofrenda. Deben lavarse perfectamente limpios, vestir ropas nuevas y limpias,
y, en una casa Solitaria, repetir el mantra que invoca a Vaisravana, el rey de los devas.
Este es el mantra:

12.59

Mantra:

namo vaiSravanaya mahadhanadaya candesvaraya akarsa aparajita cangdesvara
paramakarunika sarvasatvahitacinta [di tu nombre] mama dhanavardho paramesvara
svayam akarsaya svaha |

12.60

«Después de repetir este mantra completamente siete veces, deben recitar el mantra
esencial. Antes de recitar esos mantras, deben inclinarse reverentemente ante las Tres
Joyas (Buddha, Dharma, Sarigha) y luego realizar la recitacién comenzando con el
nombre de Vaisravana, el sefor de los devas. Entonces se concedera riqueza, se
cumpliran completamente todas las aspiraciones de los seres y se les otorgara
felicidad.»

12.61

«Habiendo rendido homenaje de esa manera, si recitan el mantra esencial de la
preciosa joya que concede deseos del Rey Vaisravana, la felicidad que anhelan les sera
concedida.»

12.62

Entonces Vaisravana, el sefor de los devas, recité ante el Bhagavat el mantra
esencial de la preciosa joya que concede deseos: [F.95.b]

12.63

Mantra esencial:
namo ratnatrayaya | namo vaisravanaya maharajaya | tadyatha | simi simi sumu sumu
canda canda cara cara sara sara kara kara Kili kili kuru kuru muru muru curu curu



sadhaya atmanam nityam antardhatu svaha | namo vaisravanaya svaha | dhanadaya
svaha [ manorathaparipdraya svaha |

12.64

«Al recitar el mantra, primero debe repetirse mil veces completas. Luego, en una
habitacion limpia, deben enyesar una pequefia area del suelo con estiércol de vaca,
formando un circulo pequefio, y ofrecer con atencion indivisa cualquier alimento que
tengan. Deben quemar incienso excelente continuamente, asegurandose de que su
humo ascienda sin cesar. Mantengan la atencion plena en el mantra esencial dia y
noche, repitiéndolo en voz baja, de modo que solo ustedes lo escuchen y otros no lo
perciban.

12.65

En ese momento, Jinarsabha, el hijo de Vaisravana, se manifestara en forma de un
joven y se presentara ante ellos preguntando: “; Por qué has llamado a mi padre?”
Deben responderle: “Busco riqueza para hacer ofrendas a las Tres Joyas, y por eso le
suplico que me la conceda”. Entonces Jinarsabha, al escuchar estas palabras,
regresara con su padre y le dira: "Hoy un practicante humano de virtud hace ofrendas a
las Tres Joyas con devocion, pero carece de riqueza y te suplica, padre”. El padre
ordenara: “Ve a él rdpidamente y entrégale cien karsapanas (monedas) cada dia”, y asi
él acudira.

12.66

Si perciben tal augurio debido a la recitacion del mantra, sabran que su objetivo se
cumplira. Quemen incienso en soledad en una habitacion limpia y coloquen un
pequeno recipiente de incienso frente a su lecho. Al amanecer, revisen el recipiente
para ver qué riqueza han obtenido. Los dias que reciban riqueza, ofrezcan incienso,
flores y comida a las Tres Joyas y distribliyanla entre los pobres y necesitados. [F.96.a]
No sean avaros ni acumulen la riqueza; cultiven una motivacion de amor y compasion
por los seres. Eviten la ira, el engafo o la malicia. Si surge la ira, destruira el poder de
su logro, asi que guarden siempre su mente y no se enfurezcan.

12.67

Ademads, mientras posean este mantra, si constantemente recuerdan y alaban al deva
rey Vaisravana, a sus hijos, hijas y séquito, seguiran las Diez Buenas Acciones. Esas
deidades incrementaran su mérito, potenciaran sus acciones virtuosas y les ayudaran a



alcanzar la iluminacion. Numerosas deidades, al ver esto, se llenaran de alegria y
acudiran a proteger a quien recite el mantra.

12.68

Ademas, los portadores de este mantra tendran larga vida, viviran incontables anos,
estaran libres de los tres renacimientos inferiores y jamas sufriran dafio. Obtendran la
joya que concede deseos, tesoros, cogniciones superiores, poder y el cumplimiento de
sus aspiraciones. Incluso si buscan consejo sobre qué hacer, lo lograran tal como
deseen. Comprenderan el lenguaje de todos los animales salvajes.

12.69

Bhagavat, si alguien desea ver la manifestacion de mi cuerpo mientras recita el mantra,
debe, en el octavo o decimoquinto dia del mes, pintar una imagen del Buddha en
algodon blanco, embellecida con varios pigmentos y un aglutinante. El artista que pinte
la imagen debe tomar los ocho votos. A la izquierda del Buddha, pintara a la Gran Diosa
Sri. A la derecha, me pintard a mi, el Rey Vaisravana, con mis hijos, hijas y séquito,
[F.96.b] y la colocara sobre un trono.

12.70

Esparzan flores variadas, quemen incienso excelente y mantengan lamparas
encendidas dia y noche. Ofrezcan comida y bebida exquisitas con devocion en los tres
periodos (mafana, tarde y noche) mientras recitan el mantra. No actuen con
motivacion de ganancia.

12.71

Al invocarme, reciten este mantra:

12.72

Mantra:

namah srikanthaya buddhaya | namo vaisravanaya yaksarajaya maharajaya atirajaya |
namah Sri mahadeviyai | tadyatha | tara tara turu turu vara vara susuddho susuddho
hana hana manikanaka | vajravaidirya muktikalamkrta sariraya sarvasatvanam
hitakama vaisravana sriyadeviprabhaya ehi ehi mavilamba ghdrpa ghirna parasya
parasya dadahi mama amukanasya | darsanakamasya darsanam mama mana,
pralahadaya svaha |



12.73

«Bhagavat, cuando veo a humanos que recitan el mantra y, ademas, hacen tales
ofrendas inmensas, desarrollo una motivacion de amor, afecto y regocijo. Me
transformaré en la forma de un nifio, un joven, un anciano o un bhiksu (monje) y,
sosteniendo la joya que concede deseos y un cuenco de oro en mis manos, entraré en
el circulo [F.97.a] y mostraré veneracion con mi cuerpo. Pronunciaré el nombre del
Buddha y diré a quienes reciten el mantra: “Lograras tus metas exactamente como has
deseado”. Asi, si desean desaparecer en un bosque, obtener joyas, inspirar afecto y
honor en todos los seres, adquirir riquezas como oro y plata, alcanzar los logros del
mantra o adquirir cogniciones superiores, una vida muy larga o placeres perfectos, no
habra deseo que no se cumpla.

12.74

Hoy, aunque revelo solo esto, todo lo deseado se cumplira. Los tesoros no obtenidos y
las cualidades definitivas no poseidas se realizaran. Podria ser posible que el sol y la
luna caigan en un terreno estrecho, o que esta gran tierra se transforme en otra cosa,
pero mis palabras de verdad nunca fallaran: la felicidad deseada siempre se obtendra.

12.75

Bhagavat, si alguien que adquiere este rey de los sutras, lo posee, lo lee y lo recita,
recitara este mantra, lograria los ritos rapidamente, sin fatiga.

12.76

Bhagavat, hoy he ensefiado este mantra por los seres pobres y afligidos. Asi, obtendran
gran beneficio: riqueza, felicidad, independencia y libertad de dano.

12.77

Seguiré a esos individuos mientras vivan, los protegeré y disiparé todo dafio. Ademas,
iluminaré con luz hasta cien pasos alrededor de quienes posean y proclamen este Rey
Supremamente Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime, y reciten el mantra.
Haré que cientos de miles de yaksas les sirvan como sirvientes, cumpliendo todos sus
deseos.




12.78

Mis palabras de verdad no son falsas, algo que solo el Bhagavat puede conocer.»
[F.97.b]

12.79

Vaisravana, el rey de los devas, tras pronunciar este mantra, escuché al Bhagavat
decir:

«Maharaja, bien hecho, bien hecho, por romper la red del sufrimiento de la pobreza para
que todos los seres alcancen la felicidad, y por ensenar este mantra para difundir este
sutra en el mundo.»

12.80

Los Cuatro Maharajas se levantaron, colocaron sus mantos sobre un hombro,
inclinaron sus cabezas a los pies del Bhagavat, se arrodillaron sobre la rodilla
derecha, unieron sus palmas y alabaron al Bhagavat con estos versos:

12.81

«Bhagavat, tu rostro es como la luna llena clara.

Tu eres como los rayos de mil soles.

Tus ojos son lotos azules, puros y vastos.

Tus dientes blancos y perfectos son como conchas.

12.82

Bhagavat, tus cualidades son un océano infinito
que acumula incontables joyas de verdad.

Sus aguas de sabiduria crecen sin cesar,

llenas de cien mil samadhis sublimes.

12.83

Las plantas de tus pies, adornadas con ruedas, embellecen todo,
con ejes, bordes y mil radios perfectos.

Tus sefiales perfectas son como el rey de los gansos,

tus manos y pies unidos por membranas.




12.84

Bhagavat, tu cuerpo resplandece como una montana de oro,
puro, superior, sin analogia.

Como el Sumeru, tus cualidades son inmensas.

Bhagavat, sefior de las montanas, te rendimos homenaje.

12.85

Tus sefiales y rasgos son inconmensurables como el espacio.
Irradias mas luz que mil lunas.

Eres inconcebible, como un espejismo o ilusion.

A ti, libre de apego, te honramos.»

12.86

Tras estas alabanzas, el Bhagavat respondio a los Maharajas con versos:

12.87

«Este sutra de la Luz Dorada Sublime

fue ensefado por quienes tienen las diez fuerzas insuperables. [F.98.a]
Ustedes, Cuatro Maharajas, deben motivarse

a protegerlo incansablemente con regocijo.

12.88

La joya profunda y maravillosa de este sutra
da felicidad a todos los seres.

Siempre sera proclamado en Jambudvipa
para que esos seres sean dichosos.

12.89

Erradicara el sufrimiento de todos los seres:
pretas, animales y seres en los infiernos,
todos los tipos de seres

en los mundos del universo tricosmico.




12.90

Todos los reyes de Jambudvipa

y demas seres

viviran felices por el poder del sutra,
sin enfermedades, ladrones ni robos.

12.91

Donde el sutra se difunda, habra

felicidad plena, cosechas abundantes y sin calamidades.
Quien escuche este rey de los sutras

nacera en familias nobles y lograra sus metas.

12.92

Si se desean cosechas excelentes y paz,
todo se cumplira como se anhela.

Los enemigos seran repelidos

y la tierra disfrutara dicha constante.

12.93

Por el poder de este sublime rey de los sutras,
se disipan sufrimientos, no hay miseria ni temor.
Los requisitos para la felicidad surgiran

cuando este arbol precioso more en el hogar.

12.94

Este sublime rey de los sutras es asi:

da cualidades perfectas a los reyes humanos,
como agua fresca y pura

que calma la afliccion de la sed.

12.95

Este sublime rey de los sutras es asi:
cumple el anhelo de mérito.



Si alguien busca un cesto de joyas excelentes,
este sutra se las concedera.

12.96

Este sublime rey de los sutras es asi:

el mérito se logra sin declive.

Ustedes, sefores de los devas y sus huestes,
deben hacer ofrendas a este rey de los sutras.

12.97

Si poseen el sutra como se ensena,

su sabiduria y esplendor se perfeccionaran. [F.98.b]
Todos los buddhas presentes en las diez direcciones
intencionan ensenar este rey de los sutras.

12.98

Ven a quienes lo leen, recitan y poseen,

y los alaban: “jExcelente! jMaravilloso!”.

Los cuerpos y mentes de quienes lo escuchan
experimentaran felicidad, gozo y deleite.

12.99

Cientos de yaksas protegen sin cesar
los lugares donde este sutra reside.
Los incontables devas de este universo
son innumerables e incalculables.

12.100

Las huestes de devas que habitan

en Jambudvipa son innumerables.
Esas huestes, con alegria plena,
escuchan a este sefior de los sutras.»

12.101



«Todos, al escuchar este sutra,

se deleitan y protegen sin cansancio.
Quien escuche este rey de los sutras
sera poderoso, valiente y siempre fuerte.

12.102

Benefician a todos los discipulos humanos,
eliminando dafios y aumentando su esplendor.»

12.103

Los Cuatro Maharajas, al escuchar estos versos, se llenaron de felicidad, alegria y
jubilo. Dijeron al Bhagavat: «Bhagavat, jamas habiamos escuchado un sutra tan
profundo y maravilloso como este.» Abrumados de gozo, derramaron lagrimas y sus
cuerpos temblaron. En sefial de esta maravilla inconcebible, esparcieron flores de
coral divinas y grandes flores de coral sobre el Bhagavat, haciendo ofrendas
supremas. Anadieron: «Bhagavat, nosotros, los Cuatro Maharajas, cada uno con
quinientos yaksas, estaremos presentes para custodiar este sutra y a los
dharmabhanakas (predicadores del Dharma). Los defenderemos con la luz de la
sabiduria. Si se omite una linea o palabra de este sutra, les concederemos el poder de
retencion supremo para que el sutra permanezca completo. [F.99.a]

12.104

Ademads, aseguraremos que este sublime rey de los sutras se difunda ampliamente
entre los seres y no desaparezca rapidamente.»

12.105

En ese momento, cuando el Bhagavat ensef6 este Dharma en la gran asamblea,
incontables seres obtuvieron la elocuencia de la gran sabiduria, acumularon méritos
inconmensurables, se liberaron del sufrimiento, alcanzaron dicha mental, dominaron
tratados diversos, lograron abandonar el samsara (ciclo de renacimiento), se
volvieron irreversibles en su camino y realizaron rapidamente la iluminacion.

12.106

Asi concluye el capitulo duodécimo, Los Cuatro Maharajas Protegen la Tierra, del Rey
Supremamente Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime. [B7]



Capitulo 13: El Dharani del No Apego

13.1

Entonces el Bhagavat dijo al Venerable Sariputra: «Sariputra, existe una ensefianza
llamada EI Dharani del No Apego. Es un Dharma que los bodhisattvas deben realizar.
Fue sostenido por los bodhisattvas del pasado. Es la madre de los bodhisattvas.»

13.2

El Venerable Sariputra pregunté al Bhagavat: «Bhagavat, ;cudl es la palabra y el
significado del dharani? Bhagavat, aquello llamado dharani no tiene direccion ni
ubicacion. Tampoco carece de ellas.»

13.3

El Bhagavat respondio: «Sariputra, es excelente que hayas entrado correctamente al
Mahayana (Gran Vehiculo), que creas en €l y lo reverencies. [F.99.b] Como has dicho, el
dharani no tiene direccidn ni ubicacion existentes, ni carece de ellas. No es un
fendmeno ni un no-fendmeno. No es pasado, futuro ni presente. No es algo ni nada. No
es una condicion ni una no-condicion. No es compuesto ni no-compuesto. No es la
creacion ni la cesacion de un fendmeno.

13.4

Sin embargo, para beneficiar a los bodhisattvas, se ensefia esta palabra. El poder del
dharani, su camino valido y su presentacion son cualidades de los buddhas, su
conducta correcta, su entrenamiento, su intencion secreta y la fuente de su aparicion.
Por ello, EI Dharani del No Apego es una ensefanza suprema.»

13.5

El Venerable Sariputra dijo: «Bhagavat Sugata, te suplico que me ensefies la practica
de este dharani. Si los bodhisattvas moran en él, se volveran irreversibles en su
iluminacion, cumpliran sus votos, careceran de ubicacion, obtendran elocuencia natural
y lograran lo maravilloso. Todo esto vendra de obtener este dharani.»

13.6

El Bhagavat respondio: «jExcelente, Sariputra! Asi es. Quien obtenga este dharani serd
igual a los buddhas. Quien honre a ese bodhisattva honrara a los buddhas. [F.100.a]



13.7

Sariputra, quien escuche, posea, lea, recite y crea en este dharani, y sea honrado como
un buddha, alcanzara el resultado supremo.»

13.8

El Bhagavat ensei6 el mantra del dharant:

Mantra:

tadyatha | sandharani utdharani susampratisthite sunama supratisthite vijayabala
sattyapratijiia suaroha jAanapratiutpadani avanavani abhisificani abhivyahara subhavati
sunihsrita bahugumbha abhivada svaha |

13.9

«Sariputra, si un bodhisattva domina este dharan ilimitado, sus verdaderas plegarias
no cesaran en un eon, cien eones o mil eones. Su cuerpo no sufrira dafio de espadas,
venenos, fuego, agua o bestias salvajes.

13.10

¢Por qué? Porque este Dharani del No Apego es la madre de los buddhas pasados,
futuros y presentes.

13.11

Sariputra, si alguien llenara diez asamkhyeyas (incontables) de universos con las siete
joyas [F.100.b] y las ofrendara a los tathagatas por eones inmensurables, el mérito de
poseer una sola palabra de este dharani seria ain mayor.

13.12

¢Por qué? Porque este dharani es la madre de los tathagatas.»

13.13

Entonces, Sariputra y la asamblea, llenos de dicha, desearon poseer este dharani.



13.14

Asi concluye el capitulo decimotercero, El Dharani del No Apego, del Rey
Supremamente Victorioso de los Sutras, la Luz Dorada Sublime.

14.1

Entonces el Bhagavat (el Bienaventurado), en medio de la gran asamblea, dijo al
Venerable Ananda: «Debes saber esto: el dharani llamado la joya que concede deseos
alejara todo dafo, prevendra y disipara rayos y truenos daninos. Esta es la ensefianza
de los Buddhas Bhagavats (Bienaventurados) Arhats Samyaksambuddhas del pasado.
Por ello, también la ensefaré a esta gran asamblea, para beneficiar a devas y humanos,
cuidar el mundo, proteger a todos y darles dicha.»

14.2

Al escuchar las palabras del Bhagavat, el Venerable Ananda y toda la asamblea
miraron con atencién al rostro del Bhagavat y escucharon el vidyamantra (mantra de
conocimiento).

14.3

El Bhagavat dijo: «<Escuchen con atencion. Al este de aqui, esta Agata, el rey de los
rayos; [F.101.a] al sur, Sateru, el rey de los rayos; al oeste, Luz Instantanea, el rey de los
rayos; y al norte, Satamapati, el rey de los rayos.

14.4

Si un hombre o mujer noble escucha los nombres de estos reyes de los rayos y conoce
sus direcciones, estara libre de todo terror y miedo, y cesaran todos los dafios
repentinos.

14.5

Si los nombres de estos reyes de los rayos en las cuatro direcciones se escriben en el
lugar donde habitan, no habra peligro de rayos, obstaculos de demonios, creadores de
obstaculos o calamidades. Toda muerte prematura sera alejada.»




14.6

Luego, el Bhagavat recité el mantra del dharant:

Mantra:

tadyatha | nimi nimi nimindhari indrestrai loka lokani Sirisolavati haraksa haraksa | Que
este lugar donde yo, [di tu nombre], habito esté libre de todo miedo, terror, dafo,
sufrimiento, rayos, truenos, granizo y muerte repentina. Svaha |

14.7

Entonces el bodhisattva mahasattva AvalokiteSvara se levanté de su asiento y, con
las palmas unidas, dijo al Bhagavat: «<Bhagavat, yo también, en tu presencia, ensefiaré
brevemente un dharani de la joya que concede deseos para beneficiar a devas y
humanos, cuidar el mundo, proteger a todos, darles dicha, y para que tengan gran
poder y sus deseos se cumplan. [F.101.b]»

14.8

Recité el mantra del dharant:

Mantra:

tadyatha | kate vikate nikate pratyarthike pratyamitre suddhe mukte vimale prabhasvare
andare pandare svete pandaravasini harikandari pinigala aksi dadhi mukhi raksa raksa |
Que este lugar donde yo, [tu nombre], habito esté libre de miedo, terror, dafio, rayos,
granizo y muerte repentina. Que nunca vea cosas malas, sino que el bodhisattva Arya
Avalokitesvara me mire con compasion y me proteja. Svaha |

14.9

Luego, el bodhisattva Vajrapani, sefor de los secretos, se levantd y dijo: «Bhagavat,
ensenaré el dharani invencible para beneficiar a devas y humanos, proteger el mundo,
darles esplendor y cumplir sus deseos.»

14.10

tadyatha | kate vikate nikate pratyarthike pratyamitre suddhe mukte vimale prabhasvare
andare pandare svete pandaravasini harikandari pinigala 849 aksi dadhi mukhi raksa
raksa | Que este lugar donde yo, [tu nombre], habito esté libre de todo miedo y terror,
de todo dafio y sufrimiento, y de todo trueno, reldmpago, granizo y muerte repentina.
iQue nunca vea nada malo o pecaminoso, sino que siempre sea contemplado por el
bodhisattva Arya Avalokite$vara con la bendicion de su gran compasién y sea
completamente protegido! Svaha | 850

14.11

Entonces el bodhisattva Vajrapani, el sefior de los secretos, se levanté de su asiento,



unio reverentemente sus palmas y dijo al Bhagavat: «Bhagavat, yo 851 también
ensefiaré la dharani llamada "invencible" para beneficiar grandemente 852 alos
devas y humanos, para cuidar al mundo, de modo que todos sean protegidos,
alcancen el poder del gran resplandor y sus aspiraciones se cumplan exactamente
como deseeny.

14.12

Luego recité el mantra dharantr:

14.13

tadyatha | muni muni muni nadhari muni mati mati sumati mahamati ha ha ha ha ma
bhayantiti papa vajrapani aha dravida svaha | 853

14.14

«Bhagavat, protegeré dia y noche a cualquier hombre o mujer que posea con
devocion este mantra dharant llamado "invencible", lo transcriba, lea, recite y
recuerde sin omision, para que todo terror y miedo, y asi hasta toda muerte
repentina, sean alejados».

14.15

Entonces Mahabrahma, el sefior del trisdha cosmos, se levantd de su asiento, unié
reverentemente sus palmas y dijo al Bhagavat: [F.102.a] «Bhagavat, yo también
ensefnaré la dharani que es una maravillosa ensefianza del Dharma para beneficiar
grandemente 854 a devas y humanos, proteger al mundo de todo dafio, alcanzar el
poder de la gran magnificencia y que sus aspiraciones se cumplan exactamente
como deseen».

14.16

Luego recité el mantra dharantr:

14.17

tadyatha | hili mili cili svaha brahmapdre svaha brahmasvare svaha brahmabhisugarbhe
puspasamstare svaha |

14.18

«Bhagavat, este mantra dharani se llama "el castigo de Brahma", y protegeré a
quienes posean esta dharani, para que todo dafio de la miseria y las malas acciones
sean alejados, y toda muerte repentina sea expulsadan».

14.19

Entonces Sakra, el sefior de los devas, se levantd de su asiento, unié reverentemente
sus palmas y dijo al Bhagavat: «Bhagavat, yo también ensefaré un gran mantra
vidyamantra llamado vajrasani para disipar todo miedo, terror, demonios 855 ,
creadores de obstaculos, y asi hasta alejar toda muerte repentina, liberandolos del
sufrimiento y otorgando felicidad y beneficio 856 a devas y humanos.

14.20

tadyatha | nivarani banddha madantema 857 titi titi gauri gandhari candali matarigi
pukkasi parnale 858 hinamadhyamadharini malani dalamdade 859 cakravakri 860
Savari Savari svaha |



14.21

Entonces el rey deva Vaisravana, el rey deva Dhrtarastra, el rey deva Virudhaka y el
rey deva Virupaksa se levantaron de sus asientos, unieron reverentemente sus
palmas y dijeron al Bhagavat: «<Bhagavat, nosotros 861 también ensefiaremos una
dharani llamada "el regalo de liberacién del miedo a los seres" para defenderlos
siempre de la afliccion del sufrimiento, obtener felicidad, [F.102.b] aumentar sus
vidas, no padecer enfermedades, y asi hasta alejar la muerte repentina:

14.22

tadyatha | puspe supuspe dhumaparihare aryaprasaste santi nirmukte marngalya 862
hiranyagarbhe stute stavite svaha |

14.23

Entonces muchos reyes naga, como el rey naga Sagara 863 , el rey naga
Vidyutprabha, el rey naga Anavatapta, el rey naga Lengua de Relampago y el rey
naga Satarasmi, se levantaron de sus asientos, unieron reverentemente sus palmas
y dijeron al Bhagavat: «Bhagavat, nosotros también tenemos una dharani llamada "la
joya preciosa que cumple los deseos", que previene relampagos dafinos, disipa todo
miedo y terror, brinda gran beneficio a devas y humanos, defiende al mundo amado,
posee el poder de la gran magnificencia, cumple las aspiraciones segun se deseen, y
asi hasta alejar la muerte prematura. Neutraliza venenos y disipa espiritus
conjurados, mantras y cosas nefastas. Ofrecemos este mantra dharani al Bhagavat y
rogamos que nos mire con bondad mediante su compasion. Suplicamos que lo
acepte para que seamos liberados de la existencia como nagas y alejemos para
siempre el deseo de avaricia.

14.24

»iPor qué? Es por este deseo de avaricia que experimentamos muchos sufrimientos
en el samsara. Deseamos destruir la semilla de este deseo, Bhagavat. Los nagas
SOmMos avaros, y asi nuestras mentes estan cercadas por la mezquindad». 864
14.25

Luego recitaron el mantra dharant:

14.26

tadyatha | acale 865 amare amrte aksaye abhiye punyai paryavate sarvapapam
prasamaniye svaha aryapunyasopakiye 866 svaha |

14.27

«Bhagavat, si un noble hombre o mujer recita este vidyamantra [F.103.a], lo
transcribe en un texto, lo lleva consigo, lo posee, lo leg, lo recita o le rinde ofrendas
reverentes, entonces los relampagos y rayos no caeran. El miedo, terror, afliccion del
sufrimiento, miseria, enfermedades, y asi hasta la muerte repentina, seran alejados.
No habra dafio de venenos, espiritus conjurados 867 , tigres, leones, lobos,
serpientes venenosas que ataquen a humanos, ni moscas, mosquitos, etcéteran.
14.28

El Bhagavat dijo entonces a la gran asamblea: «jBien hecho! jBien hecho! Todos
estos mantras dharani poseen gran poder, de modo que todo lo deseado en la mente



de los seres se obtendra perfectamente, tal como lo quieran. Traeran vasto beneficio
mientras la mente sea unidireccional. jNo alberguen duda algunal!».

14.29

Entonces la gran asamblea, al escuchar las palabras del Bhagavat, se lleno de
alegria, conviccion y retuvo correctamente la ensefianza.

14.30

Aqui concluye «La Dharani de la Joya Preciosa que Cumple los Deseos», el
decimocuarto capitulo del «Sutra del Victorioso Rey Supremo, la Sublime Luz
Dorada».

Capitulo 15: La Gran Diosa Sarasvati

15.1

868 Entonces, dentro de aquella gran asamblea, la gran diosa Sarasvati se levanto
de su asiento, inclind su cabeza ante los pies del Bhagavat y le dijo:

—Bhagavat, si un dharmabhanaka ensefa correctamente este Supremo Rey
Victorioso de los Sdtras, La Sublime Luz Dorada, yo incrementaré su sabiduria e
inspiraré su elocuencia poética. Si el preceptor dharmabhanaka omite una letra, una
silaba o el significado de una palabra, [F.103.b] haré que recuerde todo, que tenga
una excelente comprension y le concederé la posesion total y sin obstaculos del
poder de retencion mental.

15.2

—Ademas, cualquier ser que haya desarrollado raices virtuosas con cientos de miles
de budas y sostenga este Supremo Rey Victorioso de los Sutras, La Sublime Luz
Dorada, lo promulgara ampliamente en este Jambudvipa para que no desaparezca
pronto. Entonces, incontables seres, al escuchar este sutra, alcanzaran rapidamente
869 elocuencia y una gran sabiduria inconcebible, se volveran versados en diversos
tratados y habilidades, abandonaran rapidamente el samsara y alcanzaran la mas
alta y completa iluminacién de la budeidad. Esto les hara tener en su vida una
longevidad incrementada y una perfeccion de los requisitos para la vida.870

15.3

—Bhagavat, para beneficio de aquellos preceptores del Dharma que sostienen el
sutra y de los demas seres que aspiran a escucharlo, deseo ensefiar la practica de
purificacion mediante la aplicacion de mantras a medicinas. Esto disipara y pondra
fin para ellos ante cualquier planeta malévolo o malos augurios que aparezcan;
conflictos con los planetas y la constelacion de su nacimiento; el sufrimiento de
enfermedades; peleas, disputas y guerras; pesadillas; demonios, creadores de
obstaculos y espiritus conjurados; venenos y contaminaciones;871 hechizos, vetalas
y similares; y todas las oscuridades provenientes de mal karmay la creacion de
obstaculos. Por tanto, los sabios deben practicar el rito de purificacion de la
siguiente manera:872

15.4

—Calamo aromatico, bezoar de vaca873 y fenogreco;

Almizcle,874 rejalgar y acacia;875



Raiz de lirio, jiamaka y shami,

Resina de pino chir, canelay juncia;

15.5

—Aloe, sandalo y flor de molinillo; [F.104.a]

Incienso, azafran y karpura;876

Nardo, tabasheer y cardamomo;

Hojas de deodar y vetiver;

15.6

—Incienso0,877 planta de artemisa y balsamo;

Semillas de mostaza, comino y flores de palo de hierro;
Y goma damar y raiz de costus, en partes iguales,
Mezcladas durante la constelacion lunar Pusya,

15.7

—Luego toma ese polvo perfumado

Y aplica este mantra ciento ocho veces:

15.8

tadyatha | sukrte878 krtakamalanilajinakarate879 hamkarate880 indrajali881 sakaddre
vasaddre882 avartakasike883 nakutra kukavilakavimalamati silamati884
sandhidhudhumamavati sisiri satyasthite885 svaha |886
15.9

—Si deseas purificar de acuerdo con el Dharma,

Haz un mandala cuadrado de ocho codos de ancho,

En un lugar placentero y solitario,

Visualiza en tu mente los objetivos a alcanzar.

15.10

—Unta el mandala con estiércol de vaca887

Y esparce flores por todo él.

Llena cuencos de oro y plata perfectamente limpios
Con leche y miel de sabor perfecto.888

15.11

—Coloca cuatro personas en las cuatro puertas del mandala
Para protegerlo segun el Dharma.

Cuatro jovenes889 con cuerpos perfectamente adornados
Sostendran jarrones de agua en las esquinas.

15.12

—Quema continuamente balsamo890 alli

Y toca continuamente los cinco tipos de musica.891
En los cuatro lados del mandala,

Embellece los estandartes con parasoles y banderines.
15.13

—Dentro del mandala, coloca un espejo claro,

Una espada afilada y cuatro flechas.



Coloca892 un gran recipiente en el centro del mandala

Y pon una plataforma de madera encima.

15.14

—Mezcla el polvo anterior893 con agua

Y coldcalo dentro del mandala.

Habiendo dispuesto todo asi,

Recita el mantra y cierra el mandala.

15.15

—El mantra para cerrar el limite:

15.16

syad yathedam894 arake895 nayane896 hile [F.104.b] mile gile897 khikhile svaha |898
15.17

—Habiendo cerrado el limite de esa manera,

Y habiendo entrado al mandala,

Aplica el mantra al agua veintiuna veces

Y rociala hacia las cuatro direcciones.

15.18

—Luego aplica el mantra al agua perfumada

Un total de ciento ocho veces.

Rodea los cuatro lados con cortinas,

Y después lava tu cuerpo.

15.19

—El mantra para el agua y el agua perfumada es asi:

15.20

tadyatha | sagate vigate vigatavati svaha |899

15.21

—Después de lavar, el agua del lavado y cualquier comida o bebida ofrecida dentro
del mandala deben arrojarse a un rio o estanque. Recoge todo lo demas.

15.22

—Habiendo lavado asi, debes vestir ropas limpias, salir del mandala y entrar en una
morada limpia. El practicante de mantras, para otorgar un vasto compromiso, debe
eliminar por completo diversas acciones negativas y practicar continuamente
acciones virtuosas, desarrollando gran compasion por los seres. Mediante esas
causas y condiciones, se alcanzara una maduracion inconmensurable de méritos
que cumplen deseos. Ademas, hay una plegaria en verso:900

15.23

—Cualquier ser afligido por el sufrimiento de la enfermedad

Que no sane con medicinas o tratamientos varios,

Debe purificarse segun este rito de lavado

Y ademas leer y recitar este sutra.

15.24

—Con una mente no distraida dia y noche,



Y con veneraciéon concentrada y motivacion desarrollada,

El sufrimiento de la enfermedad cesara por completo,

Y, libres de pobreza y necesidad, se volveran prosperos.

15.25

—Los devas de los planetas, estrellas, sol y luna en las cuatro direcciones

Les daran proteccion completa, y su vida se alargara.

La fortuna, felicidad y mérito aumentaran.

Todos los malos augurios y calamidades seran disipados.

15.26

—Después de esto, repite veintiuna veces el mantra para proteger el cuerpo:

15.27

tadyatha | same visame901 svaha | sagate vigate902 svaha | sukhatinate svaha [903
sagarasambhutaya904 svaha | skandhamataya905 svaha | nilakanthaya svaha |
[F.105.a] aparajitaviryaya906 svaha | himavatsambhataya907 svaha | animilavaktraya
svaha [908 namo bhagavate brahmane svaha [909 namah sarasvatyai devyai910 svaha
[911 sidhyantu912 mantrapada dam913 svaha |914 bharato vicita915
brahmanumanyatu916 svaha [917

15.28

Entonces918 la gran diosa Sarasvati se inclin6 ante los pies del Bhagavat y le dijo:
—Bhagavat, cualquier bhiksu, bhiksuni, upasaka o upasika que adquiera, posea, lea,
recite, transcriba y practique919 la ensefianza de este sublime rey de los sitras, y
dondequiera que ese bhiksu o bhiksuni resida —ya sea en una ciudad, sus
alrededores, un paraje desolado, una montafia o un bosque—, por su bien, yo y mi
séquito iremos a ellos como un séquito divino,920 los protegeremos y
defenderemos, y disiparemos el sufrimiento de enfermedades, la caida de meteoros,
malos augurios, dolencias, peleas y disputas. Pondré fin a los arrestos por la ley del
rey, las malas visiones oniricas, el dafno de espiritus maliciosos y todos los espiritus
conjurados.921

15.29

—Los seguidores y audiencias de individuos, como bhiksus, que posean el sutra
seran beneficiados, de modo que trascenderan rapidamente el gran océano del
samsara y avanzaran irreversiblemente hacia la iluminacion.

15.30

El Bhagavat, tras escuchar sus palabras, alabé a la gran diosa Sarasvati, diciendo:
—Es excelente, excelente que tu, diosa, para beneficiar y hacer felices a incontables
e infinitos seres, hayas ensefiado esos vidyamantras, la purificacion con agua
perfumada y el rito del mandala que poseen resultados maduros inconcebibles.
[F.105.b]

15.31

Luego dijo:

—Debes proteger este sublime y supremo rey de los sutras para que no desaparezca
pronto, sino que permanezca ampliamente presente.



15.32

La gran diosa Sarasvati inclind su cabeza ante los pies del Bhagavat y tomé asiento
en su propio lugar.

15.33

Entonces el brahmin de la familia Kaundinya, el maestro del Dharma Vyakarana,
mediante el poder de la bendicién del Bhagavat, alabd a Sarasvati frente a la gran
asamblea:922

15.34

—Tu, Sarasvatl, posees una sabiduria valiente y clara.

Eres digna de ser honrada por devas y humanos.

Tu renombre se ha difundido por todo el mundo,

Y cumples las esperanzas de todos los seres.

15.35

—Moras en una casa hecha de hierba

Sobre la cima suprema de una alta montana.

Tejes tus vestiduras con nudos de hierba suave,

Y permaneces constantemente con una pierna flexionada.923

15.36

—Los muchos devas que se han congregado

Todos te alaban con mente unanime.

T, la diosa de sabiduria y elocuencia,

Otorgas el don de todas las palabras maravillosas y placenteras.

15.37

La gran diosa Sarasvati, tras escuchar su suplica, recité este dharani mantra:

15.38

syad yathedam [924 mure cire avaje avajavate925 higule926 migule927 pigalavati928
maguse929 marici930 samati931 dasamati agrima gritara932 citara933 capati934
cicirr935 sirimiri mandhi demakhi936 marici937 pranaye938 lokajyesthe939
lokapriye940 siddhiprite941 vimamukhi sucikhari942 apratihate943
apratehatabuddhe944 namuci namuci945 mahadevi946 pratigrhnanamaskaram947 [di
tu nombre] mama buddhi visduddhi bhagavadtyam bevayam sparasatya karade keyire
keyaramati hilimili apayame mahadeve buddhasatyana dharmasatya samghasatyena
indrasatyena varunasatyena yeloke stayasatyena tesamastyena sattivadcanini
avahayami mahadevem hilimili hilimili vicidato [di tu nombre] [F.106.a] mama buddhi
namo bhavati mahadeve sarasatya sidhyanti mantrapadani svaha (948

15.39

Entonces la gran diosa Sarasvati, habiendo ensefiado este dharani mantra, dijo al
brahmin:

—0Oh gran ser, es excelente, excelente que, por el bien de los seres, proveas
elocuencia maravillosa, joyas, milagros y sabiduria, 949 brindando un beneficio vasto
a todos, y que desees llevarlos rapidamente a la iluminacion. Conoce esto y posee
este rito.



15.40

Habiendo dicho esto, recit6 estos versos:950

15.41

Para recitar este dharani, al principio

Léelo con purezay sin error,

Luego refugiate en las Tres Joyas y los devas

Para ser bendecido y ver cumplidas tus plegarias.

Capitulo 15: La Gran Diosa Sarasvati

15.42

—Inclinate con reverencia ante los budas, el Dharma

Y las sanghas de bodhisattvas, pratyekabuddhas y sravakas.
15.43

—Después de esto, inclinate con reverencia unanime

Ante Brahma, Sakra, el sefior de los devas,951

Los guardianes del mundo, los Cuatro Maharajas,

Y todos aquellos que practican continuamente el celibato.
15.44

—Luego, en un paraje desolado y solitario,

Recita en voz alta el mantra y rito precedentes.

Ante una estatua del Buda, y frente a devas y nagas,

Realiza ofrendas con todo lo que poseas.

15.45

—Desarrolla una motivacién de amor, compasién y bondad
Hacia todas las formas de seres.

Mantén en mente —con concentracion inquebrantable—

El cuerpo dorado del Bhagavat, con sus maravillosos signos.
15.46

—El Bhagavat tuvo la intencion de ensefiar el Dharma verdadero [F.106.b]
Y establecié a los seres en samadhi segun sus capacidades.
Contempla bien el significado de estas palabras

Y medita perfectamente, apoyandote en el vacio.

15.47

—Si en presencia de una imagen del Bhagavat

Puedes mantener una atencion genuina y unificada,
Entonces obtendrds excelente sabiduria, samadhi

Y la sublime y suprema dharani.

15.48

—La boca dorada del Bhagavat ensen6 el Dharma,

Y guié a devas y humanos con su voz hermosa.

El signo de su lengua manifiesta un prodigio segun las condiciones:
Se vuelve vasta y larga, cubriendo los mundos del tricosmos.



15.49

—Si mantienes tu mente unificada en aquel hermoso
Discurso del Bhagavat, alcanzaras la intrepidez.

Este signo inconcebible de su lengua fue adquirido
Mediante el poder de las vastas plegarias del Bhagavat.
15.50

—Ensefié que los fendmenos carecen de existencia

Y son como el espacio, libres de obstrucciones.

Al contemplar y evaluar el discurso del Bhagavat,

El signo de su lengua, tus plegarias se cumpliran.

15.51

—Si la gran diosa Sarasvati ve ofrendas,

O ve a un discipulo siguiendo las instrucciones de su maestro,
Practicando y meditando en este rito secreto

O venerandolo, sus deseos se realizaran.

15.52

—Quien anhele sabiduria sublime y perfecta

Debe poseer este rito con mente unificada.

Incrementara mérito, sabiduria y cualidades,

Y tendra logro definitivo, jno lo dudes!952

15.53

—Quienes busquen riqueza obtendran gran riqueza.
Quienes busquen fama alcanzaran gran fama.

Quienes busquen liberacidén seran liberados.

Esto se alcanzara sin duda, jno lo dudes!953

15.54

—Contempla y reune en tu mente

Todas las incontables e infinitas954 cualidades positivas.
Si practicas asi de acuerdo con el Dharma,

Seran alcanzadas sin duda, jno lo dudes!955

15.55

—En un lugar limpio, viste ropas nuevas.956

Crea un mandala del tamafio que puedas.

Llena cuatro jarrones limpios con sabores deliciosos [F.107.3]
Y ofrece las flores e incienso que tengas.

15.56

—Embellece con banderines, estandartes y parasoles,

Y adorna por doquier con unglientos y polvos aromaticos.
Si ofrendas a los budas y a la diosa Sarasvati,

Y deseas ver el cuerpo de la deidad, tu aspiracion se cumplira.
15.57

—Ante la gran diosa Sarasvatj,



Recita el mantra previo durante veintiun dias.

Si aun no has visto a esa deidad,

Mantén su imagen en mente nueve dias mas.957

15.58

—Si aun no la has visto en la ultima parte de la noche,

Busca otro lugar excelente y limpio.

Dibuja una imagen de la gran diosa Sarasvati

Y no abandones las ofrendas, repeticiones y recitaciones.

15.59

—Si no desarrollas una mente somnolienta o perezosa, 958

El beneficio para ti y otros no tendra fin.

Si todo mérito que obtengas lo destinas a madurar en los seres,
Todas tus aspiraciones se cumpliran por completo.

15.60

—Si no logras tu deseo, tras tres meses,

Seis meses, nueve meses 0 un ano,

Con suplica diligente y mente concentrada,

Alcanzaras vision divina y conocimiento de las mentes ajenas.959
15.61

El brahmin Kaundinya, al escuchar esas palabras ensefiadas, se llené de jubilo,
deleite y asombro,960 y asi dijo a la gran asamblea:

—iOh, todos vosotros, gran asamblea de devas y humanos, sabed esto! Hoy,
basandome en los fendmenos relativos, recitaré una alabanza a la gran diosa
Sarasvatl. jEscuchad!961

15.62

Luego recit6 estos versos:962

15.63

—Reverentemente rindo homenaje a la diosa Narayani,963

Quien ha alcanzado dominio sobre los mundos.

Hoy alabaré a esa suprema

De acuerdo con las ensefianzas de los rsis del pasado.

15.64

—Tu mente de perfecta auspiciosidad mora en la dicha.

Tu mente clara, poseedora de verglienza y conciencia, es renombrada.
Eres madre y das a luz al mundo.

Actuas con valentia y diligencia continua.

15.65

—Eres siempre victoriosa en el campo de batalla. [F.107.b]
Suplicas autocontrol, una mente amorosa y paciencia.

Ahora eres la hermana mayor964 de Yama,

Y vistes siempre seda azul.



15.66

—Posees formas hermosas y grotescas.

Todos quienes ven tus ojos sienten temor.965

Tu actividad sublime, suprema e inconmensurable trasciende el mundo.
Observas directamente a todos los humanos y los relines.966
15.67

—A veces moras en profundas montafias rocosas,

A veces en cuevas o riberas de rios,

Y a veces en grandes bosques de arboles:

Diosa, esos son tus principales lugares de morada.

15.68

—Todos los pueblos salvajes de montafias y bosques

Te ofrendan continuamente, oh diosa.

Elaboran estandartes con plumas de pavo real,

Y tu proteges el mundo en todo momento.

15.69

—Siempre te rodean tigres, leones y lobos.

El ganado, ovejas, gallinas967 y otros dependen de ti.
Cuando haces sonar una gran campana, su voz

Resuena incluso en las montanas Vindhya.

15.70

—A veces sostienes un tridente, 968

Y usualmente tus manos derecha e izquierda portan estandartes solares y lunares.
En el noveno y undécimo dia de la luna menguante,

Siempre te haré ofrendas en esos tiempos.

15.71

—A veces te manifiestas como Vasu, hermana de Mahadeva,
Quien, al ver una batalla, siempre muestra bondad

Y observa a todos los seres con compasion.

Eres una diosa suprema que nadie trasciende.

15.72

—A veces te manifiestas como la gopi Radh3,

Y al luchar contra los devas, siempre vences.

Permaneces en los mundos por largo tiempo,

Mostrando paciencia serenay colera.

15.73

—Has comprendido perfectamente los cuatro Dharmas969
Conocidos por los grandes brahmines, milagros, mantras y mas.
Entre los rsis,970 has logrado poder independiente

Y posees la habilidad de crear semillas y esta gran tierra.
15.74

—Cuando diosas y otros se congregan



Como olas del mar,971 se reunen en torno a 1i.972
Eres lider de todas las asambleas de yaksas, nagas
Y otros, y tienes el poder de guiarlos.

15.75

—Eres la suprema célibe femenina.

Tus palabras surgen como las del sefor del mundo.
Eres como lotos en una residencia real. [F.108.a]

En las riberas de un rio, eres como un bote o un puente.973
15.76

—Tu rostro hermoso es como la luna llena.

Eres apoyo y base para los eruditos.

Tu elocuencia suprema es como la cima de una montana.
Creas una isla para quienes te recuerdan.

15.77

—Los devas, como los asuras y otros,

Todos recitan alabanzas a tus cualidades.

Incluso Sakra de los mil ojos, sefior de los devas,

Te contempla y piensa en ti con veneracion.

15.78

—Cualquier deseo que los seres anhelen y busquen,
Tu lo cumples rapidamente.

Tienes mente agil, elocuencia y posees el Dharma,
Siendo suprema en esta gran tierra.

15.79

—En estos reinos mundanos de las diez direcciones,
Siempre iluminas todo, como una gran lampara.
Incluso cumples todos los deseos

De espiritus y bestias salvajes.

15.80

—Eres como una cumbre entre las mujeres.

Como los rsis del pasado, permaneces por largo tiempo.
Como una joven diosa, careces de deseo,

Y hablas la verdad como el sefior del mundo.

15.81

—Eres la diosa renombrada como suprema

Dentro de la continuidad974 de todos los mundos,
Y sobre aquellos en los palacios divinos del reino del deseo;
No hay ser que parezca mayor.

15.82

—Si estoy en batalla o en un lugar peligroso,

O caigo en un pozo de fuego, tu me veras.



Cuando haya peligros de rios temibles y bandidos,

Tienes el poder de disipar todos esos peligros.

15.83

—Si estas encadenado por las leyes del rey

O te matan por desear tu carne,975

Si en ese momento mantienes una mente inquebrantable y unificada,
Seras liberado definitivamente de tu sufrimiento.

15.84

—Proteges a todos los humanos, buenos y malos,

Y siempre manifiestas amor y afecto compasivo.

Por tanto, con aspiracion unificada,

Te rindo homenaje y me refugio en ti, gran diosa.

15.85

Entonces el brahmin ensalz6 a la diosa con palabras de alabanza y elogio:
15.86

—Suprema en el mundo, reverentemente te homenajeo.976 [F.108.b]
Eres suprema entre todas las madres.977

Por eso, los tres mundos te ofrendan.

Tu apariencia es hermosa, y todos anhelan verte.

15.87

—Tu cuerpo esta adornado con varias cualidades virtuosas.
Tus ojos anchos son como pétalos de loto azul.

Tienes renombre vasto por el resplandor de mérito y sabiduria.
Como analogia, eres igual a una joya invaluable.

15.88

—Hoy pronuncio esta alabanza hacia ti, sublime,

Y que cumplas todos los deseos de mi mente.

Tienes cualidades verdaderas y auspiciosidad excelsa.
Eres completamente pura, como un loto.

15.89

—Tu cuerpo tiene un color hermoso que todos anhelan ver.
Tienes una multitud inconcebible de rasgos maravillosos.
Difundes rayos de sabiduria inmaculada,

Y tu memoria es suprema sobre todas.

15.90

—Eres suprema como un ledn entre bestias salvajes.
Siempre estas adornada por ocho brazos

Que sostienen, individualmente, una flecha, arco, espada,
Hacha, mazo, gancho, disco y 1azo.978

15.91

—Bella diosa, eres como la luna llena.

Emites una voz hermosa con palabras sin obstruccién.



Cualquier ser que tenga una plegaria en su mente,

T, ser sublime, cumpliras sus deseos.

15.92

—Sakra y muchos devas te ofrendan.

Todos te alaban y se refugian en ti.

Das surgir cualidades inconcebibles,

Por eso, en todo momento te venero: svaha.979

15.93

—Si deseas orar a la gran diosa Sarasvatj,

Usa estas palabras de alabanzay elogio

Y recitalas con pureza interna y mente unificada.980

Entonces, todo lo que aspires se cumplira como desees.

15.94

El Bhagavat dijo al brahmin:

—Es excelente, excelente que tu, para beneficiar y dar felicidad a los seres, hayas
recitado esta alabanza a la diosa y suplicado su bendicion, obteniendo mérito
inconmensurable.981 [F.109.a] [B8]

15.95

Entonces el brahmin Kaundinya, habiendo ensalzado asi a la gran diosa Sarasvati
con palabras de alabanza y elogio, dijo a la gran asamblea:

—Si deseais orar a la diosa Sarasvati para recibir su compasiva bendicion, a fin de
tener en esta vida una mente agil, sin obstrucciones, gran sabiduria, habilidad en
palabras, alcanzar sabiduria vasta, comunicaros con discursos elaborados y lograr la
ornamentacion de palabras sin impedimentos segun vuestro deseo, entonces orad
con mente unificada y reverente asi:

15.96

—"“Rindo homenaje al Buda.

Rindo homenaje al Dharma.

Rindo homenaje a la Sangha.

15.97

—"“La comunidad de bodhisattvas, los sravakas, pratyekabuddhas, todos los aryas 'y
los budas del pasado, futuro y presente en las diez direcciones han logrado palabras
de verdad; segun sus poderes, han hablado palabras validas de verdad, han
pronunciado palabras infalibles, han declarado constantemente palabras de verdad
durante incontables millones de grandes eones, y me regocijo y rindo homenaje982
a todos los poseedores de palabras validas de verdad.

15.98

—"“Reverentemente rindo homenaje a aquel que, por no pronunciar palabras falsas,
tiene una lengua larga y vasta que emerge y cubre completamente su rostro, luego
Jambudvipa, los cuatro continentes, los mundos del cosmos, el diccosmos, el
tricosmos y todos los incontables reinos en las diez direcciones, abarcando todo y
disipando toda afliccion de las impurezas.



15.99

—"“Habiendo rendido homenaje reverente a todos los budas que poseen ese signo de
la lengua, yo, [di tu nombre], suplico poseer toda elocuencia excelsa y dirigir mi
vida983 unificadamente hacia ella. [F.109.b]

15.100

—“Reverentemente rindo homenaje a la sublime elocuencia de los budas; la sublime
elocuencia de los bodhisattvas; la sublime elocuencia de los aryas pratyekabuddhas;
la sublime elocuencia de los cuatro frutos de las cuatro entradas; la elocuencia
suprema de las verdades de los nobles;984 la sublime elocuencia de los devarsis; la
sublime elocuencia de los rsis en el séquito de Brahma; la sublime elocuencia de
Mahadeva y Uma3; la sublime elocuencia de los devas dignos;985 la elocuencia
suprema del Rey Manasi; la sublime elocuencia de la diosa cumplidora de
deseos;986 la sublime elocuencia de los Cuatro Maharajas; la elocuencia suprema
de los devas consagrados; la elocuencia suprema del Sefnor del Secreto Vajra; la
sublime elocuencia de la deidad Visnu; la sublime elocuencia de la diosa Vima; la
sublime elocuencia de la diosa de Visnu; la sublime elocuencia de |la diosa Bhadr3; la
sublime elocuencia de Siramara;987 la sublime elocuencia de las palabras de Hari; la
sublime elocuencia de las madres y grandes madres; la sublime elocuencia de
Haritama; la sublime elocuencia de los yaksas; y la elocuencia de los jinas en las
diez direcciones.

Capitulo 15: La Gran Diosa Sarasvati

15.101

—"Que posea989 todas las acciones supremas

Y alcance elocuencia sublime, infinita y excelsa.

15.102

—“Reverentemente rindo homenaje al que no miente.

Reverentemente rindo homenaje al completamente liberado.

Reverentemente rindo homenaje al que ha abandonado el deseo.

Reverentemente rindo homenaje al que ha eliminado la oscuridad del apego.
15.103

—“Reverentemente rindo homenaje al de mente pura.

Reverentemente rindo homenaje al que brilla con luz.

Reverentemente rindo homenaje al hablador de palabras verdaderas.
Reverentemente rindo homenaje al libre del polvo de la avidez.

15.104

—“Reverentemente rindo homenaje al que mora en el significado supremo.
Reverentemente rindo homenaje al sefior990 de la gran asamblea.

Reverentemente rindo homenaje a la diosa Sarasvati.

15.105

—"iQue mis palabras sean sin obstruccion!

Que todo lo que aspire y busque

iSe cumpla rapidamente!



Que obtenga salud, felicidad constante

Y una vida longeva de muchos afios.

15.106

—"“Suplico cumplir pronto mi aspiracion:

Ser habil en todos los vidyamantras,991 [F.110.4]
Ser diligente en el camino a la iluminacién

Y brindar grandes beneficios a todos los seres.
15.107

—“Mediante mi pronunciar palabras de verdad
Y mi hablar sin engafio,

Suplico que la elocuencia de la diosa

Se realice dentro de mi.

15.108

—"Tq, diosa, ven a este lugar,

Y para que mis palabras sean libres de obstaculos,
Entra rapidamente en mi cuerpo y boca

Y haz agilmente mi mente elocuente.

15.109

—"“Que la facultad de mi lengua

Alcance la elocuencia de los tathagatas.

Que sea un guia para los seres

Mediante el poder y fuerza de mis palabras.
15.110

—“Cuando pronuncie palabras, que su
Significado se cumpla perfectamente.

Que quienes escuchen sientan reverencia,

Y que lo dicho por mi no sea en vano.992
15.111

—“Sino logro

La elocuencia que busco,

Entonces las palabras de verdad de la diosa
Seran todas mentiras.

15.112

—“Incluso aquellos con karma negativo de fruto inmediato
Son guiados por las palabras del Buda.

Del mismo modo, existen todas las palabras
De cualquier arhat y las de Krtajia.

15.113

—"“Sariputra, Maudgalyayana

Y el Bhagavat son los principales entre los seres.
Que yo logre

Sus palabras verdaderas.



15.114

—“Suplico que si en este dia invito

A este lugar al Buda y todos sus discipulos,
Todos vengan rapidamente aqui

Y cumplan mis plegarias.

15.115

—"“Cualquier palabra genuina de verdad que posea,
Suplico que todas sean libres de engano.
15.116

—“Desde los devas en la cima de la existencia
Hasta los devas de los paraisos Suddhavasa,
15.117

—"Y los paraisos de Mahabrahma, Brahmapurohita
Y los Altos Clérigos de Brahma,

A través de todos los mundos del tricosmos
El sefior del mundo Saha

15.118

—"Y todo su numeroso séquito,

A todos los invito hoy.

Suplico que tengais amor y compasion

Y me toméis bajo vuestro cuidado amoroso.
15.119

—“Devas Paranirmitavagavartin [F.110.b]

Y devas Nirmanarati,

Las huestes de devas de Tusita,

Maitreya, quien se volvera perfecto,993
15.120

—“Los devas del paraiso Yama,

Los devas de Trayastrimsa,

Los devas de los Cuatro Maharajas

Y todos los séquitos de numerosos devas:
15.121

—“Los devas de tierra, agua, fuego y aire;

Los que moran en el monte Sumery;

Los devas de las montafias de los siete océanos
Junto con séquitos de muchos devas,

15.122

—"Y Vasuki y Paficasikha;

Los devas del sol, luna, planetas y constelaciones:
Estos y una multitud de otros devas

Que traen felicidad994 al mundo,



15.123

—"“Estos y una multitud de otros devas

Que no aspiran a acciones negativas,

Harfti, quien reverencia al Buda,

Y su amado hijo menor,995

15.124

—“Devas, nagas y yaksas,

Gandharvas y asuras,

Las asambleas de kinnaras,

Los mahoragas y otros,

15.125

—"“A cada uno de ellos invito

Por el poder del Bhagavat.

Que tengan amor y compasioén

Y me concedan elocuencia sin obstaculos.

15.126

—“Aquellos que conocen las mentes ajenas

Entre todas las asambleas de devas y humanos,

Que todos otorguen su bendicion

Y me concedan elocuencia sublime.

15.127

—"“Todos los seres que existen

Hasta el fin del elemento del espacio,

Los limites del reino de los fendmenos:

iQue me concedan elocuencia sublime!”

15.128

La gran diosa Sarasvati, al escuchar la suplica del brahmin, dijo:

—iOh gran ser, bien hecho! Cualquier hombre o mujer que practique este rito como
se describid, basandose en ese mantra y esa alabanza mediante mantras, y se
refugie con veneracion en las Tres Joyas manteniendo atencion unificada, todo lo
que logren,996 nada sera en vano. Ademas, si poseen, leen y recitan esta Sublime
Luz Dorada extremadamente maravillosa, [F.111.a] todas sus aspiraciones daran
fruto y se cumpliran rapidamente, a menos que carezcan de mentes unificadas.
15.129

El brahmin, lleno de jubilo y deleite, junt6 sus palmas y las colocé sobre la coronilla
de su cabeza.

15.130

Entonces el Bhagavat dijo a la gran diosa Sarasvati:

—Noble diosa, es excelente, excelente que protejas y guardes a quienes promulguen
y posean correctamente este sublime rey de los sutras, y que, para beneficiar a
todos los seres y que alcancen la felicidad, hayas ensefiado este tipo de Dharma,
concedido elocuencia inconcebible, permitido obtener mérito inconmensurable y



facilitado que quienes han desarrollado la aspiracién se sumerjan rdpidamente en el
logro de la iluminacion.

15.131

Esto concluye “La Gran Diosa Sarasvati”, el decimoquinto capitulo del Supremo Rey
Victorioso de los Sutras, La Sublime Luz Dorada.

Capitulo 16: La Gran Diosa Sri

16.1

997 Entonces, la gran diosa SrT se levanté de su asiento, se inclind ante los pies del
Bhagavat, junto reverentemente sus palmas y dijo:

—Bhagavat, si veo a cualquier bhiksu, bhiksuni, upasaka o upasika que obtenga,
conserve, lea, recite y ensene a otros este Supremo Rey Victorioso de los Sutras, La
Sublime Luz Dorada, los honraré y ofrendaré con devocion unificada. Para tal
dharmabhanaka, se proveera perfeccién en comida, bebida, vestimenta, lecho,
medicina durante enfermedades y cualquier requisito necesario; estaran libres de
carencia y necesidad.

16.2

—Dia y noche examinaran todos los significados de las palabras en este rey de los
sutras, los contemplaran, buscaran y permaneceran felices. Para promulgar este
sltra en Jambudvipa [F.111.b], haran que aquellos seres que han desarrollado raices
de virtud con incontables cientos de miles de budas lo escuchen siempre, para que
no desaparezca rapidamente, y experimentaran los diversos disfrutes perfectos de
devas y humanos durante incontables cientos de miles de eones. Habra
constantemente cosechas excelentes que disipen por completo las calamidades de
hambruna, haciendo que los seres siempre estén felices. Encontraran a los budas
bhagavats, y en un tiempo futuro alcanzaran rapidamente el fruto de la gran
iluminacion, poniendo fin permanente al obstaculo del sufrimiento de los tres reinos
inferiores y el samsara.

16.3

—Bhagavat, recuerdo cuando, en un tiempo pasado, aparecié un tathagata arhat
samyaksambuddha con un nombre de diez componentes: Océano de Cualidades de
la Preciosa Flor de la Montafia Dorada de Vaidurya, Apariencia Gloriosa..998 Desarrollé
raices virtuosas con él. Para tener una intencion amorosa mediante la bendicion del
amor y compasion de ese tathagata, en el presente, cualquier lugar que piense,
cualquier direccion que mire, incontables cientos de miles de quintillones de seres
experimentan la felicidad de los disfrutes. Cualquier alimento, bebida, requisitos de
vida, oro, plata, joyas, berilos, coral blanco, esmeraldas, conchas, cauries, perlas, etc.,
que busquen, tendran una perfeccion de ellos.

16.4

—Quien lea y recite este Supremo Rey Victorioso de los Sutras, La Sublime Luz Dorada
debe, cada dia, por mi causa, quemar varios inciensos y hacer una ofrenda con flores
excelentes al tathagata arhat samyaksambuddha Océano de Cualidades de la Preciosa
Flor de la Montaha Dorada de Vaidurya, Apariencia Gloriosa.



16.5

—Ademas, si tres veces al dia pronuncian mi nombre, piensan en mi'y hacen una
ofrenda lateral de incienso, flores y comida excelente, y siempre escuchan este
sublime rey de los sutras, obtendran este tipo de mérito.

16.6

Luego recito estos versos:1000

16.7

—Al guardar este sdtra de esa manera,

Esa persona y sus seguidores estaran libres de todo dano.

Cualquier ropa y alimento que busquen, no careceran.

Seran majestuosos y tendran una vida incalculable.

16.8

—La fertilidad1001 de la tierra aumentara constantemente.

Las deidades enviaran lluvias oportunas.

Esas asambleas de deidades se llenaran de alegria,

Y las deidades de las arboledas y los granos

16.9

—Aumentaran los bosques, arboles y frutos.

Maduraran completamente todos los cereales

Y cumpliran los deseos de quienes buscan riquezas preciosas.

Todo lo anhelado se cumplira conforme a ello.

16.10

El Bhagavat dijo a la gran diosa SrT:

—Es excelente, excelente que recuerdes tu vida pasada, que hagas ofrendas para
retribuir esa bondad, que promulgues este sdtra y crees cualidades infinitas para
beneficiar y dar felicidad a seres innumerables.1002

16.11

Esto concluye “La Gran Diosa Sri”, el decimosexto capitulo del Supremo Rey Victorioso
de los Sdtras, La Sublime Luz Dorada.

Capitulo 17: El Aumento de Riqueza por la Gran Diosa Sri

17.1

1003 Entonces la gran diosa SrT dijo al Bhagavat:

—Bhagavat, en el norte esta la ciudad de Vaisravana, rey de los devas, llamada
Alakavati. No lejos de esa ciudad, hay un parque llamado Punyakusumaprabha, donde
hay un excelente palacio divino hecho de los siete materiales preciosos. [F.112.b]
17.2

—Bhagavat, yo siempre habito alli. Si alguien desea aumentar cada dia su acumulacion
de los cinco tipos de grano y llenar sus tesoros, debe desarrollar una mente confiada,
limpiar una habitacion y embadurnar el suelo con un circulo de estiércol de vaca.
Pintaran una representacion de mi cuerpo adornada con varias joyas, lavaran bien sus
cuerpos, vestiran ropas limpias, se perfumaran con ungientos excelentes y entraran en
la habitacion purificada.



17.3

—Por mi causa, recitaran el nombre de ese buda tres veces, el nombre de este sitra,
desarrollaran la aspiracion y recitaran: “Rindo homenaje al Tathagata Océano de
Cualidades de la Preciosa Flor de la Montafa Dorada de Vaidurya, Apariencia Gloriosa.
Luego, sosteniendo flores e incienso, ofreceran con devocidn varios tipos de comida.
Ademads, ofrendaran incienso, flores, comida y bebida a mi imagen. También, tomaran
comida y bebida en sus manos y las arrojaran en otra direccion, otorgandolas a
espiritus y demonios.

17.4

—Supliquen a la gran diosa Sr7 con palabras de verdad y luego pidan lo que busquen.
Reciten: “Si tus palabras no son mentiras, jhaz que mi suplica tenga éxito!”

17.5

—En ese momento, la gran diosa Sri, conociendo este asunto, desarrollard una
motivacion amorosa, y la riqueza y grano en esa casa aumentaran.

17.6

—Repitan el mantra y hagan que yo los mire. Reciten los nombres de budas del
pasado1004 y bodhisattvas, rindan homenaje con mente unificada:

17.7

—*“Rindo homenaje a todos los budas del pasado, futuro y presente.”*1005

17.8

—*‘Rindo homenaje a todos los budas y bodhisattvas.”*1006

17.9

—“Rindo homenaje al Buda Ratnasikhin.”

17.17

—“Rindo homenaje al Buda Aksobhya en el este.”

17.18

—"“Rindo homenaje al Buda Ratnaketu en el sur.”

17.10

—"“Rindo homenaje al Buda Tathagata Adorno Precioso de Rayos de Luz Inoxidable.”
[F113.a]

17.11
—"“Rindo homenaje al Buda Luz de Adornos Dorados”.

17.12
—*‘Rindo homenaje al Buda Esencia de las Cien Luces Doradas.”*1007

17.13
—"“Rindo homenaje al Buda Pila de Preciosas Sombrillas Doradas”.



17.14
—“Rindo homenaje al Buda Victory Banner Golden Flower Light Rays.”

17.15
—“Rindo homenaje al Gran Lampara de Buda”.

17.16
—“Rindo homenaje al Buda Great Jewel Crest.”

17.19

—“Rindo homenaje al Buda Amitayus en el oeste.”
17.20

—“Rindo homenaje al Buda Dundubhisvara en el norte.”
17.21

—*“Rindo homenaje al bodhisattva Maitreya.”*1008
17.22

—“Rindo homenaje al bodhisattva Ruciraketu.”

17.23

—*“Rindo homenaje al bodhisattva Suvarpaprabha.”*1009
17.24

—"“Rindo homenaje al bodhisattva Gold Treasury.”

17.25
—"“Rindo homenaje al bodhisattva Sadaprarudita”.

17.26
—"“Rindo homenaje al bodhisattva Dharmodgata”.

17.27

—“Rindo homenaje al bodhisattva Permanencia Agradable”.

17.28

—Habiendo rendido homenaje asi a esos budas y bodhisattvas, repitan el mantra. Si
hacen que la gran diosa SrT los mire, mediante el poder de este mantra, lograrén todo lo
que buscan.

17.29

—*“Rindo homenaje a la gran diosa Sri."*10710

17.30

—El mantra es asi:

17.31

syad1011 yathedam1012 pratipdrnavare1013 samantavedanagate10714
mahakaryapratiprapane sattvarthasamatanuprapure ayanadharmata mahabhogine



mahamaitre1015 upasamhihe1016 samgrhite1017 samarthanupalane1018 svaha
[10719

17.32

—Bhagavat, si alguien me invoca recitando y poseyendo este dharani mantra, [F.113.b]
escucharé esa invocacion, iré a ellos y cumpliré sus aspiraciones.

17.33

—Bhagavat, estas son palabras de un rito de empoderamiento, palabras que logran
samadhi, palabras validas, no engafnosas, una practica valida y raices virtuosas validas
para los seres.

17.34

—Por tanto, quien posea, lea y recite correctamente este mantra y tome los ocho votos
durante siete dias y noches, 1020 debe por la mafnana lavarse primero, usar un palillo
dental, ofrecer incienso y flores a todos los budas, confesar sus acciones negativas y
dedicar y orar para que sus propias aspiraciones y las de otros se cumplan
rapidamente.

17.35

—En una casa limpia, un lugar solitario o un paraje desolado, hagan un circulo de
estiércol de vaca y ofrezcan quemando sandalo. Coloquen un asiento perfecto,
adornen el lugar con parasoles y banderas, esparzan pétalos de flores dentro del
circulo y, con mente unificada, repitan el mantra, esperando que yo llegue alli.

17.36

—En ese momento, seré consciente de ellos, los observaré, entraré en esa casa, me
sentaré en ese asiento y aceptaré las ofrendas.

17.37

—Desde entonces, cada vez que esa persona me invoque, la veré y sabré, mediante sus
palabras validas de mando, lo que aspire.1021 Ya sea en una aldea, pueblo, desierto o
templo sangha, cumpliré cualquier aspiracion, para que obtengan oro, riqueza, joyas,
bueyes, ovejas, granos, comida, bebida y ropa, [F.114.a] disfrutando placeres y
posesiones perfectas.

17.38

—Luego, al alcanzar la maduracion sublime y perfecta de resultados, ofrezcan las
mejores porciones a las Tres Joyas y entréguenmelas a mi.

17.39

—Organicen una gran asamblea del Dharma, provean comida y bebida, desplieguen
incienso y flores, y ofrézcanlos. Vendan el resto de la comida ofrecida y hagan
ofrendas con el dinero obtenido. Asi, estaré presente durante toda su vida,
protegiéndolos para que no haya pobreza ni necesidad, y todo lo anhelado se cumpla.
A veces, den tales cosas a los pobres y necesitados, sin avaricia.

17.40

—Lean constantemente este sutra, hagan ofrendas continuas, dediquen todo mérito a
todos, dirigiéndolo hacia su iluminacion, y oren para que abandonen el samsara y
alcancen pronto la liberacion.



17.41

El Bhagavat dijo a la diosa SrT:

—Es excelente, excelente que promulgues este sdtra asi, creando un beneficio
inconcebible para ti y otros.

17.42

Esto concluye “El Aumento de Riqueza por la Gran Diosa SrT", el decimoséptimo
capitulo del Supremo Rey Victorioso de los Sutras, La Sublime Luz Dorada.

Capitulo 18: Sthavara, la Diosa de la Tierra

18.1

Entonces, en esa gran asamblea, Sthavara, la diosa de la Tierra, se levanto de su
asiento y dijo al Bhagavat:

—Bhagavat, cuando este Supremo Rey Victorioso de los Sdtras, La Sublime Luz Dorada
se promulgue, ya sea en el presente o futuro, en una aldea, pueblo, ciudad, palacio real,
desierto, montafa, cueval022 o bosque, [F.114.b] iré alli, haré ofrendas, honraré,
protegeré y promulgaré ampliamente este sdtra.

18.2

—Donde se erija un trono elevado para el dharmabhanaka upadhyaya y se ensefie este
satra, me haré invisible mediante poderes milagrosos, iré alli y apoyaré sus pies con mi
cabeza.

18.3

—Al escuchar el Dharma, con plena confianza, me llenaré de alegria. Por el poder del
sabor del Dharma, mi magnificencia crecera y ganaré reverencia inconmensurable. Al
obtener tal beneficio, aumentara toda bondad de la tierra en ochenta mil1023 yojanas
de esta gran tierra, hasta el disco de diamante. La bondad de la tierra se potenciara en
toda su extension, superando lo anterior.

18.4

—En Jambudvipa, rios, estanques, darboles, hierbas, bosques, flores, frutos, raices,
tallos, ramas, hojas y granos tendran formas hermosas, colores y aromas excelentes,
siendo dutiles.

18.5

—Quienes los usen para comida y bebida veran aumentada su vida, complexion, fuerza
y facultades, sin enfermedades, con mentes sabias y perseverantes. Todo lo obtenido
de esta tierra sera perfecto. [F.115.a]

18.6

—Bhagavat, por esta causa, Jambudvipa tendra felicidad, cosechas excelentes,
humanos multiplicados sin calamidades. Todos experimentaran dicha en cuerpo y
mente, reverenciando este sutra, aspirando a poseerlo, honrarlo y alabarlo. Acudiran a
los dharmabhanaka upadhyayas para que ensefien este sdtra.

18.7

—¢Por qué? Por el poder de este sutra, yo y mi séquito seremos beneficiados.1024
Nuestra luz, color, fuerza, valor, magnificencia y belleza superaran lo anterior.



18.8

—Bhagavat, yo, Sthavara, me saciaré con el sabor del Dharma. Por ello, la tierra en siete
mil yojanas de Jambudvipa se potenciara, y todos los seres experimentaran dicha.
18.9

—Por tanto, Bhagavat, para retribuir mi bondad, esos seres pensaran: “Sin duda
escucharemos, honraremos y alabaremos este sutra”. Dejaran sus hogares, iran a
ensefanzas en aldeas, pueblos o desiertos, inclinaran sus cabezas ante el
dharmabhanaka upadhyaya y, tras homenajearlo, escucharan este satra.

18.10

—Al escucharlo, regresaran a sus hogares [F.115.b] con gran alegria, diciendo: “Hoy, al
oir un Dharma profundo e insuperable, acumulamos mérito inconcebible. Por el poder
del sdtra, ofrendamos a incontables buddas, liberandonos1025 de los sufrimientos
insoportables de los reinos inferiores. Por cien mil vidas futuras, renaceremos como
humanos, experimentando felicidad suprema”.

18.11

—Al regresar, si ensenan incluso un ejemplo, capitulo, historia, nombre de un tathagata,
bodhisattva, verso de cuatro lineas o el nombre de este sutra, Bhagavat, en sus
moradas, la tierra sera mas potente que en otros lugares. Todo lo que crezca se
multiplicara, habra riquezas, generosidad, conviccion en las Tres Joyas.

18.12

Entonces1026 el Bhagavat dijo a Sthavara:

—Quien escuche una linea de este sitra, tras morir, renacera en Trayastrimsa u otro
paraiso. [F.116.a]

18.13

—Quien, para ofrendar este sdtra, adorne su hogar con un dosel o banderin, renacera en
uno de los seis paraisos,1027 disfrutando un palacio divino de siete joyas,
acompanado de siete mil devis y dicha inconcebible.

18.14

Entonces1028 Sthavara dijo al Bhagavat:

—Por tanto, Bhagavat, cuando cualquier seguidor de las cuatro clases se siente en un
trono del Dharma a ensenar, lo protegeré dia y noche. Me haré invisible, llegaré ante
sus tronos y apoyaré sus pies.1029

18.15

—Bhagavat, quienes sembraron raices virtuosas con miles de budas, promulgaran este
sUtra para que no desaparezca. Quienes lo escuchen, durante incontables eones,
disfrutaran dicha entre devas y humanos, encontraran muchos budas y alcanzaran
rapidamente la iluminacion suprema, libres del sufrimiento de los reinos inferiores y el
samsara.1030

18.16

Sthavara anadio:

—Bhagavat, tengo una esencia de mantra que beneficia a devas y humanos. Si



cualquier hombre, mujer o seguidor [F.116.b] desea verme directamente, posea este
dharani con mente unificada, y todas sus aspiraciones se cumpliran.

18.17

—Si desean riqueza, joyas, conocimientos, medicina de larga vida, sanar enfermedades,
derrotar enemigos o eliminar opositores, hagan un circulo en un edificio limpio.
Lavense, vistan ropas nuevas, siéntense en un asiento de hierba, frente a una imagen
con reliquias1031 o un stipa, quemen incienso, esparzan flores y ofrezcan comida y
bebida. En el octavo dia de luna creciente, bajo la constelacion Pusya, reciten este
mantra de invitacion:

Capitulo 18: Sthavara, la Diosa de la Tierra

18.18

tadyatha | cili cili curu curu kuru kuru kutu kutu totu tofu vaha vaha varisa varisa1032
svaha|

18.19

—Bhagavat, si alguien de las cuatro clases de seguidores me invoca repitiendo este
vidyamantra ciento ocho veces, por esa razon, acudiré a quien me haya invocado.
18.20

—Ademas, Bhagavat, cualquier ser que desee verme directamente y hablar conmigo
debe realizar el rito como se describio antes y repetir este dharani:

18.21

tadyatha | ancani kyaliksani sisidhari haha hihi kuruvare svaha |

18.22

—Bhagavat, si alguien recita este mantra ciento ocho veces y luego el mantra anterior,
sin duda manifestaré mi cuerpo y cumpliré todas sus aspiraciones.

18.23

—Si alguien desea recitar este mantra, primero recite este mantra de proteccion para
Su cuerpo:

18.24

tadyatha | siri Siri vasakati tati kutti pata paderi paderi [F.117.a] tite vati1033 kukuti
kavacili1034 svaha |

18.25

—Bhagavat, al recitar este dharani mantra, tome un cordon de cinco colores, repita el
mantra sobre él veintiuna veces haciendo veintiun nudos. Después, atelo en el brazo
izquierdo, y su cuerpo estara protegido sin peligro.

18.26

—Si alguien repite este mantra con mente unificada, sus aspiraciones se cumpliran. No
miento. Las Tres Joyas —Buda, Dharma y Sarigha— son testigos de esta verdad.
18.27

El Bhagavat dijo a Sthavara:

—Es excelente que protejas este sitra, sellado por un mantra de palabras puras y los
dharmabhanakas. Por esto, obtendras un mérito inconmensurable.



18.28

Esto concluye “Sthavara, la Diosa de la Tierra”, el decimoctavo capitulo del Supremo
Rey Victorioso de los Sdtras, La Sublime Luz Dorada.

Capitulo 19: Samjneya, el Gran General de los Yaksas

19.1

Entonces, el gran general yaksa Samijfieya, junto con veintiocho generales yaksas en
esa gran asamblea, se levanto de su asiento, cubrio un hombro con su manto, arrodillo
su rodilla derecha en el suelo, junto las palmas hacia el Bhagavat y dijo:

—Bhagavat, dondequiera que se ensefe y promulgue este Supremo Rey Victorioso de
los Satras, La Sublime Luz Dorada, ya sea en el presente o en el futuro, en aldeas,
pueblos, ciudades, distritos, montanas, desiertos, bosques, palacios reales o moradas
del sangha, Bhagavat, yo, el gran general yaksa Samjfeya, junto con veintiocho
generales yaksas, iremos alli. [F.117.b] Cada uno de nosotros hara su cuerpo invisible y
protegera de todo dafio al dharmabhanaka upadhyaya y a la asamblea que escucha el
Dharma, para que siempre experimenten felicidad.

19.2

—Si cualquier hombre, mujer, nifio o nifa tiene la motivacion de retener un solo verso
de cuatro lineas de este sdtra, una linea, el nombre de este rey de los sdatras, o el
nombre de un tathagata o bodhisattva ensefado aqui, y lo honra y ofrece con
reverencia, lo protegeré y bendeciré1035 para que esté libre de dano, el sufrimiento se
disipe y alcance la dicha.

19.3

—Bhagavat, la razon por la que me llamo Samjfieya1036 es que tengo conocimiento
directo: conozco los Dharmas, comprendo cuantos hay, su naturaleza, su aspecto
externo, 1037 su esencia y todos sus detalles.

19.4

—Bhagavat, al comprender asi los Dharmas, poseo una iluminacion inconmensurable a
través de la sabiduria, una luz, lampara, conducta y acumulacion de sabiduria
inconcebibles, y he realizado un alcance insondable de sabiduria.

19.5

—Bhagavat, porque conozco, he realizado y comprendido correctamente todos los
Dharmas, [F.118.a] por eso me llaman el gran general yaksa Samijfieya. Por ello,
embellezco las palabras elocuentes del dharmabhanaka bhiksu, infundiendo majestad
y brillo en todos sus poros. Asi, tendra un cuerpo poderoso, majestad, valentia, luz
perfecta de sabiduria, memoria impecable, nunca desfallecerd, su cuerpo no
degenerara, sus sentidos seran dichosos y siempre sentira gozo.

19.6

—Por estas causas, para quienes sembraron raices virtuosas con miles de budas y
acumularon karma meritorio, promulgo este sutra ampliamente para que no
desaparezca. Quienes lo escuchen alcanzaran una gran luz de sabiduria y mérito,
disfrutaran dicha inconcebible entre devas y humanos por eones incontables,



encontraran a muchos budas, alcanzaran rapidamente la iluminacion suprema y no
sufrirdn en el mundo de Yama o los tres reinos inferiores.1038

19.7

Samjneya, el gran general yaksa, dijo al Bhagavat:

—Bhagavat, poseo un dharani. Por compasion hacia los seres, lo ensefiaré hoy ante ti.
19.8

Recito el mantra:

19.9

namo buddhaya | namo dharmaya | namah samghaya | namo brahmaya |1040 nama
indraya | namas caturnam maharajanam | tadyatha | hili hili mili mili gauri mahagauri
gandhari mahagandhari drimidi mahadrimidi dandakhukhunti haha haha [F.118.b] hihi
hihi huhu huhu halodhame gudhame caca caca cici cici cucu cucu candesvara Sikhara
Sikhara atisthahe1041 bhagavan samvidjiaya1042 svaha |

19.10

—Honraré a quien retenga este vidyamantra con todo lo necesario: medicina, comida,
bebida, ropa, flores, frutas y joyas maravillosas.

19.11

—Si buscan hombres, mujeres, nifos, oro, plata, joyas o adornos, se los daré
exactamente como deseen, sin pérdida.

19.12

—Este mantra tiene gran poder. Al repetirlo, acudiré rapidamente y cumpliré sus deseos
sin obstaculos.

19.13

—Al recitar este mantra, realicen un ritual: pinten mi imagen (de 4-5 palmos, con un
hacha), hagan un mandala cuadrado con cuatro jarrones de miel o melaza en las
esquinas. Ofrezcan unglentos, polvos, incienso, flores y guirnaldas. O hagan un fogon
con carbon, quemen mantequilla1043 y semillas de mostaza, repitiendo el mantra 108
veces (una ofrenda por repeticién). Entonces, yo, el gran general yaksa, apareceré y
preguntaré: “;Qué deseas? jDime tus anhelos!” Cumpliré todo lo que pidan: oro, plata,
tesoros, volar como un rsi divino [F.119.a], visién divina, conocer mentes, liberar a los
seres de las klesas y alcanzar rapidamente la liberacion.

19.14

El Bhagavat dijo a Samjfieya:

—Es excelente que hayas ensenado este vidyamantra para beneficiar a todos los seres,
proteger el Dharma y ayudar a quienes tienen mérito infinito.

19.15

Esto concluye “Samijfieya, el Gran General de los Yaksas”, el decimonoveno capitulo del
Supremo Rey Victorioso de los Satras, La Sublime Luz Dorada.



Capitulo 20: La Enseianza del Tratado Real

[F.119.b]

20.1

Entonces, Sthavara, la gran diosa de la Tierra, se levant6 de su asiento en medio de
la gran asamblea, incliné su cabeza ante los pies del Bhagavat, junté reverentemente
sus palmas y dijo:

—Bhagavat, si en las tierras gobernadas por reyes humanos no hay Dharma
verdadero, estos no podran proteger sus reinos ni cuidar a los seres, y ellos mismos
no podran mantenerse por mucho tiempo como soberanos supremos.

20.2

—Bhagavat, te ruego que me mires con amor, compasion y bondad, y ensefies el
tratado sobre la realeza, acerca de como gobernar una tierra. Asi, cuando los reyes
humanos escuchen este Dharma y practiquen exactamente lo ensefiado, el mundo
sera verdaderamente domado, habra un reinado supremo duradero, feliz y pacifico, y
el pueblo se beneficiara por completo.1044

20.3

Entonces el Bhagavat, en medio de la gran asamblea, dijo a Sthavara, la diosa de la
Tierra:

—iEscucha con atencién! En un tiempo pasado, hubo un rey llamado Balendraketu.
Este rey tuvo un hijo llamado Ruciraketu. Poco después de la consagracion real del
hijo, el padre, el rey, le dijo: “Existe un tratado valido sobre el camino del Dharma de un
rey, llamado Las Instrucciones del Senor de los Devas. Antes, cuando recibi mi
consagracion y me converti en gobernante, mi padre, el Poder Supremo del
Conocimiento, me enseno este tratado. Basado en él, reiné por veinte mil anos sin
albergar ni un instante el pensamiento de actuar fuera del Dharma. Ahora, tu tampoco
debes gobernar de manera contraria al Dharma. Si deseas saber por qué existe este
tratado valido, escucha atento, pues hoy te lo ensefaré”.

20.4

El rey Balendraketu ensefié entonces al principe ese tratado mediante versos
excelentes:

20.5

— “Para hacer felices a los seres,

Disipar las dudas mundanas

Y erradicar las malas acciones,

Ensenaré el tratado sobre la realeza.

20.6

Todos los sefiores de los devas

Y los reyes humanos,

Alégrense y con palmas unidas

Escuchen lo que ensenaré.

20.7

En el pasado, cuando una multitud de devas



Se reuni6 en una montafa de vajra,
Los Cuatro Maharajas se levantaron

Y preguntaron a Mahabrahma:

20.8

‘iBrahma, Senor supremo,

Poderoso entre todos los devas,
Miranos con bondad

Y disipa nuestras dudas!

20.9

¢Como alguien nacido en el mundo humano
Llega a ser llamado rey?1045 [F.120.a]
¢Cuales son las causas y condiciones
Que lo hacen “hijo de los devas”?1046
20.10

¢Como un humano

Se convierte en sefior de hombres?
¢.Como se transforma en rey de devas
En los reinos superiores?’

20.11

Asi, los protectores del mundo
Interrogaron al rey Brahma.

Entonces, el sefior de los Brahmas
Respondio con estas palabras:

20.12

‘Protectores, debéis saber esto:

Ya que preguntais por el Dharma del gobierno
Para beneficiar a los seres,

Lo enseharé; escuchen con atencion.
20.13

Por el poder de su karma pasado,
Alguien nacido como deva se vuelve rey.
Si estd en existencia humana,

Se convierte en sefior con poder sobre otros.
20.14

Bendecido por los devas,

Entra en el vientre de su madre.
Mientras reside alli,

Los devas lo protegeran.

20.15

Aunque nazca en el mundo humano,
Se le llama deva por ser supremo.1047



Por ser protegido por devas,

Se le nombra “hijo de los devas”.

20.16

El sefor de Trayastrimsa le otorga fuerza
Y lo madura como rey humano.

Todos los devas maduran

Su poder independiente.

20.17

El elimina lo no recto,

Evita que surjan malas acciones,

Anima a los seres a practicar el bien

Y los hace renacer en existencias superiores.
20.18

Emplea el poder de

Humanos, asuras,

Gandharvas, raksasas,

Candalas y demas.

20.19

Usa el poder de los padres1048 para
Rechazar el pecado y promover el bien.
Los devas lo protegen juntos

Y le muestran los frutos de acciones buenas y malas.
20.20

Si se crea karma bueno o malo,

En esta misma vida,

Los devas lo protegen

Y le muestran sus resultados.

20.21

Si sus subditos cometen malas acciones
Y el rey no las detiene con firmeza,

Eso no seria lo correcto.

Deben ser castigados segun el Dharma. [F.120.b]
20.22

Si no se erradica la maldad vista,

La injusticia crecera enormemente,

Y en el reino de ese rey

La deshonestidad se multiplicara.

20.23

Cuando un rey ve actos malvados

Y no actua para prohibirlos,

La asamblea de devas en Trayastrimsa
Se llenara de ira en sus mentes.



20.24

Por ello, las leyes del rey decaeran,

La deshonestidad se esparcira,

Y las huestes de enemigos

Conquistaran y destruiran esa tierra.

20.25

Los hogares y posesiones de los habitantes,
Toda riqueza acumulada, sera destruida.

Si surgen todo tipo de fraudes,

Hasta se robaran entre si.

20.26

“Aunque haya alcanzado el reinado mediante el Dharma verdadero,
Si luego actua en contra del Dharma,

Su pueblo se dispersara

Como un estanque de lotos pisoteado por un elefante.
20.27

Vientos impredecibles y feroces soplaran;
Lluvias destructivas caeran fuera de tiempo.
Malos augurios y asterismos lunares surgiran.
El sol y la luna se oscureceran, eclipsados.
20.28

Cuando un rey abandona el Dharma verdadero,
Las semillas no maduraran en flores,

Frutos ni cosechas,

Y el hambre asolara la tierra.

20.29

Cuando un rey rechaza el Dharma verdadero
Y la gente ensefia un Dharma perverso,1049
Los devas en sus palacios celestiales

Se afligiran al presenciarlo.

20.30

Los reyes devas y sus cortes

Diran estas palabras:

‘Este rey1050 practica la injusticia

Y se apoya en amigos pecaminosos,1051
20.31

Por eso su reinado no durara.

Todos los devas se disgustaran profundamente.
Suira provocara

La destruccion de este reino.’

20.32

Al apoyarse en personas injustas



Que se multiplican en su reino, 1052
Habra luchas, fraudes

Y enfermedades que causaran sufrimiento.
20.33

Los senores devas no lo protegeran,

Y los demas devas lo abandonaran.

Su reino sera arrasado,

Y el rey padecera agonia. [F.121.b]

20.34

Sera separado abruptamente

De sus amados padres, esposa, hijos,
Hermanos y hermanas,

Y al final, encontrara la muerte.

20.35

Habra malos presagios: estrellas fugaces,
Dos soles ascendiendo al mismo tiempo.
Enemigos hostiles avanzaran,

Y el pueblo enfrentara caos y muerte.
20.36

Los honorables ministros del reino,
Aunque inocentes, 1053 moriran repentinamente.
Sus amados elefantes, caballos y demas
Se dispersaran y perderan.1054

20.37

Al haber enemigos en cada region,
Muchos moriran antes de tiempo.
Demonios infestaran la tierra,

Y las enfermedades se esparciran.
20.38

Los grandes ministros del reino

Y los allegados del rey

Tendran mentes deshonestas

Y actuaran con injusticia.

20.39

Los injustos seran honrados y amados,
Mientras los rectos

Seran castigados

Con tormentos y sufrimiento.

20.40

Al honrarse a los malvados

Y castigarse a los virtuosos,



Planetas, estrellas, vientos y lluvias
Se moveran1055 en momentos inapropiados.
20.41

Tres desgracias ocurriran:

El Dharma verdadero desaparecera,
El brillo de los seres se apagara,

Y la fertilidad de la tierra mermara.
20.42

Al honrar al mal y difamar al bien,
Otras tres desgracias surgiran:
Heladas y granizos fuera de tiempo,
Y hambruna se extendera por doquier.
20.43

Se perdera el sabor

De cosechas y frutos,

Y en esas regiones,

La mayoria enfermara.

20.44

Por ello, los darboles de esa tierra
Que antes daban frutos deliciosos
Degeneraran, y sus frutos

Seran amargos y sin buen gusto.
20.45

Los parques y arboledas que antes
Eran lugares de juego y deleite

Se secaran y pudriran,
Entristeciendo a quienes los vean. [F.121.b]
20.46

El arroz, la cebada y todas las cosechas
Perderan su sabor de repente.
Seran desagradables al comer,

Sin nutrir los elementos del cuerpo.
20.47

El brillo de los seres se apagara.

Su fuerza se debilitara y declinara.
Aunque coman en abundancia,

No se saciaran.

20.48

Todos los seres

En ese reino

Seran débiles, sin valor,

Incapaces de lograr hazahas.



20.49

La mayoria sufrira enfermedades,

Sus cuerpos atormentados por dolores.
Demonios se propagaran por completo—
Surgiendo en cada rincon.

20.50

Porque el rey practica la injusticia

Y se apoya en compafieros pecaminosos,
En los tres tipos de mundos

Se sufriran toda clase de calamidades. 1056
20.51

“Esas desgracias seran interminables,
Aunque ocurran en su reino,

Y aunque vea a los malvados alli,

Los ignorara y no temera.1057

20.52

Aunque todos los devas lo bendijeron

Y lo hicieron rey de esa tierra,

El no protege su reino

Mediante el Dharma sublime y verdadero.
20.53

Si alguien cultiva conducta virtuosa,
Renacera siempre en reinos superiores.
Si comete malas acciones, al morir,
Caera sin duda en existencias inferiores.
20.54

Si un rey permite que sus subditos
Cometan libremente malas acciones,
Los devas de Trayastrimsa

Se angustiaran profundamente.

20.55

No actuara en concordancia

Con las ensefanzas de los devas o sus padres.
Al no ser una persona recta,

No es un rey hijo respetuoso.

20.56

Cuando vea en el reino

Practicas injustas,

Y las castigue segun el Dharma

Sin decidir ignorarlas,

Todos los devas, por ello,

Protegeran a ese rey.



20.57

Si erradica el Dharma pecaminoso

Para practicar la conducta iluminada,
Ese rey, en esta misma vida,
Experimentara el fruto kdrmico visible. [F.122.b]
20.58

Si exhorta a los seres a practicar
Acciones buenas y abandonar las malas,
Y ensefia los frutos de ambos,

Asi se consagrara como rey humano.
20.59

Los devas lo bendeciran1058 juntos,

Y se llenaran de regocijo.

Debe gobernar con el Dharma verdadero
Para beneficiarse a si'y a otros.

20.60

Al ver a quienes actuan con fraude,
Debe castigarlos segun el Dharma.
Aunque pierda el reino,

O arriesgue su vida,

20.61

Jamas practique la injusticia.

Si ve malas acciones, eliminelas,

Pues son el peor de los males,

Y destruiran el reino sin piedad.1059
20.62

Todo esto surge de gente deshonesta;
Por tanto, deben ser castigados.

Si hay quienes practican el fraude,

Sera la ruina de los reinos.

20.63

Cuando los reinos se arruinan

Como jardines pisoteados por elefantes,
Aunque alguien sea rey humano,

No gobierna mediante el Dharma.

20.64

Todos los sefnores devas se entristeceran, 1060
Y también los asuras.

Por eso, quienes hagan el mal

Deben ser castigados segun el Dharma.
20.65

Debe guiar a los seres con acciones buenas,



Y no segquir la injusticia.

Es mejor perder cuerpo y vida

Que seguir companeros pecaminosos.1061
20.66

Debe tratar a todos por igual,

Cercanos y lejanos.

Si es un rey segun el Dharma verdadero,
No habra subditos abandonados.1062
20.67

Por eso, sera un renombrado rey del Dharma;
Su fama llenara los tres reinos.

Las comunidades de devas Trayastrimsa
Se deleitaran y diran:

20.68

‘Ese rey del Dharma en

Jambudvipa es nuestro hijo.

Guia a los seres con acciones buenas

Y gobierna con el Dharma verdadero.
20.69

Al inspirar conducta recta y verdadera,
Renaceran en nuestro reino.’

Los hijos de devas y humanos,

Y las asambleas de asuras,

20.70

Tendran mentes felices siempre

Porque el rey gobierna con el Dharma.
Todos los devas se regocijaran

Y protegeran a ese rey humano.

20.71

Planetas y estrellas seguiran su curso,

El sol y la luna no se desviaran.

Los vientos llegaran a su tiempo,

Y lluvia de amrta caera en sazon.

20.72

Todas las cosechas maduraran perfectas,
No habra hambre entre los humanos,

Y multitudes de devas

Llenaran sus palacios.

20.73

Por tanto, sefiores de hombres,
Sacrifiquen sus cuerpos y difundan el Dharma.



Si honran la joya del Dharma,

Traeran felicidad a muchos.

20.74

Siempre apoyense en el Dharma verdadero

Y addrnense con cualidades buenas.

Su séquito estara alegre y jubiloso,

Alejado de todo mal.

Guiando a los seres mediante el Dharma,

Obtendran dicha continua.

20.75

Si todos los humanos

Practican las diez acciones correctas,

Habra cosechas abundantes

Y el reino estara en paz.1063

20.76

Si el rey guia a los seres con el Dharma

Y domestica el mal con virtud,

Obtendra gran renombre

Y hara felices a los seres.”

20.77

Todos los reyes humanos y sus séquitos en la tierra escucharon al Bhagavat ensefar
como los reyes del pasado gobernaron segun el Dharma. Maravillados, alcanzaron
gran gozo y, con conviccion plena, adoptaron y practicaron estas ensefianzas.
20.78

Esto concluye “La Ensenanza del Tratado Real”, el vigésimo capitulo del Supremo Rey
Victorioso de los Sdtras, La Sublime Luz Dorada. [B9]

Capitulo 21: El Rey Susambhava

[F.123.a]

21.1

El Bhagavat, tras ensenar el tratado sobre la realeza, declaro:

—Escuchen con atencion, les revelaré las causas pasadas de la practica genuina del
Dharma.

21.2

Recité estos versos:

21.3

“Cuando fui un rey cakravartin en el pasado,

Ofreci la tierra y sus océanos.

Los cuatro continentes, repletos de joyas,

Los entregué a los tathagatas.

21.4

Por incontables eones, sin avaricia,

Busqué el cuerpo del Dharma puro y verdadero.



Mi riqueza, mi cuerpo y mi vida

Los di con un corazdn generoso.

21.5

Hace eones inconcebibles,

Existia Ratnasikhin, Buda de sabiduria verdadera.1064
Tras su nirvana, surgio en el mundo

El rey Susambhava, de renombre.

21.6

Cakravartin, goberné los cuatro continentes,
Protector hasta los mares. Su ciudad,
‘Sonidos Sublimes’ 1065 fue su morada,
Donde el rey impartio justicia y paz.
Capitulo 21: El Rey Susambhava

[F.123.a]

21.1

Entonces el Bhagavat, habiendo ensefiado el tratado sobre la realeza dentro de esa
gran asamblea, dijo:

—Vosotros y todos los demas, escuchad bien, pues os ensefaré las causas y
condiciones pasadas para la practica verdadera del Dharma.

21.2
Luego recito estos versos:

21.3

—Cuando en el pasado fui un rey cakravartin,
Entregué la gran tierra con sus océanos.
Ofreci todos los cuatro continentes,

Llenos de joyas, a los tathagatas.

21.4

—A lo largo de incontables eones, todos ellos,

Por buscar el cuerpo del Dharma puro y verdadero,
Mi riqueza mas preciada, incluso mi cuerpo y vida,
Los di con una mente libre de avaricia.

21.5

—Ademas, hace un numero inconcebible de eones,

Existio Ratnasikhin, quien poseia verdadera sabiduria.1064
Después de que ese tathagata entrara en el nirvana,

Un rey llamado Susambhava aparecio en el mundo.



21.6

—Se convirtié en cakravartin y sometio los cuatro continentes.
Fue protector de todos hasta los confines de los océanos.

El nombre de su ciudad era Sonidos Sublimes.1065

En el tiempo en que el rey cakravartin moraba alli,

21.7

—O0y0 en un suefio el mérito y la sabiduria del Buda,
Y vio al dharmabhanaka llamado Hecho de Joyas,
Bello como el disco del sol, sentado en un trono,
Ensehando El Sutra de la Sublime Luz Dorada.

21.8

—Cuando el rey desperto de su suefio,

Sintié un gran gozo que inundo todo su cuerpo,
Y al amanecer salio del palacio real

Para presentarse ante la sarigha de bhiksus.

21.9

—Hizo ofrendas reverentes a esa asamblea de aryas

Y planted esta pregunta a la gran congregacion:
—¢Existe un dharmabhanaka llamado Hecho de Joyas,
Que posea perfeccion de cualidades y guie a los seres?

21.10

—En ese momento, el gran dharmabhanaka Hecho de Joyas
Moraba en perfecta soledad en una morada, 1066
Manteniendo atencidn plena y ensefiando este sdtra,
Honesto y sincero, en dicha fisica y mental. 1067

21.11

—Entonces, un bhiksu guié al rey

Hacia la morada de Hecho de Joyas. [F.123.b]

Lo vio dentro de la estancia, sentado erguido,

Su cuerpo impregnado de luz y sefales perfectas.

21.12

—El bhiksu dijo al rey: —Este es Hecho de Joyas,

Y el rey supremo de los sdtras es este:

La extremadamente maravillosa Sublime Luz Dorada,
Que posee el ambito profundo de actividad de los budas.



21.13

—El rey se postro ante Hecho de Joyas.

Con las palmas unidas en reverencia, dijo:

—Te ruego, cuyo rostro es bello como la luna llena,
Que ensenes este Dharma de La Sublime Luz Dorada.

21.14

—Cuando Hecho de Joyas escuchd las palabras del rey,
Impartio la ensefanza de La Sublime Luz Dorada.
Todos los devas y humanos a lo largo de la totalidad
De los mundos del tricosmos se llenaron de alegria.

21.15

—El rey adornd con joyas supremas y maravillosas
Un lugar vasto y limpio,

Rociandolo con excelente agua perfumada

Y esparciendo una variedad de flores en despliegue.

21.16

—En ese lugar perfecto colocé un trono elevado
Y lo embellecié con banderas y un dosel.
Perfumo todo el espacio con

Diversos polvos, unglientos e inciensos.

21.17

—Devas, nagas, asuras, kinnaras,

Mahoragas y yaksas hicieron llover

Flores divinas1068 de coral, y luego todos

Se acercaron al trono supremo y le ofrendaron.

21.18

—Otros diez mil millones1069 de devas,

Deseosos de escuchar el Dharma, se reunieron alli,

Y cuando el dharmabhanaka se levanté por primera vez del asiento,
Todos le ofrecieron flores divinas.

21.19

En ese momento, el dharmabhanaka Hecho de Joyas

lavé minuciosamente su cuerpo y vistio ropas limpias,

luego se acercé al trono en la gran asamblea

y, con las palmas unidas y mente unificada, se inclin6 con reverencia.
21.20

Los sefiores devas, los devas reunidos y las devis



también esparcieron flores de drbol de coral,

y con incontables cientos de miles de instrumentos musicales divinos,
emitieron el sonido de una musica hermosa mientras residian en el cielo.
21.21

En ese momento, el bhiksu dharmabhanaka Hecho de Joyas
se sento en el trono, con las piernas cruzadas,

y contempld en su mente al billon

de sefores del gran amor en los reinos de las diez direcciones.
21.22

Manteniendo una mente amorosa por igual hacia

todos los seres que sufrian,

por el bien del suplicante, el rey Susambhava,1070

enseno El Satra de la Sublime Luz Dorada.

21.23

Cuando el rey escucho tal Dharma,

con las palmas unidas, se regocijé con devocion unificada.
Al oir el Dharma maravilloso, derramoé lagrimas y llord,

y su cuerpo y mente fueron impregnados de gran dicha.
21.24

En ese momento, el sefior del reino, el rey Susambhava,
deseando hacer una ofrenda a este sitra,

sostuvo en sus manos una joya cumplidora de deseos

y, por el bien de todos los seres, hizo esta plegaria:

21.25

—Que caiga una lluvia de collares de joyas1071

que impregne la totalidad de Jambudvipa,

y que todos los que carezcan de riqueza y necesidades
alcancen la felicidad que anhelan.

21.26

Entonces cayo una lluvia de las siete joyas,

llevando satisfaccion y contento a los cuatro continentes,
de modo que nadie carecio de joyas para sus cuerpos,

ni de ropas, alimentos, bebidas o cualquier deseo.

21.27

En ese momento, el sefior del reino, el rey Susambhava,
vio la lluvia de joyas caer sobre los cuatro continentes

y la ofrend6 toda a la sarigha de bhiksus

que seqguia las ensefanzas del Buda Ratnasikhin.

21.28

Sepan que yo, el Tathagata Sakyamuni,

fui Susambhava, aquel rey en el pasado.



En el pasado ofrendé muchas grandes tierras

y llené los cuatro continentes de joyas.

21.29

Aquel gran maestro del Dharma del pasado, Hecho de Joyas,
que enseno ese Dharma maravilloso a Susambhava,

se convirtio en el buda oriental Aksobhya

debido a ensenar ese rey de los sutras.

21.30

He alcanzado este cuerpo vajra supremo gracias al

mérito de haber escuchado este rey de los sdtras,

con las palmas unidas, habiéndome regocijado unificadamente
y habiendo ofrendado los siete tipos de joyas.

21.31

Esta embellecido por luz dorada y las sefhales de cien méritos.
Trae gozo supremo a todos quienes lo ven. [F.124.b]

Es amado por todos, por todos los seres,

y también por todos los millones de devas.

21.32

Ademas, en el pasado, fui un rey cakravartin

durante novecientos noventa millones1072 de eones,

y he sido rey de reinos menores.1073

Asimismo, durante incontables cientos de miles de eones,
21.33

he sido Sakras, quienes fueron sefiores de los devas, 1074

y he sido grandes reyes Brahma,

y seria dificil conocer el niumero total de veces

que hice ofrendas a los sefiores del gran amor en las diez direcciones.
21.34

Seria dificil conocer la extension de la acumulacion de méritos
de mi buena accion de haber escuchado y regocijado en este sutra en el pasado.
Es mediante el poder de ese mérito que realicé la iluminacion

y alcancé la sublime sabiduria verdadera del cuerpo del Dharma.
21.35

Entonces, esa gran asamblea, al escuchar las palabras de esa ensehanza,
se maravill6 enormemente, y todos aspiraron a promulgar

y practicar continuamente El Satra de la Sublime Luz Dorada.
21.36

Esto concluye “El Rey Susambhava”,

el vigésimo primer capitulo del Supremo Rey Victorioso de los Sutras, La Sublime Luz
Dorada.

Capitulo 22: Proteccion y Cuidado de los Devas y Yaksas

22.1



Entonces el Bhagavat dijo a la gran diosa Sri: «Cualquier noble hombre o noble mujer
que tenga una mente confiada y fe, y desee hacer una ofrenda inconcebible, vasta y
grandiosa de requisitos a los buddhas pasados, futuros y presentes, y desee conocer y
realizar el profundo campo de actividad de los buddhas de los tres tiempos, ya sea que
more en una ciudad, en un pueblo mercantil o en una montana, debe sin duda y con
devocion ensenar extensamente y promulgar este rey de los satras alli. Aquellos que
escuchen el Dharma deben evitar la distraccion y ser unidireccionales».

22.2

El Bhagavat recito entonces estos versos(1075) a la diosa y a la gran asamblea:
[F.125.a]

22.3

«Alguien que desee hacer una

Ofrenda inconcebible a muchos buddhas

Y desee conocer el profundo

Campo de actividad de todos los tathagatas,

22.4

»Si ven que alguien esta

Ensefiando esta Sublime Luz Dorada,

Deben ir a ese lugar

Y presentarse ante esa persona.

22.5

»Este sdtra es inconcebible

Y hace surgir(1076) un océano de cualidades,

Y libera a todos los seres

Del océano interminable de sufrimiento.

22.6

»He contemplado este sdtra,

Y es bueno en su inicio, medio y fin.

Es muy profundo y mas alla de toda evaluacion.

No hay analogia que se le iguale.

22.7

»Las arenas del Ganges y las particulas de la gran tierra,

El agua en los océanos y el cielo,

E incluso todas las montafas y rocas

No pueden servir ni siquiera como una fraccion de analogia para él.

22.8

»Si alguien desea entrar en el reino del Dharma,

Primero debe escuchar este sutra.

Una stupa que es la naturaleza del Dharma

Es un lugar profundo y extremadamente dichoso.

22.9

»Y me veran a mi,



Sakyamuni, dentro de esta stipa,

Ensefando este sutra con una

Voz sublime y hermosa.

22.10

»Entonces renaceran como devas y humanos

Y experimentaran una felicidad perfecta

Por un numero incalculable

De muchos millones de eones.

22.10

»Entonces renaceran como devas y humanos

Y experimentaran una felicidad perfecta

Por un numero incalculable

De muchos millones de eones.

22.11

»Deben pensar este pensamiento:

Al escuchar este sutra(1077),

He obtenido una inconcebible

Acumulacion de mérito”.

22.12

»Si hay una gran masa de fuego

Que abarque cien yojanas,

Deben, para escuchar este sdtra,

Atravesarla sin vacilar.

22.13

»Cuando hayan llegado a ese lugar

Y hayan escuchado un sitra como este,

Seran purificados de su mal karma,

Y los malos suefos seran disipados.

22.14

»Los planetas malévolos y asterismos lunares,
Malos augurios, espiritus de hechiceria, demonios malignos,
Y demds, abandonaran todas sus acciones malvadas
En el momento en que este sdtra sea escuchado.
22.15

»Adornen perfectamente un trono elevado y excelente
Que esté perfectamente limpio y se asemeje a un loto.
El dharmabhanaka debe ascender a él,

Como un gran naga sentado. [F.125.b]

22.16

»Cuando esté comodamente sentado alli,

Debe impartir la ensefianza de este sitra.

Debe hacerlo transcribir, leerlo en voz alta



Y explicar el significado de su ensefianza.
22.17

»Cuando el dharmabhanaka haya dejado ese asiento,
Incluso si ha ido a otra tierra,

Habra muchas sefales milagrosas

Que apareceran desde ese trono elevado.
22.18

»A veces la forma del dharmabhanaka

Sera vista sentada en ese trono elevado.

A veces sera el Buddha Bhagavat

O un bodhisattva quien sea visto.

22.19

»A veces sera la forma de Samantabhadra.

A veces se asemejara a Manjusri.

A veces el Sefior Maitreya

Sera visto sobre ese trono elevado.

22.20

»A veces sefiales maravillosas,

Las formas de muchos devas,

Seran vistas por solo un instante

Y luego desapareceran al momento.

22.21

»Esto perfeccionara muchas buenas fortunas;
Todas las acciones tendran éxito, como se desee;
Las buenas cualidades seran perfeccionadas
—Eso es lo que el Bhagavat ha dicho.

22.22

»Habra victoria suprema y renombre.

Muchos klesas llegaran a su fin.

Los enemigos opuestos seran completamente disipados,
Y siempre habra victoria en la batalla.

22.23

»No habra malos suenos.

Muchos venenos y dafos cesaran.

Cualquiera de las tres malas acciones que se cometa,
Sera purificada por el poder del sutra.

22.24

»Habra fama que se esparcira

Por la totalidad de este Jambudvipa.

Todos los enemigos que guardan rencores
Dirigiran sus agravios unos contra otros(1078).
22.25



»Incluso si hay un enemigo que venga,

Solo al escuchar su nombre seran repelidos.
Las dos partes llegaran a ser felices

Y no dependeran de blandir armas».

22.26

«El rey Brahma(1079) y Sakra,

Los guardianes del mundo, los Cuatro Maharajas,
El yaksa Vajrapani, y

El gran general Samjieya;

22.27

»El rey de los nagas, Anavatapta;

El rey de los nagas(1080), Sagara;

Los kinnaras y devas de la musica(1081);
Los asuras y el sefor de los garudas(1082);
22.28

»La gran diosa Sarasvatr

Y la gran diosa Sri(1083) — [F.126.a]

Esos y los otros sefiores de los devas,
Liderando sus propias asambleas divinas,
22.29

»Haran ofrendas a los buddhas,

Y con mentes siempre gozosas,

Rendiran homenaje al sdtra,

A esta inconcebible joya del Dharma.

22.30

»Estos y muchos otros devas

Se reuniran todos juntos,

Observaran a quienes acumulan meérito,

Y luego se diran unos a otros:

22.31

»“iMiren bien a estos seres!

jPoseen gran mérito y cualidades!

Por el poder de su diligencia en raices virtuosas,
Renaceran con nosotros en nuestros paraisos.
22.32

»“Con veneracion han ido alli

Para escuchar este profundo sdtra.

Hacen ofrendas a la stdpa del Dharma

Para rendir homenaje al verdadero Dharma.
22.33

»“Tienen compasion por todos los seres

Y por eso crean un gran beneficio para ellos,



Forjando asi recipientes para la joya del Dharma
Que reside en estos profundos sutras.

22.34

»“Quienes entren por esta puerta del Dharma
Habran entrado en la naturaleza del Dharma.
Escucharan con mente unidireccional

Este Sdtra de la Sublime Luz Dorada.

22.35

»“Como estos individuos han hecho ofrendas
A incontables cientos de miles de buddhas,
Es por el poder de esas raices virtuosas

Que ahora escuchan este sdtra.

22.36

»“De esta manera, los sefiores de los devas,
La diosa Sarasvati,

La diosa Sri

Y los devas de los Cuatro Maharajas(1084),
22.37

»“E incontables séquitos de yaksas

Que poseen coraje y poderes milagrosos
Vendran siempre desde cada uno de los
Cuatro direcciones para brindar proteccion.
22.38

»"“Srya, Soma, Sakra, el sefior de los devas(1085),
Vayu, Varuna, y Agni(1086),

Visnu, y Skanda,

Y Yama y la diosa Sarasvati(1087),

22.39

»“Los guardianes del mundo, y demas,

Todos los que tienen esplendor y magnificencia,
Protegen a quienes guardan el sutra,

Y nunca se apartan de ellos dia o noche(1088).
22.40

»“Los poderosos sefiores de los yaksas,
Narayana y Mahesvara,

El sefor Samijfieya, y todos los demas;

Los veintiocho yaksas; [F.126.b]

22.41

»"Y también los cien mil yaksas

Que tienen poderes milagrosos y gran fuerza
Vendran siempre a lugares de peligro

Y daran proteccion a esos individuos.



22.42

»“Vajrapani, el rey de los yaksas,

Con un séquito de quinientos

Y una gran asamblea de bodhisattvas
Vendran siempre a brindarles proteccion.
22.43

»“Maniraja(1089), el sefor de los yaksas,

Y similarmente, el Rey Excelencia Completa,
Atavika, Kubera,

Pingala, y Kapila —

22.44

»“Estos y otros reyes yaksas,

Junto con séquitos de quinientos yaksas,
Vendran todos a dar su proteccion(1090).
22.45

»“Citrasena y Gandharva,

Jinaraja y Jinarsabha,

Manikantha y Nilakantha,

Varsadhipati, todos esos,

22.46

»"Y Supremamente Victorioso y Mahakala(1091),
Y similarmente también Svarnakesin(1092),
Paricika, y Chagalapada,

Y similarmente también Mahabhaga,
22.47

»“Pranalin(1093) y Protector del Dharma,
Rey de los Monos(1094),

Saciroma y Suryamitra(1095),

Y también Ratnakesa brindaran proteccion.
22.48

»“Gran Pranili y Nakula,

Candana y Kamasrestha,

Narayana y Haimavata,

Y similarmente también Satagirista —
22.49

»“Todos ellos tienen grandes poderes milagrosos,
Son muy valientes y poderosos.

Si ven a alguien que guarda este sutra,
Vendran todos a brindar proteccion.

22.50

»"Anavatapta, el rey naga,

El rey de los nagas Sagara(1096),



Elapatra y Mucilinda,

Y Nanda y Upananda,

22.51

«"“Estos, entre cien mil nagas,

Poseedores de poderes milagrosos y majestad,
Brindan proteccion a los guardianes del sutra

Y por eso estan siempre presentes dia y noche.
22.52

»“Bali y Rahu,

Vemacitra y Samvara,

Kharaskandha y Gran Vacio,

Y similarmente también Prahladana,

22.53

»"Y todos los demas reyes asura,

Una incontable asamblea de devas

Con gran fuerza y coraje supremo,

Vendran todos a brindar su proteccion(1097).
22.54

»"“Hariti, la madre de los espiritus,

Con su séquito de quinientos yaksas, [F.127.a]
Vendra siempre a brindar proteccion

Ya sea que la persona esté dormida o despierta.
22.55

»“Canda y Candalika,

Y también la yaksini Candika(1098),

Gran Concha(1099) y Katadanti,

Y Ladrona del Aspecto de Todos los Seres(1100) —
22.56

»“Las multitudes de ese tipo de deidades,
Todas con gran fuerza y poder milagroso,
Protegen siempre a los poseedores de este sdtra
Y nunca se apartan de ellos dia y noche.

22.57

»“La gran dama Sarasvati

E innumerables diosas;

La dama, la diosa Sri,

Y su numeroso séquito;

22.58

»“La diosa de esta gran tierra;

Las diosas de cosechas, parques(1101) y bosques;
Las diosas de arboles, rios y vientos(1102);

Y las diosas de caityas, y demds —



22.59

»“Estas y todas las demas diosas,

Con gran alegria surgiendo en sus mentes,
Vendran todas a brindar proteccion

A aquellos que son poseedores(1103) de este sutra.
22.60

»“Si ven a los poseedores de este sltra,
Aumentaran su vida, color y fuerza

Y los adornaran, dia y noche,

Con magnificencia y buenas cualidades.

22.61

»“También pondran fin

A todos los malos augurios de planetas y asterismos lunares,
A la ocurrencia de ruina y desastres,

Y a ver malos presagios en los suenos.

22.62

»"Ademas, la diosa de esta gran tierra,

Quien tiene majestad y fuerza perdurables,
Siempre sera satisfecha por el sabor del Dharma
Mediante el poder de este sutra.

22.63

»“Incluso si la fertilidad de la tierra ha descendido
Hasta cien yojanas de profundidad,

Ella(1104) hara que la fertilidad de la tierra ascienda
Y enriquezca esta gran tierra(1109).

22.64

»“La fertilidad de la tierra se elevara

Desde sesenta y ochocientos mil(1106)

Yojanas de profundidad en la tierra,

Desde tan lejos como su base de vajra.

22.65

»“Por el poder de escuchar este rey de los satras,
Se obtiene una gran acumulacién de meérito,

Y todos en las vastas asambleas

De los devas obtendran el beneficio.

22.66

»“Ademas, las multitudes de devas

Estaran dotadas de fuerza y luz.

Siempre estaran felices con dicha perfecta

Y eliminaran todo signo de degeneracion. [F.127.b]
22.67

»“Las diosas(1107) de frutos, cosechas y bosques



Que estan dentro de este Jambudvipa
Estaran constantemente gozosas en mente
Por la bendicion(1108) de este sutra.

22.68

»“Todas las cosechas seran excelentes,

Y en todas partes, flores sublimes

Y todos los granos se multiplicaran

Para que esta gran tierra florezca.

22.69

»“Las multitudes de arboles frutales

Y todos los muchos parques y bosques(1109)
Tendran todos flores perfectas(1110),

Y aromas encantadores impregnaran siempre.
22.70

»“La multitud de plantas y arboles

Producira flores excelentes

Y frutos deliciosos;

Todos los lugares estaran colmados de ellos.
22.71

»"A lo largo de este Jambudvipa,

Todas las innumerables doncellas naga
Experimentaran mentes llenas de alegria;
Entraran en todas partes,

22.72

»"Y todos los estanques se llenaran con

El crecimiento de muchos tipos de flores,
Asi como de lotos blancos

Y de lotos tanto azules como rojos.

22.73

»“Por la bendicion de este sitra,

El cielo estara despejado y sin obstrucciones.
Nubes y nieblas seran completamente disipadas,
Y toda oscuridad sera iluminada.

22.74

»“Mil rayos de luz solar radiante brillaran
Para que una luz pura e inmaculada,

Por el poder de este rey de los sdtras,

llumine todo el circulo de los cuatro continentes.
22.75

»“Por la bendicion de este sutra,

Todos los devas juntos



Crearan un palacio divino

Hecho de oro del rio Jambda.

22.76

«“Cuando el sol y la luna surgen por primera vez(1111),
Al ver este continente, se llenaran de alegria,
Y lo iluminaran completamente

Con una gran luz constante.

22.77

»“De todos los estanques de lotos

Que hay en esta gran tierra,

Ninguno dejara de florecer

Cuando sean iluminados por el sol.

22.78

»“Dentro de este Jambudvipa,

Todas las cosechas, frutos y hierbas
Maduraran y seran excelentes

Y llenaran toda la gran tierra.

22.79

»“Por la bendicion de este sitra,

Los asterismos lunares no sobrepasaran
Las ubicaciones de la luz de la luna y el sol, [F.128.a]
Y los vientos soplaran y las lluvias caeran en los momentos adecuados.
22.80

»"A lo largo de todo este Jambudvipa,
Excelentes cosechas creceran en las tierras
Dondequiera que este sitra esté presente.
Sera superior a otros lugares(1112).

22.81

»"“Quien promulgue y recite

Este Sutra de la Sublime Luz Dorada
Obtendra mérito superior,

Al igual que los lugares donde se ensena”».
22.82

Entonces la gran diosa SrTy la multitud de otros devas, al escuchar las palabras
pronunciadas por el Bhagavat, se llenaron de alegria y aspiraron a proteger con
devocion a quienes sostienen este rey de los sutras, para que no sean afligidos por la

miseria y siempre alcancen la felicidad.
22.83

Aqui concluye «Proteccion y Cuidado de los Devas y Yaksas», el vigesimosegundo

capitulo del «Sdtra del Victorioso Rey Supremo, la Sublime Luz Doradan».
Capitulo 23: La Profecia
23.1



Después de que el Tathagata enseno extensamente el Dharma en medio de la gran
asamblea, el bodhisattva Ruciraketu y sus dos hijos, RUpyaketu y Rupyaprabha,
solicitaron la profecia de su logro de la iluminacién mas elevada y completa.

23.2

En ese momento, diez mil devas, encabezados por Jvalanantaratejoraja, descendieron
juntos del paraiso Trayastrimsa. Se presentaron ante el Bhagavat, inclinaron sus
cabezas ante sus pies en homenaje, se sentaron a un lado y escucharon el Dharma
ensefnado por el Bhagavat.

23.3

El Bhagavat dijo entonces al bodhisattva Ruciraketu: «Tu, en un tiempo futuro después
de que incontables, innumerables cientos de miles de quintillones de eones hayan
pasado, alcanzaras la iluminacion mas elevada y completa de la perfecta budeidad en
el reino mundial Suvarnaprabha. [F.128.b]

23.4

»Apareceras en el mundo como un tathagata arhat samyaksambuddha, dotado de
sabiduria y conducta virtuosa, un sugata, conocedor de los seres del mundo, un guia
insuperable que doma a los seres, un maestro de devas y humanos, un buddha, un
bhagavat, que llevara el nombre Rey de la Montafa de Oro y Joyas.

23.5

»Después de que ese tathagata haya entrado en el nirvana y el Dharma que enseno
haya desaparecido, en ese momento este hijo mayor, Rupyaketu, se convertira en el
regente de ese tathagata en el mismo mundo. En ese tiempo, su nombre sera
cambiado a Cima Completamente Pura, y alcanzara la perfecta budeidad y se
convertira en un tathagata arhat samyaksambuddha, dotado de sabiduria y conducta
virtuosa, un sugata, conocedor de los seres del mundo, un guia insuperable que doma
a los seres, un maestro de devas y humanos, un buddha, un bhagavat, que llevara el
nombre Luz de los Adornos Dorados.

23.6

»En ese momento, cuando ese tathagata haya entrado en el nirvana y el Dharma que
enseno haya desaparecido, este hijo menor, Rupyaprabha, se convertira en el regente
de ese tathagata, y en ese mundo alcanzara la perfecta budeidad y se convertira en un
tathagata arhat samyaksambuddha, dotado de sabiduria y conducta virtuosa, un
sugata, conocedor de los seres del mundo, un guia insuperable que doma a los seres,
un maestro de devas y humanos, un buddha, un bhagavat, que llevara el nombre
Suvarnaprabhan.

23.7

Esa fue la profecia. Esos diez mil devas también escucharon entonces la profecia para
esos tres grandes seres. [F.129.a] Cuando escucharon de esta manera este sublime y
supremo rey de los sutras, sus mentes se llenaron de alegria y se volvieron puras e
impecables, como el espacio.

23.8

Entonces el Bhagavat, conociendo en su mente la maduracion de las raices virtuosas



de esos diez mil devas, profetizd su gran iluminacion, diciendo: «Devas, después de
que muchos incontables, innumerables cientos de miles de quintillones de eones
futuros hayan pasado, alcanzaréis la iluminacion mas elevada y completa de la
perfecta budeidad en un reino mundial llamado Salendradhvajagravati(1113). Seréis de
la misma familia(11174), el mismo clan y tendréis el mismo nombre. Todos tendréis un
nombre perfecto con diez componentes: Prasannavadanotpalagandhakdita(1115). De
esta manera, apareceréis sucesivamente en el mundo como diez mil buddhas».

23.9

Entonces la diosa del Arbol Bodhi dijo al Bhagavat: «Bhagavat, estos diez mil devas
vinieron del paraiso Trayastrimsa para escuchar el Dharma y se presentaron ante el
Bhagavat. ; Por qué razon el Tathagata les ha dado la profecia de su logro de la
iluminaciéon mas elevada y completa de la perfecta budeidad? No he escuchado que
estos devas hayan meditado excelentemente en las seis perfecciones y hayan
soportado dificultades, ni que hayan donado sus manos, pies, cabezas, 0jos,
piernas(1116), cerebros(1117), sirvientes, hijos, esposas, elefantes, bueyes(1118),
caballos, carruajes, esclavos, esclavas, mensajeros, hogares, parques, bosques, oro,
plata, berilos, corales blancos, esmeraldas, corales rojos, cristales(1119), conchas,
comida, bebida, ropa, camas o medicinas para enfermedades. [F.129.b] Incontables
cientos de miles de otros bodhisattvas han ofrecido muchas ofrendas de requisitos a
incontables cientos de miles de quintillones de buddhas pasados, y asi cada uno de
esos bodhisattvas ha obtenido la profecia de su iluminacion solo después de que
innumerables eones sin fin hayan pasado.

23.10

»Bhagavat, ;mediante qué causas y condiciones, mediante qué conducta suprema y
mediante la siembra de qué raices virtuosas han llegado estas deidades desde su
paraiso y, al escuchar el Dharma por un breve tiempo, han obtenido sus profecias?
Suplico al Bhagavat que me lo explique y disipe la red de mis dudas».

23.11

El Bhagavat dijo a la diosa del Arbol Bodhi: «Noble diosa, es como has dicho. Todos
estos han obtenido la profecia después de cumplir las causas y condiciones de
excelentes raices virtuosas y soportar dificultades con dedicacion y diligencia. Esta
multitud de devas ha abandonado los cinco placeres sensoriales en sus perfectos y
sublimes palacios divinos y ha venido a escuchar este Sutra de la Sublime Luz Dorada,
de modo que al escuchar el Dharma, sus mentes desarrollaron reverencia por este
satra. Se volvieron libres de faltas, como berilos completamente puros. Ademas,
escucharon la profecia para estos tres bodhisattva mahasattvas. Ademas, en el
pasado, durante mucho tiempo han llevado a cabo una conducta verdadera, hicieron un
gran compromiso, y debido a esas causas y condiciones, he profetizado su logro de la
iluminacion mas elevada y completa de la budeidad en un tiempo futuro».

23.12

La diosa del Arbol Bodhi, al escuchar las palabras del Bhagavat, se llené de alegria y
conviccion en ellas.



23.13

Aqui concluye «La Profecia», el vigesimotercer capitulo del «Sutra del Victorioso Rey
Supremo, la Sublime Luz Dorada». [F.130.a]

Capitulo 24: Curacion Completa de las Enfermedades

24.1

El Bhagavat dijo a la diosa del Arbol Bodhi: «<Noble diosa, escucha con atencidn y retén
esto perfectamente en tu mente. Hoy te ensefaré las plegarias pasadas de estos diez
mil devas que fueron causas y condiciones.

24.2

»Noble diosa, en el pasado, en un tiempo remoto, hace eones incontables,
innumerables e inconcebibles, en ese entonces, el tathagata arhat samyaksambuddha,
dotado de sabiduria y conducta virtuosa, el sugata, conocedor de los seres del mundo,
el guia insuperable que doma a los seres, el maestro de devas y humanos, el buddha, el
bhagavat llamado Ratnasikhin aparecio en el mundo.

24.3

»Noble diosa, en ese tiempo, después de que ese bhagavat hubo entrado en el nirvana,
cuando el verdadero Dharma habia desaparecido y solo quedaba la apariencia externa
del Dharma, habia un rey llamado Suresvaraprabha que gobernaba(1120)
constantemente al pueblo de acuerdo con el verdadero Dharma, como si fuera su
padre y madre.

24.4

»En ese tiempo, en la tierra del rey habia un mercader principal(1121) llamado
Jaladhara(1122), quien era muy versado en medicina y conocia perfectamente las ocho
ramas del Ayurveda(1123). El sanaba a los seres, salvandolos de todos los
sufrimientos que surgen del desequilibrio entre los cuatro grandes elementos.

24.5

»Noble diosa, en ese tiempo, el mercader principal Jaladhara tenia un hijo llamado
Jalavahana, quien era atractivo y hermoso, y toda una multitud anhelaba contemplarlo.
Tenia una mente naturalmente agil, comprendia los tratados y no habia nada que
ignorara sobre letras, dibujo, calculos(1124) y nimeros.

24.6

»En ese tiempo, incontables cientos de miles de seres en la tierra de ese rey eran
atormentados por varios tipos de sufrimiento de enfermedades, de modo que no habia
ni la mas minima felicidad en sus mentes. [F.130.b]

24.7

»Entonces Jalavahana, el hijo del mercader principal, vio a esos incontables cientos de
miles de seres experimentando el sufrimiento de las enfermedades, y una gran
compasion surgio en su mente. Pensd: “Estos incontables seres estan afligidos por
terribles sufrimientos, y mi padre, el mercader principal(1125), es muy habil en
tratamientos médicos. Conoce perfectamente las ocho ramas del Ayurveda y puede
curar las diversas enfermedades que surgen del aumento y disminucidn de los cuatro
grandes elementos. Pero debido a que es anciano, decrépito y fisicamente débil y



disminuido, camina apoyandose en un baston, y por lo tanto no puede ir a las aldeas,
ciudades y pueblos a salvar a la gente del sufrimiento de las enfermedades, ni puede
salvar a incontables cientos de miles de seres afligidos por enfermedades muy graves.
Por lo tanto, hoy iré ante mi padre, el gran médico, y le pediré los tratamientos médicos
secretos que curan las enfermedades. Luego, cuando los conozca, iré a las aldeas,
ciudades y pueblos para salvar a las personas de diversas enfermedades y hacer que
experimenten felicidad por mucho tiempo”»(1126).

24.8

»Habiendo pensado eso, el hijo del mercader principal fue ante su padre, inclind su
cabeza en homenaje a los pies de su padre y, con las palmas unidas en reverencia, se
sento a un lado. Sentado en un lugar particular, le hizo preguntas a su padre a través de
estos versos:

24.9

«“Pido los tratamientos médicos

Para Illevar curacion a los seres,

Asi que mirame con bondad, amado padre,

Mientras te solicito que me ensenes las instrucciones”»(1127).

24.10

«"¢,De qué manera, cuando el cuerpo se deteriora(1128),

Los grandes elementos aumentan y disminuyen?

¢Y también cuales son los periodos de tiempo

En que ocurren numerosas enfermedades?

24.11

«"¢Qué comida y bebida se requiere

Para experimentar salud

De modo que el poder del calor en el cuerpo

No decline ni sea dahado?

24.12

«“Las enfermedades de los seres son de cuatro tipos:

Son las enfermedades del aire, la bilis,

La flema y su combinacion.

¢De qué manera pueden ser sanadas? [F.131.a]

24.13

«"¢En qué momentos surge la enfermedad del aire?

¢En qué momentos surge la enfermedad de la bilis?

¢En qué momentos surge la enfermedad de la flema?

¢En qué momentos surge la enfermedad combinada?”»

24.14

»Al escuchar la suplica del hijo del mercader principal, el padre recité estos
versos(1129):

24.15

«"Hoy, basandome en los tratamientos



Médicos de los antiguos rsis,

Te ensenaré en las etapas apropiadas.

Escucha bien y luego cura a los seres”»(1130).
24.16

«“Tres meses son la temporada de primavera,
Tres meses se llaman verano,

Tres meses pertenecen al otofio,

Y tres meses se llaman invierno.

24.17

«"En relacion con estos en términos de un afo,

Se sabe que estan en grupos de tres.

Si se categorizan en grupos de dos,

Entonces hay seis dentro de un ano”.

24.18

«“Los dos primeros son la temporada de flores,

El tercero y cuarto son la temporada de calor,

El quinto y sexto son la temporada de lluvias,

El séptimo y octavo son la temporada de otofo,
24.19

»"“El noveno y décimo son la temporada de frio,

Y los dltimos dos son la temporada de nieve.

De esa manera, conoce sus diferencias

Y administra medicina que no sea contraria”»(1131).
24.20

«"Si se proporcionan comida y bebida adecuadas
De acuerdo con estas estaciones,

Se digeriran rapidamente en el estomago,

Y muchas enfermedades no ocurriran.

24.21

«"“Cuando hay cambios en las estaciones,

Los cuatro grandes elementos cambian alrededor
Y no puede haber medicina sanadora,

Y el sufrimiento de la enfermedad definitivamente ocurrira.
24.22

«"El médico debe conocer las cuatro estaciones
Y también debe conocer los seis periodos de tiempo,
Y, conociendo los siete elementos del cuerpo,
Debe proporcionar comida y medicina apropiadas.
24.23

«“Cuando una enfermedad se localiza dentro

De un elemento de sabor, dentro de la sangre,



Carne, huesos, médula y cerebros,

Conoce si puede ser curada o no.

24.24

«"Hay cuatro tipos de enfermedades:

Las del aire, la bilis y la flema,

Y también las de su combinacion.

Conoce los momentos en que estan activas.

24.25

«"En la temporada de primavera, es la flema la que se mueve.
En verano, es la enfermedad del aire la que ocurre.

En la temporada de otono, es la bilis la que aumenta.

En invierno, las tres ocurren simultaneamente.

24.26

«"Y en la primavera(1132), la comida debe ser amarga, astringente y picante(1133);
En verano(1134), debe ser oleosa, picante(1135), salada y acida;
En otofio, debe ser fria, dulce y oleosa; [F.131.b]

En invierno, astringente, acida, oleosa y dulce.

24.27

«"“Si alguien consume conforme

Cualquier medicina, comida o bebida

Que deba consumirse en estas cuatro estaciones,

Entonces muchas enfermedades no ocurriran.

24.28

«“Después de comer, esta el poder de la flema.

Es durante la digestion que hay actividad de bilis.

Tras la digestion, surge el poder del aire.

Debes conocer las enfermedades en relacion con esos momentos.
24.29

«“Cuando se conoce la raiz de una enfermedad,

Proporciona la medicina correspondiente para esa enfermedad.
Las enfermedades tienen formas particulares e individuales,
Pero debes conocer sus raices en el pasado.

24.30

«"Para enfermedades del aire, da lo que tenga aceite.

Para enfermedades de bilis, los laxantes son buenos.

Para enfermedades de flema, usa eméticos.

Para una combinacion, se necesitan los tres tratamientos.
24.31

«"Aquello que tiene aire, bilis y flema

Es lo que se conoce como combinacion.

El momento en que ocurre la enfermedad es conocido,

Pero la naturaleza de la enfermedad debe ser conocida.



24.32

«"Alcanzando un diagndstico al examinar de esa manera,
Da el tratamiento médico que concuerde con el tiempo.
Si la comida, bebida y medicina no son enemigas,
Entonces eso es lo que se llama un médico habil.
24.33

«"Si se conocen las ocho ramas del Ayurveda,

Eso incluira todos los tratamientos médicos.

Cuando estos han sido dilucidados,

Las enfermedades de los seres seran curadas.

24.34

«“Son sangria, heridas,

Afecciones corporales y demonios;

Venenos virulentos y nifios;

Y prolongacion de la vida y virilidad.

24.35

«“Primero, se examina el cutis de la persona,

El habla y la naturaleza.

Después se les pregunta sobre sus suenos,

Y entonces se sabra si es aire, bilis o flema.

24.36

«"Si el cabello de una persona es delgado y en mal estado,
Y la naturaleza de su mente es inestable,

Si habla mucho y tiene suefos de volar,

Entonces su naturaleza es la del aire.

24.37

«"Si tienen cabello blanco siendo jovenes

Y sudan abundantemente(1136),

Tienen una mente clara y suefios de fuego,

Entonces su naturaleza es la de la bilis.

24.38

«“Si la mente es estable y el cuerpo recto y uniforme;
Se preocupan por detalles y tienen cabello brillante y graso;
Y si ven agua y sustancias blancas en sus suefos,
Entonces sabe que esta es la naturaleza de la flema.
24.39

«"En cuanto a tener la naturaleza de combinacion,
Algunos tienen dos y algunos tienen tres,

Pero sabe que su naturaleza sera

Cualquiera que sea el aspecto dominante.

24.40

«“Cuando hayas entendido cuél es su naturaleza, [F.132.a]



Entonces da el tratamiento médico que concuerde con la enfermedad.

Si no hay senales de muerte inminente,

Esa es una persona que puede ser curada”.

24.41

«“Conoce las senales de muerte como

Las facultades que perciben incorrectamente,

Difamar a los gurds y médicos,

Y enojarse con la familia.

24.42

«“Los ojos cruzados, el cutis palideciendo,

La lengua volviéndose negra, las fosas nasales distorsionadas,

Los I6bulos de las orejas oscureciéndose(1137),

Y el labio inferior caido son sefiales de muerte.

24.43

«“La mirobalana en una forma

Tiene los seis aspectos del sabor.

Disipa toda enfermedad, y asi es

El rey impecable de toda medicina.

24.44

«“Las tres frutas(1138) y los tres picantes(1139)

Son los mas faciles de encontrar entre las medicinas.

Melaza, miel, leche y mantequilla:

Estas pueden sanar muchas enfermedades.

24.45

«"“Otras medicinas aparte de esas

Deben incrementarse segun la enfermedad.

Primero, desarrolla una motivacion compasiva

Sin ninguna preocupacion por riqueza o ganancia.

24.46

«"“Te he ensehado el tesoro

Del tema de sanar enfermedades.

Si a través de esto curas a los seres,

Se alcanzara un resultado infinito”»(1140).

24.47

»Entonces, noble diosa, Jalavahana, el hijo del mercader principal, habiendo aprendido
el significado de las ocho ramas del Ayurveda directamente de su padre, y habiendo
escuchado y aprendido perfectamente el aumento y disminucion de los cuatro grandes
elementos, las estaciones adversas y las practicas de tratamientos médicos, tuvo el
conocimiento que le permitié sanar muchas enfermedades, asi que recorri6 esta y
aquella aldea, ciudad y pueblo mercantil.

24.48

»Para alegrar con excelentes palabras a los muchos cientos de miles de seres que



acudian a él sufriendo enfermedades, les dijo: “iSoy un médico! jSoy un médico! Y
porque soy muy habil en tratamiento médico, hoy los sanaré a todos de sus muchas
enfermedades”.

24.49

»Noble diosa, en ese tiempo, muchos cientos de miles de seres [F.132.b] fueron
alegrados por las excelentes palabras pronunciadas por el hijo del mercader principal, y
le permitieron curarlos. Entonces, los incontables cientos de miles de seres afligidos
por enfermedades graves se volvieron jubilosos y deleitados al escuchar esas
palabras; escucharon una maravilla extraordinaria. Por lo tanto, mediante esas causas
y condiciones, todo el sufrimiento por enfermedades fue sanado y terminado; su fuerza
disminuida fue restaurada, y quedaron curados para volver a ser como antes de su
enfermedad.

24.50

»Ademas, noble diosa, en ese tiempo, incontables cientos de miles de seres que
sufrian enfermedades extremadamente graves e incurables se reunieron ante el hijo
del mercader principal y le suplicaron que los sanara, y en ese momento, mediante
maravillosos tratamientos médicos, los curo a todos.

24.51

»Noble diosa, en ese tiempo, ese hijo del mercader principal sané a muchos cientos de
miles de quintillones de seres afligidos por el sufrimiento de enfermedades en todo
ese reinoy.

24.52

Aqui concluye «Curacion Completa de las Enfermedades», el vigesimocuarto capitulo
del «Sdtra del Victorioso Rey Supremo, la Sublime Luz Doradan».

Capitulo 25: Jalavahana, el Hijo del Mercader Principal

25.1

Entonces el Bhagavat dijo a la diosa del Arbol Bodhi: «Noble diosa, en ese tiempo,
Jalavahana, el hijo del mercader principal, habia curado previamente a los seres de
todo el sufrimiento de enfermedades en el reino del Rey Suresvaraprabha, de modo que
se habian recuperado y recuperado la salud que antes poseian. En ese momento, los
muchos seres que habian sido curados de sus enfermedades acumularon muchas
acciones meritorias y realizaron vastos actos de generosidad, y ellos mismos
prosperaron. Por lo tanto, todos fueron juntos ante el hijo del mercader principal y, con
veneracion, dijeron: “jHijo del gran mercader principal, es excelente, excelente que
hayas desarrollado mérito extremadamente excelente y nos hayas beneficiado y
permitido vivir felices! Eres un rey de la sanacion con gran poder y un bodhisattva con
amor y compasion. jAl ser completamente habil en tratamientos médicos, curaste
perfectamente a incontables seres del sufrimiento de las enfermedades!” De esa
manera, lo alabaron por todas las aldeas y ciudades. [F.133.a]

25.2

»Noble diosa, en ese tiempo, el hijo del mercader principal y su esposa,



Jalambujagarbha(1141), tenian dos hijos. El nombre de uno era Jalambara y el nombre
del otro era Jalagarbha.

25.3

»Jalavahana tomd entonces a sus dos hijos y, habiendo pasado por aldeas, ciudades y
pueblos mercantiles, eventualmente atraveso un desierto muy desolado. Alli vio
chacales, lobos, zorros, mandriles, buitres y muchas otras bestias salvajes que comen
carne y beben sangre, corriendo y volando en una direccion. El hijo del mercader
principal se preguntd: “;Cual puede ser la razdn por la que estos animales salvajes
corren y vuelan en una direccion? Los seguiré por un tiempo para descubrir por qué”.
25.4

»Los siguid y llegd a un gran lago llamado Atavisambhava, que casi se habia secado
por completo. En ese lago habia muchos peces.

25.5

»Cuando los vio, una gran compasion surgio en su mente. En ese momento, una diosa
del arbol revel6 la mitad superior de su cuerpo y dijo: “iExcelente, excelente! Noble,
tienes un nombre significativo —Jalavahana— y puedes compadecerte de estos peces,
y por lo tanto les daras agua. Esto se debe a dos causas y circunstancias: tu nombre,
Jalavahana, significa ‘traer agua’y ‘dar agua’(1142). jHoy debes actuar de acuerdo con
tu nombre!”

25.6

»Entonces Jalavahana pregunté a la diosa del arbol: “; Cuantos peces hay?”.

»La diosa del arbol respondid: “Su numero es de diez mil”.

25.7

»Noble diosa, cuando el hijo del mercader principal escuchd de la diosa cuantos peces
habia, desarroll6 una motivacion de compasion aun mayor.

25.8

»En ese momento, el sol golpeaba el gran lago y solo quedaba un poco de agua, de
modo que esos diez mil peces estaban al borde de la muerte, sus cuerpos
retorciéndose. Al ver al hijo del mercader principal(1143), con esperanza en sus mentes
y ojos siempre fijos, lo siguieron, mirandolo. [F.133.b]

25.9

»Cuando el hijo del mercader principal vio eso, corrio en las cuatro direcciones con la
esperanza de encontrar agua, pero no encontro ninguna. Sin embargo, en una direccion
vio un gran arbol(1144). Lo escald, corté ramas y hojas, y creé una sombra para los
peces.

25.10

»Ademas, busco la fuente del agua que alimentaba este lago y vio un gran rio llamado
Jalagama. En ese tiempo, habia muchos pescadores en las orillas de ese rio, y para
obtener esos peces habian detenido el flujo del rio en un lugar aguas arriba donde
habia un gran precipicio. Seria tan dificil corregir donde el rio habia sido desviado que
penso: “Este es un precipicio tan grande y profundo que ni siquiera cien mil hombres



trabajando durante tres meses podrian atravesarlo(1145), asi que ni hablar de que yo
podria hacerlo solo”.

25.11

»Entonces el hijo del mercader principal regresé rapidamente a su ciudad y fue ante el
Rey Suresvaraprabha(1146), incliné su cabeza ante sus pies, se sento a un lado y, con
las palmas unidas en reverencia, dijo: “Sané las diversas enfermedades de los subditos
en el dominio del gran rey de modo que todos fueron felices, y mientras recorria la
tierra, llegué a un desierto. Alli vi un lago llamado Atavisambhava, cuya agua casi habia
desaparecido por completo, y en él habia diez mil peces que pronto moririan al ser
secados por el sol. jGran rey! Mirame con amor, compasion y bondad y concédeme por
un tiempo veinte elefantes para transportar agua. Asi como salvé las vidas de muchas
personas enfermas, yo(1147) salvaré las vidas de esos peces”.

25.12

»El gran rey ordend entonces al primer ministro: “jProporciona rapidamente a este rey
de los médicos elefantes!”.

25.13

»En ese momento, el primer ministro, obedeciendo la orden del rey, dijo al hijo del
mercader principal: “iOh gran ser! [F.134.a] Ve ti mismo al corral de elefantes, elige los
veinte elefantes que desees, tomalos y trae beneficio a los seres para que obtengan
felicidad”.

25.14

»Entonces Jalavahana, con sus dos hijos, tomo veinte elefantes, pidio prestadas
muchas bolsas(1148) de una taberna(1149), fue al lugar donde el rio estaba
interrumpido, llend las bolsas con agua, las cargo en los elefantes, las llevo al lago y
las vacio en él, de modo que se llend y se extendié como antes.

25.15

»Noble diosa, en ese tiempo, el hijo del mercader principal caminé alrededor de los
cuatro lados del lago, observandolo, y muchos peces lo siguieron, agolpandose en la
orilla. Entonces el hijo del mercader principal penso: “; Por qué estos peces me siguen?
Sin duda es porque estan atormentados por el fuego del hambre y me piden comida,
asi que les daré de comer”.

25.16

»Jalavahana, el hijo del mercader principal, dijo entonces a sus hijos(1150): “Tomen el
elefante mas fuerte y vayan rapidamente a casa y diganle a mi padre, el mercader
principal, que redna todo lo comestible en la casa —lo destinado para mis padres y lo
destinado para mi esposa, hijos, sirvientes y sirvientas— y que me lo traiga”.

25.17

»Entonces los dos hijos, obedeciendo a su padre, montaron el elefante mas fuerte, se
apresuraron a casa, fueron ante su abuelo y le dijeron en detalle lo que se les habia
ordenado, obtuvieron todo lo comestible en la casa, lo cargaron rapidamente en el
elefante y regresaron apresuradamente con su padre junto al lago.



25.18

»Cuando Jalavahana los vio llegar, su cuerpo y mente se llenaron de felicidad, deleite y
alegria. Tomo la comida y la esparci6 por todo el lago. Los peces obtuvieron la comida
y todos quedaron saciados.

25.19

»Entonces pensd: “He dado comida a los peces y salvado sus vidas. jEn el futuro, que
pueda dar el alimento del Dharma y satisfacer a un numero infinito de seres!” [F.134.b]
25.20

»También penso: “En el pasado, en un bosque solitario, vi y escuché(1157) a un bhiksu
que leia un sdtra Mahayana que ensefiaba el profundo Dharma de las doce fases del
origen dependiente. Ademas, también enseno de ese sutra que cualquiera que escuche
el nombre del Tathagata Ratnasikhin en el momento de su muerte renacera en una
existencia superior. Por lo tanto, hoy ensefaré a los peces el profundo Dharma del
origen dependiente y también recitaré el nombre del Tathagata Ratnasikhin. Hay dos
tipos de seres en este Jambudvipa: aquellos que tienen fe completa en el Mahayana y
aquellos que no creen en él y lo difaman, asi que aumentaré a aquellos que en sus
mentes tienen creencia en él"»(1152).

25.21

»En ese momento, el hijo del mercader principal penso: “jEntraré en este lago y
ensefaré el Dharma profundo extremadamente maravilloso a estos muchos peces!”.
Habiendo pensado eso, entro al agua.

25.22

»Recitd: “iRindo homenaje al pasado Tathagata Arhat Samyaksambuddha, dotado de
sabiduria y conducta virtuosa, el sugata, conocedor del mundo, el ser insuperable, el
guia que doma a los seres, el maestro de devas y humanos, el buddha, el Bhagavat
Ratnasikhin! Anteriormente, cuando este tathagata practicaba la conducta bodhisattva,
hizo este compromiso: ‘Que cualquiera en los reinos mundiales en las diez direcciones
que escuche mi nombre en el momento de su muerte, después de fallecer, renazca
como un deva en Trayastrimsa”.

25.23

»Jalavahana ensefo entonces a esos peces el maravilloso Dharma profundo con estas
palabras: “Porque esto existe, aquello existe; porque esto se produce, aquello se
produce. Asi, debido al factor de la ignorancia, hay formacidn; debido al factor de la
formacidn, hay conciencia; [F.135.a] debido al factor de la conciencia, hay nombre y
forma; debido al factor del nombre y la forma, hay los seis ayatanas; debido al factor
de los seis ayatanas, hay contacto; debido al factor del contacto, hay sensacion,; debido
al factor de la sensacion, hay anhelo,; debido al factor del anhelo, hay apego; debido al
factor del apego, hay devenir; debido al factor del devenir, hay nacimiento, debido al
factor del nacimiento, hay vejez, muerte, miseria, lamento, sufrimiento(1153) y
angustia. De esa manera se produce esta gran masa de nada mas que
sufrimiento(1154).



25.24

»“Si esto cesa, entonces aquello cesa. Asi, mediante el cese de la ignorancia, la
formacion cesa; mediante el cese de la formacidn, la conciencia cesa; mediante el
cese de la conciencia, el nombre y la forma cesan; mediante el cese del nombre y la
forma, los seis ayatanas cesan; mediante el cese de los seis ayatanas, el contacto
cesa; mediante el cese del contacto, la sensacidon cesa; mediante el cese de la
sensacion, el anhelo cesa; mediante el cese del anhelo, el apego cesa; mediante el
cese del apego, el devenir cesa; mediante el cese del devenir, el nacimiento cesa;
mediante el cese del nacimiento, la vejez y la muerte cesan; mediante el cese de la
vejez y la muerte, la miseria, el lamento, el sufrimiento y la angustia cesan. De esa
manera, esta gran masa de nada mas que sufrimiento cesara”.

25.25

»Habiendo ensefado este Dharma, luego también ensefno la dharani que es igual a las
doce fases del origen dependiente(1155):

25.26

tadyatha | vicani vicani vicani samscani samscani samscani bhisini bhisini bhisini,
svaha [ tadyatha [ nimini nimini nimini sadhini sadhini sadhini saprasini saprasini
saprasini svaha | tadyatha | vetrani vetrani vetrani trisinini trisinini trisinini upadhini
upadhini upadhini svaha | tadyatha | bhavini bhavini bhavini satini satini satini samanini
samanini samanini svaha |

25.27

En ese momento, cuando el Bhagavat [F.135.b] ensefd las causas pasadas del hijo del
mercader principal a la gran asamblea, la asamblea de devas y humanos se maravillo
enormemente y lo alabd(1156).

25.28

Entonces los Cuatro Maharajas, cada uno desde su lugar individual, dijeron en una sola
voz:

25.29

«jExcelente! Sakya, Sefior de los Munis, has

Eliminado el mal karma y aumentado el mérito

Al ensefar el Dharma del vidyamantra

Que es igual a las doce fases.

25.30

»Nosotros también, si un mantra es recitado,

Daremos proteccion al Dharma,

Y si alguien actua en contra de él

Y no lo sigue correctamente,

25.31

»La cabeza de esa persona estallara en siete partes

Como la punta de una planta de albahaca(1157).

Recitaremos el vidyamantra

Una vez en presencia del Bhagavat.



25.32

tadhyatha hirimigate gandhari candhari dharijebhare sihibhari pure pure gugumti
khiramati dhadhimukhi laurubha murubhi kucumurugandhe turu turu turu virye
adhisiddhi davabbye dhadavabye uste ustabaddhe anle badhe padumabaddhe
asumabaddhe svaha |(1158)

25.33

El Bhagavat continud: «Noble diosa, Jalavahana, el hijo del mercader principal, y sus
dos hijos, habiendo dado agua y comida a los peces y ensefiado el Dharma, regresaron
a su hogar.

25.34

»En otro momento, Jalavahana, el hijo del mercader principal, celebré un banquete, y
tras varios entretenimientos, intoxicado por el alcohol, se durmid. En ese tiempo, los
diez mil peces fallecieron al mismo instante y renacieron como devas en Trayastrimsa.
Se preguntaron: “;Mediante qué buen karma como causa y condicion hemos renacido
en este paraiso?” y luego se dijeron unos a otros: “Habiamos caido en un renacimiento
animal en Jambudvipa y obtuvimos cuerpos de peces, pero Jalavahana, el hijo del
mercader principal, nos dio agua y comida, y ademas nos ensefnd el Dharma profundo y
la dharani de las doce fases del origen dependiente. También recitd el nombre del
Tathagata Ratnasikhin, y es mediante esas causas y condiciones que hemos renacido
en este paraiso. [F.136.a] Por lo tanto, debemos ir ante Jalavahana, el hijo del mercader
principal, y hacerle ofrendas para corresponder a su bondad”.

25.35

»Esos diez mil devas desaparecieron entonces de ese paraiso y llegaron junto al rey de
la sanacion en Jambudvipa.

25.36

»En ese momento, el hijo del mercader principal dormia feliz sobre un alto techo, y
esos diez mil devas colocaron diez mil collares de perlas sobre su cabeza(1159).
También colocaron diez mil collares de perlas ante sus pies. También colocaron diez
mil collares de perlas a su derecha. También colocaron diez mil collares de perlas a su
izquierda. Hicieron caer una lluvia de flores de coral y grandes flores de coral hasta una
profundidad que llegaba a las rodillas y se irradiaba por todas partes. Los sonidos
melodiosos de varios tipos de musica divina resonaron, y todos los que dormian en
Jambudvipa despertaron. Jalavahana, el hijo del mercader principal, también fue
despertado de su sueno. Entonces esos diez mil devas, habiendo hecho sus ofrendas,
volaron al cielo y partieron.

25.37

»Hicieron caer una lluvia de excelentes lotos aqui'y alla por todo el dominio del Rey
Suresvaraprabha. Luego regresaron a su morada anterior, al lago en el desierto, e
hicieron caer una lluvia de varios tipos de flores divinas, y luego desaparecieron y
volvieron al paraiso, donde disfrutaron de la dicha de los placeres sensoriales que
deleitaban y deseaban.



25.38

»Al amanecer, el Rey Suresvaraprabha pregunto a sus primeros ministros: “; Qué causa
y condicidn hicieron que anoche aparecieran signos tan maravillosos y brillara una gran
luz?”.

25.39

»Esos primeros ministros respondieron: “Gran rey, sepa esto: en la mansion de
Jalavahana, el hijo del mercader principal, una gran multitud de devas hizo caer
cuarenta mil collares de perlas y también una lluvia de flores de coral divinas hasta una
profundidad que cubre las rodillas”.

25.40

»El rey ordend a los ministros: “Vayan a la casa del mercader principal y llamen a su
hijo”.

25.41

»Los primeros ministros obedecieron la orden del rey [F.136.b] y fueron a su hogar, y alli
repitieron el mandato del rey, convocando al hijo del mercader principal.

25.42

»El hijo del mercader principal fue entonces ante el rey, quien le pregunto: “; Qué causa
y condicion hizo que anoche aparecieran signos tan maravillosos?”.

25.43

»El hijo del mercader principal respondio: “Segun mi analisis, creo que sin duda esos
muchos peces en el lago, como se describe en el sutra, han fallecido y renacido como
devas en Trayastrimsa. Por lo tanto, para corresponder a mi bondad, manifestaron
esos signos maravillosos. Sé que el momento de la muerte de esos diez mil peces
definitivamente llegd”.

25.44

»“¢Como lo sabes?”, pregunto el rey.

»“Su Majestad”, respondid Jalavahana, “envie un emisario y a mis dos hijos a ese lago,
para que investiguen si esos peces han muerto o estan vivos, y entonces sabra si esto
es verdad o no”.

25.45

»Habiendo escuchado sus palabras, Su Majestad envio un emisario y a los dos hijos de
Jalavahana al lago, donde vieron en el lago una gran masa de muchas flores de coral y
que todos los muchos peces habian fallecido. Habiendo visto esto, regresaron
rapidamente y relataron esto al rey en detalle.

25.46

»Cuando el rey escuchd esto, se llend de alegria y pronunci6 palabras de alabanza,
diciendo: “iJamas ha ocurrido tal maravilla antes!”».

25.47

Entonces el Bhagavat dijo a la diosa del Arbol Bodhi: «Noble diosa, sabe esto: yo fui
Jalavahana, el hijo del mercader principal en el pasado. Ruciraketu era el mercader
principal Jaladhara(1160). Rupyaketu era su hijo mayor, Jalambara(1161). Ripyaprabha
era su hijo menor, Jalagarbha(1162). T, la diosa del Arbol Bodhi, eras el Rey



Suresvaraprabha(1163). Los diez mil peces eran estos diez mil devas. En el pasado,
satisfice a esos peces con agua y comida y luego les ensefié esta dharani que es igual
al Dharma profundo de las doce fases del origen dependiente. [F.137.a] También recité
y les ensené el nombre del Tathagata Ratnasikhin. Es mediante esas raices virtuosas
como causas que renacieron en una existencia superior, de modo que hoy han venido
ante mi'y escuchado el Dharma con alegria, y yo les he revelado la profecia de su
iluminacion mas elevada y completa y les he revelado cuales seran sus nombres.
25.48

»Noble diosa, en mis existencias previas, mientras continuaba a través del samsara,
beneficié a incontables y vastos numeros de seres y eventualmente les revelé las
profecias de su iluminacion mas elevada y completa. De la misma manera, todos
vosotros debéis con diligencia y dedicacion buscar salir del samsara y no ser
negligentes».

25.49

Entonces toda esa gran asamblea, al escuchar esas palabras, entendié que debia, con
gran amor y compasion, desilusionarse de todo samsara, y con diligencia y dedicacion
soportar dificultades y posteriormente realizar y manifestar la iluminacion suprema.
Con mentes confiadas, tuvieron completa certeza de esto y se llenaron de alegria.
25.50

Aqui concluye «Jalavahana, el Hijo del Mercader Principal», el vigesimoquinto capitulo
del «Satra del Victorioso Rey Supremo, la Sublime Luz Dorada». [B10]

Capitulo 26: La Donacion del Cuerpo

26.1

Entonces el Bhagavat, habiendo ensefiado esa causa y condicion pasada a la gran
asamblea y a esos diez mil devas, hablé nuevamente a la diosa del Arbol Bodhi y a esa
gran asamblea:

26.2

«En el pasado, mientras practicaba el camino del bodhisattva, no solo di agua y comida
para salvar las vidas de esos peces; también doné mi amado cuerpo. jContemplad
juntos la causa y condicion para eso!(1164) [F.137.b]

26.3

»El Tathagata Arhat Samyaksambuddha(1165), que era supremamente victorioso y
supremamente venerable en todas partes, tanto encima de los paraisos como debajo
de los paraisos, que iluminaba los reinos mundiales en las diez direcciones con
muchos cientos de miles de rayos de luz, que poseia la omnisciencia perfecta, que
tenia la culminacion de buenas cualidades, fue junto con una gran asamblea a la tierra
de Pancala(1166). Llegaron a un bosque que tenia terreno llano, estaba libre de espinas
y estaba cubierto de excelentes flores y hierba suave.

26.4

»El Bhagavat dijo al Venerable Ananda: “Ananda, prepara un asiento para mi debajo de
ese arbol”.



26.5

»Entonces el Venerable Ananda, obedeciendo esa orden, prepard un asiento. Cuando
estuvo preparado, le dijo al Bhagavat: “Bhagavat, el asiento esta preparado. Suplico que
usted, Arya, sepa que estd listo"»(1167).

26.6

»El Bhagavat se sento con las piernas cruzadas sobre el asiento, con su cuerpo
erguido, permaneciendo en verdadera atencion plena. Una vez sentado, pregunto a los
bhiksus: “;Deseais ver las reliquias del cuerpo de(1168) un bodhisattva que realizé un
acto dificil en el pasado?”.

«"“Si deseamos verlas”, dijeron los bhiksus(1169).

26.7

»El Bhagavat presion¢ entonces el suelo con su mano, adornada con cien méritos y
poseedora de los signos y caracteristicas de un gran ser. En ese momento, la gran
tierra se sacudio de seis maneras, el suelo se partio y dividio, y la gran asamblea vio
aparecer una stupa hecha de los siete materiales preciosos y adornada por una red de
varias joyas, elevandose desde el suelo, y tuvieron pensamientos de gran asombro.
26.8

»El Bhagavat se levantd entonces de su asiento, se inclind ante €l, [F.138.a] lo
circunnavegd y luego se senté nuevamente en su asiento y le dijo a Ananda: “iTu, abre
la puerta de esta stipa!”.

26.9

»El Venerable Ananda abri6 la puerta y vio un cofre hecho de los siete materiales
preciosos y adornado por excelentes y perfectas joyas. Le dijo al Bhagavat: “Bhagavat,
hay un cofre hecho de los siete materiales preciosos y adornado por varias joyas”.
26.10

»“Tu, abre el cofre”, dijo el Bhagavat.

»El Venerable Ananda, obedeciendo la orden, lo abrié y vio dentro reliquias que tenian
un color como el de conchas y nentfares blancos(1170). Le dijo al Bhagavat: “Dentro
del cofre hay reliquias con un color sublime, superior a cualquier otro”.

26.11

»“Ananda, jven y trae aqui esos huesos de un gran ser!”, dijo el Bhagavat.

»El Venerable Ananda tomé entonces esas reliquias y se las entregé al Bhagavat. El
Bhagavat las tomd y dijo a los bhiksus: “Contemplad las reliquias del cuerpo(1171) de
un bodhisattva que realizé un acto dificil”, y luego recito este verso:

26.12

«"El bodhisattva tiene una mente con cualidades perfectas.

Valiente, diligente, completa las seis perfecciones,

Meditando constantemente sin interrupcion por la iluminacion,

Con ecuanimidad grande y estable(1172), con una mente que nunca se cansa.

26.13

»“Bhiksus, todos debéis rendir homenaje con veneracion a las reliquias del cuerpo
pasado del bodhisattva. Estas reliquias estan perfumadas por el aroma



inconmensurable de la conducta correcta, el samadhi y la sabiduria. Son un excelente y
supremo campo de mérito y son extremadamente dificiles de encontrar”.

26.14

»Los bhiksus y esa gran asamblea, entonces, con devocion y unidireccionalmente
[F.138.b], unieron sus palmas e inclinaron sus cabezas en homenaje a esas reliquias y
las alabaron, diciendo: “{Jamas ha ocurrido tal cosa antes!"(1173).

26.15

»Entonces el Venerable Ananda se levanté ante el Bhagavat(1174), se incliné ante sus
pies y le dijo: “El Bhagavat, el Tathagata, el gran maestro, es superior a todos, de modo
que todos los seres lo honran. Por lo tanto, ;cual es la causa y condicion por la que
rinde homenaje a estos huesos de un cuerpo?”.

26.16

»El Bhagavat le dijo al Venerable Ananda: “Ananda, es debido a estos huesos que
alcancé rapidamente la iluminacion mas elevada y completa de la perfecta budeidad.
Por lo tanto, para corresponder a su bondad, hoy les he rendido homenaje”.

26.17

»Luego también le dijo al Venerable Ananda: “Hoy, para disipar la duda e incertidumbre
que tu y la gran asamblea tenéis, explicaré perfectamente las causas y condiciones
pasadas de estas reliquias, jy por eso debes prestar mucha atencion y escuchar con
devocion!”.

26.18

»“Deseamos fervientemente escucharlo, por lo tanto suplicamos que ensefie y
explique”, dijo el Venerable Ananda.

26.19

»“Ananda’, respondid el Bhagavat, “en el pasado, en un tiempo remoto, habia un rey de
una tierra, y su nombre era Maharatha. Era muy rico, con gran riqueza, vastos tesoros y
un ejército valiente. Era honrado y obedecido por toda la multitud de personas, y
constantemente las guiaba a través del Dharma. El pueblo se habia multiplicado y
extendido, y no tenia enemigos opuestos. Su reina principal era extremadamente
atractiva y hermosa. Tenia tres hijos a quienes todos deseaban ver. El nombre del hijo
mayor era Mahapranada. El nombre del hijo mediano era Mahadeva. El nombre del hijo
menor era Mahasattva.

26.20

»"“En ese tiempo, el gran rey, para divertirse y disfrutar del paisaje, partio a mirar las
montanas y los bosques. [F.139.a] Los tres hijos también partieron, siguiéndolo. Para
buscar flores y frutos, dejaron a su padre y vagaron. Luego entraron en un gran bosque
de bambues para descansar.

26.21

»“Entonces el principe mayor dijo: ‘{Ahora estoy asustado y temeroso! jAcaso una
bestia salvaje viciosa no nos mataria en este bosque?’.



26.22

»"El principe mediano dijo: ‘Me preocupa que si parto sin preocuparme por mi propio
cuerpo, experimentaré el sufrimiento de perder este amado cuerpo’.

26.23

»"El principe menor les dijo entonces a sus dos hermanos mayores:

26.24

»“Este es un lugar donde se reunen los devas y los rsis.

No estoy afligido y no tengo miedo ni terror.

Mi cuerpo y mente estan llenos de felicidad,

Y por lo tanto obtendré cualidades superiores’.

26.25

»"“En ese tiempo, los principes expresaron cada uno lo que tenian en sus mentes, y
eventualmente continuaron avanzando hasta ver una tigresa que habia dado a luz
cinco(1175) cachorros siete dias antes. Estaba rodeada por sus cachorros y
atormentada por el hambre y la sed; su cuerpo estaba delgado y débil, y pronto moriria.
26.26

«"El principe mayor dijo: 'jAy, esta tigresa dio a luz cachorros hace siete dias. Como
esta rodeada por ellos, no ha podido buscar comida. Esta tan atormentada por el
hambre y la sed que sin duda se comera a sus propios cachorros”.

26.27

«"“;Qué suele comer esta tigresa?’, prequnto el principe Mahasattva.

«"El principe mayor respondio:

26.28

«"“Tigres, leones, chacales y lobos

No comen mas que carne y sangre caliente.

Cualquier otro tipo de alimento

No aliviara su debilidad’».

26.29

«"El principe mediano dijo: ‘Esta tigresa esta tan delgada, débil y atormentada por el
hambre y la sed que le queda poca vida. ; Como podriamos buscar ese tipo de comida
y bebida, que es dificil de encontrar? [F.139.b] ; Quién, por ellos, renunciaria a su propio
cuerpo y vida para aliviar su hambre y sed?’.

26.30

«"“iNo hay nada mas dificil de abandonar que el propio cuerpo!’, dijo el principe mayor.
26.31

«"El principe Mahasattva dijo: 'En este momento, cada uno de nosotros tiene apego a
Su cuerpo; carecemos de sabiduria y no podemos beneficiar a otros. Los seres
supremos tienen mentes de gran compasion y, para beneficiar constantemente a otros,
son indiferentes a sus cuerpos, y esto beneficia a los seres’».

26.32

«“También pensd: ‘Durante muchas cientos de miles de vidas, mi cuerpo se ha
corrompido, descompuesto y perdido indtilmente sin causar beneficio alguno. ;Por qué



no desecharlo esta vez como saliva o mucosidad y aliviar el sufrimiento de aquellos
afligidos por el hambre?’,

26.33

«"“En ese tiempo, los principes, habiendo expresado asi sus pensamientos, sintieron
amor y compasion, y sin apartar la vista de la tigresa, la rodearon desde lejos y luego la
dejaron juntos y se marcharon.

26.34

«“Entonces Mahasattva pensd: ‘Ahora es el momento de dar mi cuerpo y vida. ¢ Por
qué?

26.35

«“Por mucho tiempo he cuidado este cuerpo,

Que es sucio, maloliente, supura pus y es repulsivo.

Lo he servido con necesidades, comida, ropa,

Carruajes, elefantes, caballos, riqueza y joyas,

26.36

«“Pero cambiara y sera destruido, su naturaleza es impermanente,

Siempre buscando, dificil de satisfacer, dificil de proteger.

Aunque ha sido continuamente atendido y servido(1176),

Siempre(1177) me ha abandonado y no muestra gratitud’»(1178).

26.37

«“Penso: ‘Ademas, este cuerpo es inestable y no me beneficia. Es aterrador como un
enemigo. Es impuro como heces. Hoy, con este cuerpo, realizaré una accion vasta e
inmensa y lo convertiré en un gran barco que cruzara el océano del nacimiento y la
muerte. [F.140.a] Abandonaré el samsara y ciertamente lograré dejarlo atras’».

26.38

«“También pensd: ‘Al abandonar este cuerpo, abandonaré furdnculos, innumerables
enfermedades terribles y muchos cientos de miles de terrores y miedos. Este cuerpo
contiene solo orina y heces. Es tan inestable como una burbuja de agua. Es una
congregacion de muchos gusanos. Es una red de venas y musculos. Causa repulsion.
Es desventajoso(1179). Por lo tanto, abandonaré este cuerpo hoy y buscaré el nirvana
ultimo y supremo. Abandonando completamente la falta de miseria, el sufrimiento de
la impermanencia y la angustia, terminaré la continuidad del samsara. Eliminando
todas las faltas, mediante el poder del samadhi y la sabiduria, meditaré perfectamente
y alcanzaré el cuerpo del Dharma, adornado por muchos cientos de miles de méritos,
omnisciente y alabado por las multitudes de buddhas. Habiendo logrado eso, traeré un
beneficio inconmensurable(1180) a los seres a través del Dharma’»(1181).

26.39

«“En ese momento, el principe, haciendo una gran plegaria con gran valentia y
autocontrol(1182), habia hecho crecer su motivacion con pensamientos de gran
compasion, pero temia que sus dos hermanos mayores, asustados y aterrorizados,
causaran un obstaculo que le impediria cumplir su aspiracion. Por eso les dijo:
‘Hermanos, vosotros dos regresad; yo me quedaré aqui un poco mas’».



26.40

«"El principe Mahasattva regreso entonces al bosque y se presento ante la tigresa. Se
quito sus ropas y las colocd sobre un bambd, y luego hizo esta plegaria:

26.41

«"“Yo, con gran sabiduria(1183), busco el estado de la

lluminacion suprema por el bien de todos los seres.

Con una motivacion inquebrantable de gran compasion,

Entregaré el cuerpo que los seres aprecian.

26.42

«"“La iluminacidén no tiene enfermedad ni dolor

Y es anhelada por todos los que tienen sabiduria.

Hoy guiaré a todos los seres en el océano de sufrimiento

De los tres reinos y los llevaré a la felicidad’». [F.140.b]

26.43

«“Habiendo pronunciado esas palabras, el principe arrojo su cuerpo y se tendio frente a
la tigresa hambrienta. Debido al poder de la magnificencia del amor y compasion de
ese bodhisattva, la tigresa no pudo hacer nada. El bodhisattva, al ver esto, escal6 una
alta montana y arrojo su cuerpo desde alli(1184). Pero luego penso: ‘Esta tigresa esta
tan débil que no puede comerme’. Pensando esto, se levanto y busco un arma. Al no
encontrar una, uso un fragmento de bambu seco, hizo que la sangre fluyera de su
garganta y finalmente se acerco a la tigresa.

26.44

«“En ese momento, la gran tierra temblo de seis maneras, como un rio sacudido por el
viento(1185). El sol tampoco brilld, como si estuviera eclipsado, de modo que hubo
oscuridad en las diez direcciones(1186). Los devas hicieron caer una lluvia de flores
excelentes y polvos fragantes sublimes que se esparcieron y llenaron el interior del
bosque.

26.45

«“Las multitudes de devas presentes en el cielo, al ver tal cosa, se regocijaron en sus
mentes y lo alabaron, diciendo: jJamas habia ocurrido algo asi antes!’. Todos lo
alabaron, diciendo: ‘jBien hecho! Gran ser, jbien hecho!’, y recitaron estos versos:
26.46

«“Gran ser, protector, que ha desarrollado la motivacion de compasion,

Que considera a todos los seres iguales como si fueran su unico hijo,

Con valentia, gran gozo y sin apego en tu mente,

Entregaste tu cuerpo, salvando a los afligidos, y ganaste mérito incalculable.

26.47

«"“Ciertamente alcanzaras un estado de dicha permanente y maravillosa,

Eliminaras concluyentemente los muchos lazos del samsara,

Y pronto alcanzaras sin impedimento(1187) el fruto de la iluminacion;

Realizaras la paz y dicha completas, libres de nacimiento’».

26.48



«“En ese momento, la tigresa hambrienta vio la sangre caer de la garganta del
bodhisattva y lamio la sangre, luego devord toda su carne sin dejar resto, de modo que
solo quedaron huesos». [F.141.a]

26.49

«“Entonces el principe mayor, al ver temblar la tierra, le dijo a su hermano menor:
26.50

«“La gran tierra con todas sus montanas y rios ha temblado.

En todas direcciones hay oscuridad sin luz solar.

Flores de los devas han caido, llenando el cielo.

Estos son signos de que nuestro hermano menor ha entregado su cuerpo’».

26.51

«"El principe mediano escuch¢ las palabras de su hermano mayor y recito este verso:
26.52

«“Cuando vimos a la tigresa hambrienta con el cuerpo debilitado,

Atormentada por el hambre y en peligro de comer a sus cachorros,

Y escuché las palabras(1188) pronunciadas por Mahasattva,

Sospeché que hoy nuestro hermano menor entregaria su cuerpo’».

26.53

«“Los dos principes sintieron entonces una gran tristeza y sufrimiento, lamentaron y
lloraron, y juntos se dirigieron a donde estaba la tigresa. Vieron las ropas de su
hermano menor colgadas de una rama de bambd, sus huesos y cabello esparcidos por
todas partes. Su sangre derramada habia formado lodo y también se habia esparcido.
Se desplomaron y, al no poder abrazar su cuerpo, se arrojaron ante sus huesos.
Después de mucho tiempo, recuperaron el conocimiento, se levantaron y, con los
brazos alzados, lloraron y se lamentaron:

26.54

«"“iNuestro hermoso y apuesto hermano menor,

Amado profundamente por su padre y madre,

¢Por qué no saliste con nosotros

Y no regresaste para entregar tu cuerpo?

26.55

«"“Si nuestro padre y madre nos preguntan,

¢ Qué podremos responderles?

Sera mas facil para nosotros renunciar a nuestras vidas.

¢ Por qué deberiamos permanecer en estos cuerpos?’».

26.56

«“Entonces los dos principes, lamentandose y llorando como si sus mentes se
hubieran quebrado(1189), finalmente partieron y se marcharon.

26.57

«“En ese momento, el séquito de sirvientes que habia traido el principe menor se
preguntaban unos a otros: ‘';Donde esta el principe? Deberiamos buscarlo juntos’».



26.58

«“También en ese momento, la reina principal del rey, que dormia en un alto techo, vio
estos malos presagios en un suefo: alguien le corto los senos; sus dientes se cayeron;
y obtuvo tres polluelos de paloma, pero vio que uno era llevado por un halcén [F.141.b]
y los otros dos estaban asustados y aterrorizados. Cuando la tierra temblo, la reina
desperto, sinti6 una gran tristeza y dijo:

26.59

«"“¢ Por qué tembld hoy esta gran tierra

Haciendo que todos los rios, bosques y arboles se sacudieran?

El sol no tenia luz como si estuviera cubierto y oscurecido.

Mis ojos tiemblan y mi pecho se agita como nunca antes.

26.60

«“Siento un dolor punzante como si una flecha atravesara mi corazon.

Todo mi cuerpo tiembla, y no hay consuelo.

He visto tales malos presagios en mi suefo;

Ciertamente nunca hubo tales malos augurios antes’».

26.61

«“Leche goted de ambos senos de la reina, y ella penso: ‘Sin duda, esta es la aparicion
de un mal presagio’»(1190).

26.62

«“Una de sus sirvientas escuch6 a hombres afuera decir que buscaban al principe pero
aun no lo encontraban. Se asusto y alarmg, y entr6 al palacio y le dijo a la reina: ‘Su
Majestad, ;sabia que he escuchado a los hombres afuera decir que buscan al principe
pero aun no lo encuentran?’.

26.63

«"“Cuando la reina escucho esas palabras, se lament6 con gran angustia. Con los ojos
llenos de lagrimas, fue ante el rey y le dijo: '{Su Majestad, he escuchado de los hombres
afuera que nuestro amado hijo menor esta perdido!’.

26.64

«“Cuando el rey escucho esas palabras, se asusté enormemente. Ahogandose,
derramo lagrimas y se lamentd con estas palabras: ‘jAy! jQué sufrimiento! jHoy mi
hermoso hijo esta perdido!’.

26.65

«“Para consolar a la reina, dijo: ‘Bella, no estés triste. Salgamos ahora juntos a buscar a
nuestro amado hijo’».

26.66

«“Entonces el rey, la reina(1191) y una gran multitud de personas salieron juntos de la
ciudad y se dispersaron en todas direcciones, buscando». [F.142.a]

26.67

«“Poco después, un primer ministro se presento ante ellos y le dijo al rey: ‘Su Majestad,
no se aflija, pero el principe no esta presente(1192); no hay ningun principe menor’».



26.68

«“Cuando el rey escucho esas palabras, se lamento diciendo: ‘jAy! jHe perdido a mi
hermoso hijo!(1193)

26.69

«"“Cuando primero hay un hijo, la felicidad es pequena.

Luego, cuando el hijo se pierde, el sufrimiento es grande.

Si tan solo mi hijo recuperara la vida,

Aunque yo muriera, no habria sufrimiento’».

26.70

«“La reina, al escuchar esas palabras, se envolvidé en dolor, como si una flecha la
hubiera atravesado, y pronuncio este lamento:

26.71

«“Mis tres hijos, con sus sirvientes,

Entraron al bosque para jugar juntos,

Y solo mi amado hijo menor no ha regresado.

He tenido malos presagios de una separacion segura de él’».

26.72

«“Después, un ministro de rango medio(1194) se presento ante el rey, y el rey le
preguntd: ‘; Donde esta mi amado hijo?".

26.73

«"El ministro de rango medio(1195), con la mente destrozada, llorando, con el paladar y
la lengua secos, no pudo articular palabras para responder. Entonces la reina le dijo:
26.74

«"“;Donde esta mi hijo menor? jResponde rapido!

Todo mi cuerpo arde intensamente.

Mi mente esta confundida por la locura, la angustia y la desorientacion,

iY creo que hoy mi pecho estallara!’».

26.75

«"El ministro de rango medio informé entonces al rey, describiendo en detalle como el
principe habia entregado su cuerpo.

26.76

«“Cuando el rey y la reina escucharon este relato, lamentandose y ahogandose en
lagrimas, se apresuraron al lugar donde habia entregado su cuerpo. Llegaron al bosque
de bambues donde el bodhisattva habia dado su cuerpo y vieron los huesos
esparcidos por todas partes. Inmediatamente cayeron al suelo, desmayados como si
hubieran muerto. Eran como grandes drboles derribados por un viento feroz, sus
mentes insensibles, sin conciencia y sin percepcion de nada». [F.142.b]

26.77

«“Entonces el primer ministro y otros les rociaron agua hasta que, finalmente, el rey y la
reina recuperaron el conocimiento. Luego, con los brazos alzados, el rey(1196) se
lamento:



26.78

«"“jAy! Nuestro amado hijo, que tenia rasgos de belleza,

¢ Por qué fuiste golpeado tan temprano por el sufrimiento de la muerte?

Si yo hubiera muerto antes que tu, ;como podria

Haber presenciado jamas tal sufrimiento?’».

26.79

«“La reina, ya no cerca del desmayo, enloquecida(1197), con el cabello suelto y
desordenado, se golped el pecho con ambas manos, se agito en el suelo como un pez
retorciéndose en tierra seca, y lloré y gimié como una vaca que ha perdido a su ternero.
26.80

«"“;Quién maté a mi hijo,

Para que sus huesos estén esparcidos en el suelo?

Perdi a mi amado hijo.

No puedo evitar sentir dolor.

26.81

«"“jAy! ¢ Quién mataria a mi hijo

Para que yo experimente tal miseria?

¢Esta mi corazon hecho de piedra

Que no se ha roto?

26.82

«"“En mi sueno alguien

Corté ambos mis senos,

Y vi mis dientes caerse, lo que

Significo que hoy habria gran sufrimiento.

26.83

«"“Vi que de tres polluelos de paloma,

Uno fue llevado por un halcon,

Lo que significé que hoy habia perdido a mi amado hijo,

Y ese mal presagio no era falso’».

26.84

«“Entonces el gran rey(1198), la reina y sus dos hijos, abrumados por su amor por el
principe(1199) y llorando(1200), se quitaron sus joyas y junto con una gran multitud
recolectaron las reliquias del cuerpo del bodhisattva y las colocaron dentro de una
stlpa para hacer ofrendas.

26.85

«"Ananda, debes saber que estas son las reliquias de ese bodhisattva’».

«También le dijo al Venerable Ananda: ‘En el pasado, incluso cuando tenia klesas como
el deseo, la ira y la ignorancia, salvé y ayudé, segun sus circunstancias, a los cinco
tipos de seres, como aquellos en los infiernos, pretas y animales, para que alcanzaran
el estado de abandonar el samsara. [F.143.a] Por lo tanto, no hace falta decir que ahora
que todos los klesas han cesado, ninguna de sus latencias permanece. Me he
convertido en el maestro de devas y humanos, y poseo omnisciencia. Permaneceré en



los infiernos y otros lugares por el bien de cada ser durante muchos eones y aceptaré
varios tipos de sufrimiento para hacerlos alcanzar el estado de abandonar el samsara
del nacimiento, la muerte y los klesas’».

26.86

«Entonces el Bhagavat, para ensenar este significado, recito estos versos:
26.87

«“En el pasado, en tiempos remotos,

Por incontables, innumerables eones

A veces fui el rey de una tierra

Y a veces fui un principe.

26.88

«“Siempre realicé grandes actos de generosidad
Y entregué mi cuerpo muy querido

Y, dejando atras el samsara,

Aspiré a la iluminacion suprema.

26.89

«“En el pasado, hubo una gran tierra,

Y su gobernante se llamaba Maharatha.

Habia un principe cuyo nombre era Valiente(1201),
Que siempre fue generoso, sin avaricia.

26.90

«“Tenia dos hermanos mayores

Llamados Mahapranada y Mahadeva.

Los tres salieron juntos,

Finalmente entrando en las montafas y bosques.
26.91

«“Vieron una tigresa atormentada por el hambre,
Y este pensamiento surgio en ellos:

Aunque la tigresa arde con el fuego del hambre,
No hay nada mas alli para que ella coma.

26.92

«“Cuando el gran ser vio que esto era asi,

Porque temia que ella comiera a sus cachorros,
Sin apego dio su cuerpo a ella,

Para que los cachorros fueran salvados sin ser heridos.
26.93

«"“La gran tierra y las montafias

Fueron sacudidas al mismo tiempo.

Los rios y los mares se agitaron enormemente;
Olas furiosas se alzaron sobre las aguas.

26.94

"

«"El cielo y la tierra perdieron su luz.



Hubo oscuridad en la que nada era visible.

Las bestias salvajes en el bosque del desierto

Huyeron y corrieron, abandonando completamente sus guaridas.
26.95

«“Los dos hermanos mayores se preguntaron por qué no habia regresado.
Sintieron dolor y sufrieron por su amor por él.

Junto con sus grandes séquitos de sirvientes,

Buscaron por todo el bosque.

26.96

«“Los dos hermanos mayores, acompanandose mutuamente(1202),
Entraron al bosque en la empinada montana

Y miraron en las cuatro direcciones pero no lo vieron. [F.143.b]
En el bosque vacio donde habian visto a la tigresa,

26.97

«"Vieron a la madre con sus cinco(1203) cachorros.

Todas sus bocas estaban manchadas de sangre,

Y los huesos y cabello restantes

Estaban esparcidos por todo el suelo.

26.98

«“Ademas, la sangre que habia sido derramada

Habia empapado todo el bosque de bambues.

Cuando los dos hermanos mayores vieron eso,

Gran miedo y alarma surgieron en sus mentes.

26.99

«“Ambos se desmayaron y cayeron al suelo.

Alterados, enloquecidos, perdieron la conciencia.

Sus cuerpos estaban completamente manchados de tierra,

Y sus seis sentidos quedaron inconscientes.

26.100

«“Los numerosos sirvientes de los principes

Tuvieron miseria en sus mentes en ese momento(1204).
Aunque rociaron agua y los revivieron,

Los principes se lamentaron y lloraron con los brazos alzados.
26.101

«“Cuando el bodhisattva entrego su cuerpo,

Su amorosa madre estaba en el palacio

Experimentando muchos placeres

Junto con quinientas mujeres.

26.102

«"“Leche materna goted

De ambos senos de la reina principal.

Todo su cuerpo, como si fuera perforado por agujas,



Experimentd sufrimiento extremo e incomodidad.
26.103

«“Surgid la percepcion de que habia perdido a su hijo,
Y su mente fue traspasada por el dolor del duelo.
Ella describid la naturaleza de su sufrimiento

Para que el rey lo supiera.

26.104

«“Con lamentos insoportables,

Hablé compasivamente al rey:

“Gran rey, debes saber esto.

Hoy ha surgido un gran sufrimiento.

26.105

«"“De ambos senos brotd leche;

Aunque lo deseé, no pude detenerlo.

Todo mi cuerpo fue como perforado por agujas.

El dolor es suficiente para partir mi pecho.

26.106

«“He tenido malos presagios en mis suefos.
Definitivamente hemos perdido a un hijo amado.
Su Majestad, por favor salve mi vida

Y descubra si nuestro hijo esta vivo o muerto.
26.107

«"Vi tres polluelos de paloma en un sueno.

El mas pequeno era un polluelo hermoso.

Sepa que un halcon se lo robo.

Es imposible describir mi miseria.

26.108

«"“Me estoy ahogando en un océano de miseria

Asi que no pasara mucho antes de que muera.

No puedo saber si mi hijo esta vivo o no.

Suplico que averiglie rapidamente.

26.109

«"Ademas, desde que escuché que hombres afuera
Dijeron que no habian encontrado a mi hijo menor,
Mi mente ha estado completamente angustiada hoy.
iSu Majestad, le pido que me muestre bondad!’».
26.110

«“Cuando hubo pronunciado esas palabras, [F.144.a]
Arrojo su cuerpo sostenido(1205) al suelo.

Afligida compasivamente, su mente se desmayo y desvanecio,
Quedando inconsciente y sin percepcion.



26.111

«“Cuando su séquito interno de mujeres

Vio a la reina desmayarse y caer al suelo,
Gritaron fuerte y lloraron intensamente

Y se desorganizaron por la miseria, alarma y miedo(1206).
26.112

«“Cuando el rey escucho esas palabras,

No pudo controlar su dolor.

Convoco a todos sus ministros

Y los envid a buscar a su amado hijo.

26.113

«“Todos partieron de la ciudad

Y buscaron aqui y alla.

Llorando, interrogaron a muchas personas,
Preguntando: ‘;Donde esta el principe?
26.114

«"¢Esta vivo ahora o ha muerto?

¢ Quién sabe a donde ha ido?

Nuestra miseria se disipara si

De algun modo lo vemos’».

26.115

«"“Pero cada una de las muchas personas

Les dijeron: El principe esta muerto’.

Todos los que lo escucharon sintieron profundo dolor
Y se lamentaron con sufrimiento indescriptible.
26.116

«“En ese momento, el Rey Maharatha,
Lamentandose, se levantd de su trono.

Se acerco a la reina

Y rocié agua sobre su cuerpo.

26.117

«"“Del rociado del agua,

Después de mucho tiempo, la reina recuperd el conocimiento.
Llorando intensamente, pregunto al rey:

‘.Mi hijo —sabes dénde esta ahora?'»(1207).
26.118

«"El Rey Maharatha declard a la reina:

‘He enviado numerosos emisarios

A buscar al principe en las cuatro direcciones,
Pero aun no hay noticias’».

26.119

«"El rey también le dijo a la reina:



‘No debes estar en miseria,

Y debes consolarte.

Lo buscaremos juntos’».

26.120

«“Entonces el rey junto con la reina

Montaron corceles y se prepararon para partir,
Gritando fuertemente y lamentandose,

Sus mentes atormentadas como si estuvieran en llamas.
26.121

«“Muchos cientos de miles de personas, altas y bajas,
Salieron de la ciudad siguiendo al rey.

Con llanto compasivo ininterrumpido,

Cada uno se dedico a buscar al principe.

26.122

«“Como el rey buscaba a su amado hijo,

Sus ojos escudrifaron las cuatro direcciones.

Y entonces vio acercarse a un hombre

Que llego ante él, llorando.

26.123

«"“Su cabello estaba desordenado, su cuerpo manchado de sangre,
Y todo su cuerpo estaba cubierto de tierra.

Cuando el rey vio tal mal presagio,

Su miseria aumentd aun mas». [F.144.b]

26.124

«"“El rey alz6 ambos brazos

Y llor6 compasivamente, incapaz de detenerse(1208).
Entonces primero hubo un gran ministro

Que se apresur6 ante el rey,

26.125

«"Y al rey le dijo estas palabras:

‘Su Majestad, no esté triste,

Aunque Su Majestad

No haya encontrado aun a su amado hijo.

26.126

«“No pasara mucho antes de que llegue,

Y por lo tanto, Su Majestad, no esté desdichado’»(1209).
Entonces el rey avanzé mas y vio

A un ministro de rango medio(1210) acercandose.
26.127

«"El ministro lleg6 ante el rey

Y, llorando, le dijo al rey:



‘Aunque dos de los principes estan presentes,
Sufren dolor al estar sumidos en la pena.

26.128

«"El que era el principe menor

Ha sido arrebatado por la impermanencia.

Vio una tigresa hambrienta que habia dado a luz
Y pensaba en devorar a sus cachorros.

26.129

«"El principe, Mahasattva, hizo surgir

Una motivacion de gran compasion

Y buscando el camino supremo.

Para liberar a muchos seres,

26.130

«"“Atado por la percepcion de la iluminacion suprema
Que es tan profunda y vasta como un océano,
Escalé la cima de una alta montafa

Y arrojo su cuerpo frente a la tigresa hambrienta.
26.131

«“Como ella estaba demasiado débil para devorarlo,
Con un bambdu hizo que la sangre fluyera de su garganta,
Y mientras el cuerpo del principe era devorado,
Solo quedan los restos de su cuerpo(1211)».
26.132

«“En ese momento, el rey y la reina

Se desmayaron al escuchar esas palabras.

Sus mentes se hundieron en el océano de su dolor,
Y fueron consumidos por el fuego del tormento.
26.133

«"“El ministro rocio al rey y a la reina

Con agua pura perfumada con sandalo

Para que se levantaran juntos y lloraran,

Alzando sus brazos y golpeando sus pechos.
26.134

«“Entonces llegé un ministro menor(1212),

Y dijo estas palabras al rey:

‘Vi a ambos principes.

Se habian desmayado en el bosque.

26.135

«“Rocié agua sobre ellos

Y luego revivieron un poco.

Miraron hacia las cuatro direcciones,

Como si todo estuviera en llamas.



26.136

«"“Se pararon un momento y volvieron a caer,

Lamentandose sin poder controlarse.

Alzaron sus brazos y con palabras lastimeras

Alabaron las maravillas de su hermano menor’». [F.145.a]
26.137

«“Cuando el rey escucho estas palabras,

Hirvié aun mds dentro del fuego del dolor,

Y mientras la reina lloraba intensamente,

Gritando fuerte, pronuncid estas palabras:

26.138

«"“Mi hermoso hijo, a quien amaba profundamente,

Ha sido devorado por el demonio de la impermanencia,

Y aunque estos dos hijos permanecen,

Estan atormentados y ardiendo en el fuego del dolor.

26.139

«“Debo ir rapidamente hoy a la montana(1213)

Para consolar y preservar la vida que queda’.

Luego monto su corcel y siguid rapidamente el camino,
Dirigiéndose devotamente al precipicio donde el cuerpo fue entregado.
26.140

«“En el camino encontro a los dos principes, sus mentes destrozadas,
Golpeando sus pechos, en estado débil(1214), llorando mientras venian.
Sus padres los tomaron en sus regazos lamentandose en miseria,
Y juntos fueron a la montana y bosque donde el cuerpo fue dado.
26.141

«“Entraron al bosque donde el bodhisattva entrego su cuerpo,

Y se reunieron, llorando y en gran sufrimiento.

Se quitaron sus joyas, desahogando su dolor,

Y recolectaron los huesos restantes del bodhisattva.

26.142

«“Una multitud de personas hizo ofrendas juntas,

Y se erigid una stdpa de los siete materiales preciosos.

Las reliquias fueron colocadas dentro de un cofre,

Y en miseria regresaron a la ciudad’».

26.143

»Luego declaré a Ananda:

26.144

«"Fui yo, Sakyamuni, quien fue

Aquel Mahasattva en el pasado.

No pienses que fue otro.



26.145

«"El rey Suddhodana fue mi padre;

La reina fue mi madre, Maya.

El principe mayor fue Maitreya;

El principe mediano fue Manjusri.

26.146

«"“La tigresa fue Mahaprajapati,

Y los cinco cachorros fueron cinco bhiksus.
Uno de ellos fue Maudgalyayana,

Y otro fue Sariputra.

26.147

«"“Os he ensefnado a todos la historia

De beneficiar a otros en el pasado,

Que es la conducta de un bodhisattva.
Debéis entrenar en esta causa para alcanzar la budeidad.
26.148

«“Cuando el bodhisattva entrego su cuerpo,
Hizo una gran plegaria con estas palabras:
“iQue los huesos que quedan de mi cuerpo
Sean de beneficio para los seres futuros!”.
26.149

«"“Este es el lugar donde entregd su cuerpo.
La stupa de siete materiales preciosos
Permaneci6 aqui por incontables afnos,

Y luego se hundio en la tierra.

26.150

«"“Por el poder de su plegaria en el pasado

Y el hecho de que fue recitada(1215), [F.145.b]
Para beneficiar a todos los devas y humanos
Se ha elevado y emergido de la tierra’».

26.151

Cuando el Bhagavat dio esta ensefianza sobre lo ocurrido en el pasado, toda la
asamblea incontable e innumerable de humanos y devas se conmovid profundamente
y sinti6 gran alegria. Lo alabaron, diciendo: «jJamas habia ocurrido tal cosa
antes!»(1216), y todos desarrollaron la aspiracion de alcanzar la iluminacion mas

elevada y completa.
26.152

La diosa del Arbol Bodhi también dijo: «Rindo homenaje reverentemente para

corresponder a esta bondad».
26.153

El Bhagavat retird el poder de su manifestacion milagrosa, y la stupa se hundio

nuevamente bajo la tierra.



26.154

Aqui concluye «La Donacion del Cuerpo», el vigesimosexto capitulo del «Satra del
Victorioso Rey Supremo, la Sublime Luz Dorada».

Capitulo 27: El Elogio de los Bodhisattvas en las Diez Direcciones

27.1

(1217) En ese momento, cuando el Tathagata Sakyamuni impartié esta ensefianza del
Dharma, incontables cientos de miles de quintillones de bodhisattvas de reinos
mundiales en las diez direcciones llegaron individualmente desde sus propios reinos al
Pico de los Buitres. Al presentarse ante el Bhagavat, tocaron el suelo con los cinco
puntos de sus cuerpos y, habiendo rendido homenaje al Bhagavat, con mentes
unidireccionales y palmas unidas, en una sola voz lo alabaron con estos versos:
27.2

«Bhagavat, tienes un cuerpo perfecto del color del oro.

Brillas con rayos de luz como una montafa dorada.

Eres puro y terso(1218) como un loto excelente.

Tienes una gama de incontables signos sublimes y supremos.

27.3

«Estas adornado por los treinta y dos signos.

Tus ochenta caracteristicas excelentes estan completas.

Brillas con rayos de luz, mas alla de toda analogia.

Eres impecable como una luna llena pura(1219).

27.4

«Tienes una voz perfecta y maravillosa;

Ruge con el sonido del trueno, como un ledn.

Tiene los ocho(1220) aspectos sublimes y armoniza con los sentidos,

Y es superior a todos los cantos del kalavirika.

27.5

«Tu cuerpo esta adornado por los signos de cien méritos,

Con una perfeccion de rayos de luz, completamente libre de mancha.

La sabiduria de tu mente es completamente clara y es como un océano.

Tienes cualidades vastas que son tan extensas como el espacio puro.

27.6

«Tus rayos de luz llenan completamente los mundos en las diez direcciones. [F.146.a]
Liberas a los seres de acuerdo con sus circunstancias.

Disipas completamente las propensiones hacia los klesas y el anhelo(1221).

Eres una lampara eterna y continua del Dharma.

27.7

«Con compasion traes beneficio a los seres

Y otorgas felicidad en el presente y el futuro.

Constantemente ensefas significados sublimes y supremos

Y llevas a otros al verdadero desapego del nirvana.

27.8



«Bhagavat, ensefas el Dharma supremo que es amrta.

Otorgas el significado del maravilloso amrta.

Guias a los seres hacia la ciudad del amrta.

Creas una congregacion de amrta y los llevas a la felicidad.

27.9

«Liberas a todos los seres del sufrimiento,

Salvandolos constantemente del océano del perpetuo samsara.

Los conduces por el camino hacia la felicidad

Y les otorgas la inconcebible felicidad que desean.

27.10

«Bhagavat, el océano de tus cualidades es vasto y profundo

Y no puede conocerse ni siquiera mediante numerosas analogias.

Porque constantemente miras a todos con gran compasion,

Tienes métodos continuos, sabiduria y diligencia.

27.11

«Bhagavat, no hay fin al océano de tus cualidades(1222).

Incluso si todos los humanos y devas lo calcularan

Juntos durante un millén de millones(1223) de eones,

AUn no conocerian una fraccion de él.

27.12

«Hemos recitado un elogio de solo unas gotas

Del océano de tus cualidades de buddhahood.

Dedicamos completamente ese mérito a los seres,

Rogando que todos alcancen rapidamente el fruto de la budeidad».

27.13

Entonces el Bhagavat dijo a esos bodhisattvas: «jBien hecho! jBien hecho! Al alabar asi
las cualidades del Tathagata, habéis beneficiado a los seres y hecho que las
actividades buda aumenten, de modo que os habéis purificado de mal karma y habéis
desarrollado mérito incuantificable».

27.14

Aqui concluye «El Elogio de los Bodhisattvas en las Diez Direcciones», el
vigesimoséptimo capitulo del «Satra del Victorioso Rey Supremo, la Sublime Luz
Dorada».

Capitulo 28: El Elogio del Bodhisattva Ruciraketu

28.1

Entonces el bodhisattva Ruciraketu se levanté de su asiento [F.146.b] y, con su manto
superior sobre un hombro, se arrodillo sobre su rodilla derecha con las palmas unidas y
pronuncio este elogio a través de los siguientes versos:

28.2

«Muni, posees los signos completos de cien méritos.

Tu cuerpo esta adornado por cualidades inconmensurables.

Los seres anhelan tu vasta pureza.



Brillas con luz como mil soles.

28.3

«Emites una luz vasta de infinitos colores.

Estas embellecido por signos como un conjunto de lotos preciosos.
Eres como el sol brillando en el cielo,

Una luz blanca radiante que supera el color del oro»(1224).

28.4

«Eres como una montafa de oro, brillando con una luz

Que se extiende por muchos cientos de miles de reinos,
Extinguiendo los sufrimientos infinitos de los seres

Y otorgando felicidad sublime sin fin.

28.5

«Tienes los signos fisicos perfectos, puros y hermosos,

De modo que los seres nunca se cansan de contemplarte.

Tu cabello es perfectamente suave y de color azul profundo

Y se asemeja a abejas negras agrupadas sobre una flor.

28.6

«Estas adornado por el deleite y la ecuanimidad.

Tienes una perfeccion de gran amor y compasion.

Estas embellecido por los signos y caracteristicas de un gran ser,
Alcanzados mediante las cualidades de los aspectos de la iluminacion.
28.7

«Bhagavat, brindas a los seres gran mérito y beneficio,

De modo que siempre alcanzan gran felicidad.

Estas adornado por los diversos tipos de cualidades,

Y tu luz ilumina cien mil(1225) reinos.

28.8

«Bhagavat, tienes rayos de luz completamente perfectos

Que son como el sol que llena el cielo de luz.

Bhagavat, eres como el Monte Sumeru, dotado de cualidades,

Y te manifiestas en todas partes en las diez direcciones.

28.9

«Bhagavat, tu boca sublime y dorada es perfectamente hermosa.
Tus dientes blancos y completos son del color de conchas»(1226).
Bhagavat, la luna no se compara(1227) a la belleza de tu rostro,

Y entre tus cejas hay cabellos siempre curvados hacia la derecha.
28.10

«Son luminosos, suaves, brillantes y blancos, semejantes al cristal,
Y como la luna llena reposando en el elemento del espacio»». [F.147.a]
28.11

Entonces el Bhagavat dijo al bodhisattva Ruciraketu: «Este elogio que has hecho de las



cualidades de un tathagata es inconcebible y sera beneficioso para todos. Quien lo
aprenda estara aprendiendo a meditar en la practica que concuerda con él».
28.12

Aqui concluye «El Elogio del Bodhisattva Ruciraketu», el vigesimoctavo capitulo del
«Sutra del Victorioso Rey Supremo, la Sublime Luz Dorada».

Capitulo 29: El Elogio de la Diosa del Arbol Bodhi

29.1

Entonces, la diosa del arbol Bodhi alabd al Bhagavat con estos versos: 228
29.2

«Rindo reverente homenaje al Buddha que posee conocimiento puro.

Rindo homenaje al que tiene el conocimiento que preserva'??° el Dharma puro.
Rindo homenaje al que tiene el conocimiento que rechaza lo que no es el Dharma.
Rindo homenaje al que tiene el conocimiento que carece de conceptos.

29.3

«jOh! jEl maravilloso Buddha tiene actividad infinita!

iOh! iEs tan dificil de ver como una flor de higuera!

iOh! jEs tan maravilloso como el océano y el rey de las montanas!

iOh! jLa luz del maravilloso Tathagata esta mas alla de toda medida!

29.4

«jOh! iMaravilloso guia, con grandes votos!

jOh! Este sol maravilloso del clan Sakya'23°

Ha ensefiado un satra tan supremamente raro como este,

Y asi, con su compasion, beneficia a los seres.

29.5

«El Muni, sefor del completo desapego, reposa en ecuanimidad.

Ha entrado en la ciudad del nirvana, de perfecta paz.

Ha ingresado al portal de la retencion del completo desapego,

Y conoce los profundos campos de actividad del completo desapego.

29.6

«Asi como el sefior de los humanos permanece en completo desapego,

De igual modo, los cuerpos de sus discipulos sravaka son vacios,

Todos los fendmenos carecen de esencia,

Y todos los seres también son vacios y desapegados.

29.7

«Constantemente pienso en el Bhagavat.'2*’

Constantemente anhelo ver al Bhagavat.’232 [F.147.b]

Porque constantemente estoy en veneracion hacia él,

Constantemente encuentro al sol que es el Tathagata.

29.8

«Constantemente rindo homenaje al Bhagavat.

Constantemente hago aspiraciones en mi mente para no perder de vista su rostro.



Aunque con mente anhelante, constantemente le sirvo,

Sin impedimentos, nunca me cansaré de ello.

29.9

«Bhagavat, ten compasion en tu mente por mi

Y permiteme ver constantemente tu rostro luminoso. 233

Bhagavat, la sangha pura de tus discipulos

Constantemente aspira a liberar a devas y humanos. 234

Capitulo 29: El Elogio de la Diosa del Arbol Bodhi

29.1

Entonces, la diosa del arbol Bodhi alabd al Bhagavat con estos versos:'?28
29.2

«Rindo reverente homenaje al Buddha que posee conocimiento puro.
Rindo homenaje al que tiene el conocimiento que preserva’??° el Dharma puro.
Rindo homenaje al que tiene el conocimiento que rechaza lo que no es el Dharma.
Rindo homenaje al que tiene el conocimiento que carece de conceptos.
29.3

«jOh! jEl maravilloso Buddha tiene actividad infinita!

iOh! iEs tan dificil de ver como una flor de higuera!

iOh! jEs tan maravilloso como el océano y el rey de las montanas!

iOh! jLa luz del maravilloso Tathagata esta mas alla de toda medida!
29.4

«jOh! iMaravilloso guia, con grandes votos!

jOh! Este sol maravilloso del clan Sakya'23°

Ha ensefiado un satra tan supremamente raro como este,

Y asi, con su compasion, beneficia a los seres.

29.5

«El Muni, sefor del completo desapego, reposa en ecuanimidad.

Ha entrado en la ciudad del nirvana, de perfecta paz.

Ha ingresado al portal de la retencion del completo desapego,

Y conoce los profundos campos de actividad del completo desapego.
29.6

«Asi como el sefior de los humanos permanece en completo desapego,
De igual modo, los cuerpos de sus discipulos sravaka son vacios,
Todos los fendmenos carecen de esencia,

Y todos los seres también son vacios y desapegados.

29.7

«Constantemente pienso en el Bhagavat. 23’

Constantemente anhelo ver al Bhagavat.’232 [F.147.b]

Porque constantemente estoy en veneracion hacia é€l,

Constantemente encuentro al sol que es el Tathagata.

29.8

«Constantemente rindo homenaje al Bhagavat.



Constantemente oro en mi mente para no perder de vista su rostro.

Aunque con mente anhelante, constantemente le sirvo,

Sin impedimentos, nunca me cansaré de ello.

29.9

«Bhagavat, ten compasion en tu mente por mi

Y permiteme ver constantemente tu rostro luminoso. 233

Bhagavat, el puro sarigha de tus discipulos

Constantemente aspira a liberar a devas y humanos. 234

29.10

«Tu cuerpo tiene una naturaleza pura que es como el espacio,

Como una ilusion, un espejismo o la luna en el agua.

Cuando ensenas el amrta del Dharma,

Aspiramos a desarrollar la total acumulacion de cualidades. 235

29.11

«Bhagavat, tu puro campo de actividad del amor

Y la compasion es un campo de actividad inconcebible.

Los sravakas y pratyekabuddhas no pueden concebirlo.

Los rsis y bodhisattvas no pueden sondearlo.

29.12

«Ruego que el Tathagata tenga bondad hacia mi

Para que constantemente vea su cuerpo de gran compasion.

Ruego que, habiendo hecho ofrendas incansablemente mediante las tres
actividades %3¢

Al sefior del amor, alcance rapidamente la conclusion de abandonar el samsara».
29.13

Entonces, el Bhagavat, tras escuchar esas palabras de alabanza, dijo con la voz de
Brahma a la diosa del arbol: «<Noble diosa, el que hayas alabado mi cuerpo del Dharma
puro y verdaderamente genuino, y para beneficio propio y de otros hayas recitado las
maravillosas cualidades supremas, jes excelente, excelente! A través de este mérito,
alcanzaras rapidamente la mas alta y perfecta iluminacion de la budeidad perfecta, y
todos los seres meditaran y practicaran de la misma manera. Todos los que te
escuchen entraran al portal del Dharma del amrta supremo».’?%” [F.148.a]

29.14

Aqui concluye «El Elogio de la Diosa del Arbol Bodhi», el vigésimo noveno capitulo del
«Rey de los Sutras Supremamente Victorioso, la Sublime Luz Dorada». %3¢

Capitulo 30: El Elogio de la Gran Diosa Sarasvati

30.1

1239 Fntonces, la gran diosa Sarasvati se levanto de su asiento y, con veneracion, junto
sus palmas y alabd al Bhagavat con estas palabras puras:

30.2

«Rindo homenaje al tathagata arhat samyaksambuddha Sakyamuni, que posee un
cuerpo puro del color del oro: su garganta tiene la forma de una caracola; su rostro es



como una luna llena y sus ojos son como lotos azules; sus labios son rojos y
hermosos, como el color de una bimba™4% su nariz es prominente, recta y como una
pieza de oro tallada; sus dientes son blancos, sin espacios, y como nenufares blancos;
brilla con una luz como cien mil soles; sus colores luminosos son vividos como el oro
de Jambudvipa; las palabras que pronuncia estan libres de errores y faltas; ensefa los
tres portales de la liberacion, abriendo los caminos hacia las tres iluminaciones™?4’; su
mente siempre es pura, y también lo es su aspiracion; los lugares donde reside el
Bhagavat y su campo de actividad son siempre puros; ha abandonado lo que no
deberia ser la conducta, de modo que no hay error ya sea que se mueva 0 permanezca
quieto; practicé ascetismo durante seis afios y luego gir6 la rueda del Dharma tres
veces; liberé a los seres que sufren, llevandolos a la otra orilla; los signos de un gran
ser en su cuerpo estan completos, como un arbol baniano, mediante su meditacion en
las seis perfecciones, sus tres tipos de actividad'?42 son impecables; posee
omnisciencia y, por tanto, logra un beneficio perfecto para si mismo y para otros; todo
lo que él dice, [F.148.b] siempre beneficiara a los seres, de modo que nunca pronuncia
algo sin propésito; fue un gran leén dentro del clan Sakya y, por ello, es inquebrantable
y heroico; y posee la perfeccion de las ocho liberaciones.

30.3

«Hoy, simplemente segun mi propia experiencia, he hecho este elogio de solo algunos
aspectos de las cualidades del Tathagata, como el agua que una mosca obtendria de
un gran océano. Sin embargo, ruego que, a través del poder de este mérito, todos los
seres abandonen por completo el samsara y alcancen el camino supremo».

30.4

Entonces, el Bhagavat dijo a la gran diosa Sarasvati: «<Has obtenido esta gran
elocuencia tras haber meditado durante mucho tiempo. Tu extenso elogio de mis
cualidades hoy es excelente, jexcelente! A través de su poder, realizaras rapidamente el
portal del Dharma supremo, tendras la perfeccion de los signos y caracteristicas de un
gran ser'?4® y seras de vasto beneficio para todos».

30.5

Aqui concluye «El Elogio de la Gran Diosa Sarasvati», el trigésimo capitulo del «<Rey de
los Sdtras Supremamente Victorioso, la Sublime Luz Doradan.

Capitulo 31: El Encomendamiento

31.1

1244 Entonces, el Bhagavat dijo a toda la asamblea de bodhisattvas, devas y humanos:
«Debéis saber esto: os he ensefiado la verdadera causa de la iluminacidn, el Dharma
extremadamente profundo que obtuve al soportar dificultades con diligencia dedicada
a lo largo de incontables eones innumerables.

31.2

«Desarrollad una mente valerosa’?4%, y después de mi nirvana, debéis, con veneracion,
proteger esta ensefianza del Dharma, [F.149.a] promulgarla ampliamente y asegurar
que este Dharma permanezca por mucho tiempo»'24¢,



31.3

Entonces, de entre esa gran asamblea, seiscientos millones de grandes bodhisattvas y
la multitud reunida de seiscientos millones de devas dijeron en una sola voz:
«Bhagavat, todos nosotros tenemos esa motivacion de aspiracion, de modo que'?47
venerosamente protegeremos la verdadera causa de la iluminacion, el Dharma
extremadamente profundo que tu alcanzaste al soportar dificultades con diligencia
dedicada a lo largo de incontables eones innumerables. Bhagavat, después de tu
nirvana, sin preocuparnos por nuestros cuerpos y vidas'?#¢, promulgaremos
ampliamente esta ensefanza del Dharma, para que el verdadero Dharma permanezca
en el mundo por mucho tiempon».

31.4

Aquellos bodhisattva mahasattvas recitaron entonces estos versos en presencia del
Bhagavat:

31.5

«Bhagavat, tu pronuncias palabras de genuina verdad;

Has entrado completamente en el verdadero Dharma—

Por el poder de esa genuina verdad,

Protegeremos y preservaremos este sutra.

31.6

«Vistes la armadura de la gran compasion,

Y permaneces dentro de la gran compasion.

Por el poder de tu amor y compasion,

Protegeremos y preservaremos este sutra.

31.7

«Has completado la acumulacion de mérito,

Y has hecho surgir la acumulacion de sabiduria—

Para completar las acumulaciones,

Protegeremos y preservaremos este sutra.

31.8

«Has subyugado a todos los Maras.

Has destruido todas las falsas ensefianzas.

Para disipar todas las visiones erroneas,

Protegeremos y preservaremos este sutra.

31.9

«Los protectores del mundo y Sakra,

Brahma y los asuras,

Los nagas, yaksas y demas

Protegeran y preservaran este sutra.

31.10

«Aquellos que moran en la tierra y en el cielo, [F.149.b]

Aquellos que aqui moran por mucho tiempo,



Aquellos que sostienen la ensefianza del Bhagavat

Protegeran y preservaran este sdtra.

31.11

«De acuerdo con los cuatro brahmaviharas,

El Bhagavat esta adornado por las cuatro nobles verdades.

Porque sometio a los cuatro maras,

Protegeremos y preservaremos este sutra.

31.12

«Es posible que el espacio se vuelva sdlido.

Es posible que lo sdlido se vuelva espacio.

Pero lo que es sostenido y protegido por los budas

No puede ser sacudido o perturbado por nadie».

31.13

Entonces, los Cuatro Maharajas, habiendo escuchado al Bhagavat ensefar que este
Dharma debe ser protegido, generaron todos regocijo en sus mentes y, con la
motivacion de proteger completamente el verdadero Dharma, recitaron estos versos en
una sola voz:

31.14

«Nosotros y todas nuestras comitivas de hijos e hijas

Con atencion unanime,

Protegeremos perfectamente este sutra

Y lo promulgaremos ampliamente.

31.15

«Constantemente, desde las cuatro direcciones,

Protegeremos, defenderemos y serviremos a aquellos

Que posean este sutra

Y practiquen la causa de la iluminacion».

31.16

Entonces, Sakra, el sefior de los devas, junté sus palmas con veneracién y pronuncié
estos versos:

31.17

«Los budas, habiendo realizado el Dharma,

Para corresponder a esa bondad

Y para beneficiar a los bodhisattvas,

Aunque han trascendido el mundo, ensefan los sutras.

31.18

«Yo también, para corresponder a su bondad,

Constantemente hago ofrendas a los budas,

Y protegeré este sutra

Y aquellos sutras similares a este»?24°,



31.19

Entonces, los devas Tusita juntaron sus palmas con veneracion y pronunciaron estos
Versos:

31.20

«Quienquiera que se convierta en un poseedor de
Este sutra pronunciado por el Bhagavat

Moraré dentro de un estado de iluminacién [F.150.a]
Y se convertira en un deva Tusita’?%°,

31.21

«Bhagavat, con el mayor gozo abandonamos

El resultado perfectamente maduro del paraiso—
Moraremos en Jambudvipa,

Y proclamaremos este satra».

31.22

Entonces, Brahma, el sefior del reino mundial Saha, el rey de los devas, junto sus
palmas con veneracion y pronuncio estos versos:
31.23

«Todos los dhyanas y los yanas,

Y todas las liberaciones innumerables,

Surgen de este sdtra,

Y por tanto ensefnaré’?" este sutra.

31.24

«He abandonado los placeres de Brahma

Por los lugares donde se ensefa este sutra.

Para escuchar este sutra,

Siempre lo protegeré y defenderé».

31.25

Entonces, Sresthin, el hijo del sefior de los Maras, junté sus palmas con veneracion y
pronuncio estos versos:

31.26

«Quienquiera que sea poseedor de este sutra,

Que posee el verdadero significado,

No sigue la conducta de los Maras

Y purifica las malas acciones de los Maras.

31.27

«Para aquellos que se dedican a este sdtra’?%?,

Yo también daré proteccion completa™®%3,

Y desarrollaré gran diligencia

Y lo promulgaré ampliamente en todas partes».
31.28

Entonces, el rey de los Maras junto sus palmas con veneracion y pronuncio estos
Versos:



31.29

«Quienquiera que posea este sdtra

Y sea victorioso sobre los klesas

Es un ser al cual

Yo daré proteccion y felicidad.

31.30

«Los Maras no podran destruir

A nadie que sea poseedor de este sdtra.

Por la bendicion del Bhagavat,

Daré mi proteccion a esa persona».

31.31

Entonces, el deva Excelente Auspiciosidad junto sus palmas con veneracion'%4y, en
presencia del Bhagavat, pronuncio estos versos:
31.32

«Desde este sutra se ensefia la suprema

lluminacidn de los budas,

Y por tanto, quienquiera que posea el sutra

Estara haciendo una ofrenda a los tathagatas. [F.150.b]
31.33

«Seré un guardian de este sutra

Y lo ensefiaré a diez millones de devas.

Inspiraré hacia el estado de iluminacion

A aquellos que lo escuchen con veneraciony.

31.34

Entonces, el bodhisattva Maitreya junto sus palmas con veneracion y pronuncio estos
Versos:

31.35

«Veré como un amigo, sin que lo pidan,

A alguien comprometido con la iluminacion,

Y abandonando por completo vida y cuerpo
Protegeré este rey de los sutras2%®.

31.36

«Cuando escucho este tipo de Dharma,

Aunque esté en?¢ el paraiso de Tusita,

Por el poder de la bendicion del Bhagavat

Ensefiaré a una vasta multitud de devas y humanos».
31.37

Entonces, el sthavira Mahakasyapa junto sus palmas con veneracion y pronunci6 estos
Versos:

31.38

«Bhagavat, tu has ensefado que

En el Sravakayana hay menor sabiduria’?*’.



Hoy, por el poder de mi propia fuerza,

Seré un protector y poseedor de este sdtra.

31.39

«Daré mi proteccion completa

A quienquiera que sea poseedor de este sutra.

Les otorgaré el poder de las palabras y la elocuencia

Y los seguiré, siempre proclamando su excelencia».

31.40

Entonces, el venerable Ananda junté sus palmas y pronuncié estos versos:

31.41

«Aunque he escuchado incontables

Sutras directamente del Bhagavat,

Nunca antes habia oido un

Rey supremo del Dharma como este.

31.42

«Hoy preservaré completamente este sdtra

Que he escuchado directamente del Bhagavat'2%,

Y en el futuro lo promulgaré ampliamente

Entre aquellos que aspiran a la iluminacion».

31.43

Entonces, el Bhagavat, al ver que la gran asamblea de bodhisattvas, devas y humanos
habia desarrollado cada uno la motivacion de promulgar y difundir ampliamente este
sutra, defenderlo y protegerlo completamente, y que los bodhisattvas estaban
verdaderamente inspirados y beneficiarian a los seres, los alabé diciendo: «jBien
hecho! jBien hecho! [F.151.a] Vuestra promulgacién unanime de este sublime y
supremo rey de los sutras de manera tan amplia, para que no se disipe ni desaparezca
después de mi nirvana, es la causa de la mas alta iluminacion. Por tanto, obtendréis
todo el mérito posible, el cual no podria ser descrito por completo ni en tantos eones
como granos de arena hay en el rio Ganges.

31.44

«Cualquier bhiksu o bhiksuni, upasaka o upasika, e incluso cualquier hombre o mujer
noble, etc., que haga ofrendas, honre, transcriba, promulgue ampliamente o ensefe
correctamente este sutra a otros obtendra tal mérito.

»Por tanto, debéis meditar en esta practica con diligencia».

31.45

Entonces, la gran asamblea, innumerable, incalculable, tan numerosa como los granos
de arena del Ganges, habiendo escuchado esas palabras pronunciadas por el
Bhagavat, se lleno de felicidad y, obteniendo una fe con total confianza, practico segun
las instrucciones recibidas’?%°.

31.46

Aqui concluye «El Encomendamiento», el trigésimo primer capitulo del «<Rey de los
Sutras Supremamente Victorioso, la Sublime Luz Dorada».



31.47
El noble sutra Mahayana «El Rey de los Sutras Supremamente Victorioso, la Sublime
Luz Dorada» concluye.
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