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Nota de la editora

El esquema adicional de Trijang Rimpoché y otras indicaciones anadidas por él aparecen en
letra pequefa para distinguirlos del de Lama Tsongkhapa. Este esquema esta extraido del
texto principal. La division del texto en capitulos es obra del editor; los titulos principales
probablemente los afadio el editor del texto tibetano.

Los numeros entre corchetes { } corresponden al texto tibetano del Lam Rim mediano
publicado por Sera Je Computer Project, de la Universidad Monastica de Sera, Bylakuppe,
1999.

Los textos entre paréntesis cuadrados [ | son aclaraciones afnadidas por los traductores.
Olga Planken, editora

Departamento de Educacion de la FPMT
Mayo 2008

Nota'de la traductora ‘al-espafiol

Esta primera version queda pendiente del comentario de los gueshes que imparten el curso en
espanol, ya-que la interpretacion-de muchos pasajes difiere ligeramente en las distintas
versiones en inglés.

Se ruega a los intérpretes de los gueshes que me transmitan sus comentarios.
Nerea Basurto,

Servicio de Traduccion de la FPMT Hispana
Enero 2010



Lam-Rim mediano
Visién superior

Explicacion intermedia de los estadios del camino a la
iluminacion que deben practicar los tres [tipos de] seres, con
inserciones suplementarias y estructura temdtica

Explicacion de codmo adiestrarse en la vision superior, la esencia de la
sabiduria

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2 Co6mo adiestrarse en la vision superior
A Requisitos para la vision superior
B Divisiones de la visién superior
C Como cultivar la vision superior
D La sefal de que tras cultivarla se ha logrado la visién superior
Segundo: Coémo adiestrarse en la vision superior tiene cuatro puntos: los requisitos para
la vision superior, sus divisiones, como cultivarla y la sefial de que tras cultivarla se ha logrado
la vision superior.
2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A Requisitos para la vision superior
1 Presentacion general de los requisitos para la vision superior
2 En particular,'como estabilizar-la vision
El primero /tiene dos puntos: presentacion general de-los requisitos para la vision
superior y, {292} en particular, como estabilizar la vision.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1 Presentacion general.de los requisitos para la vision superior

A Depender'de seres-santos
B Pedir que nos expliquen el Dharma
C Reflexionar en ello adecuadamente
Primero: Los estadios de meditaciéon intermedio presenta tres requisitos para la vision

superior: depender de seres santos, pedir que nos expliquen el Dharma vy reflexionar en ello
adecuadamente

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A Depender de seres santos

1 La necesidad de escuchar las escrituras y reflexionar sobre ellas
2 La necesidad de seguir a uno de los grandes precursores de manera adecuada
3 [Sobre la historia del Madhyamaka]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-1 La necesidad de escuchar las escrituras y reflexionar sobre ellas

Un requisito causal indispensable para la vision superior es desarrollar la vision que
conoce la talidad por medio de la sabiduria de la escucha y la de la reflexién, una vez que se
han escuchado los textos inmaculados dependiendo de los expertos que conocen sin error los
puntos esenciales de las escrituras. Esto es porque, si se carece de la vision que surge de haber
llegado a una conclusion definitiva sobre el significado del modo de ser, sera imposible lograr
la vision superior que conoce [las cosas] tal como surgen.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-2 La necesidad de seguir a alguno de los grandes pioneros de la manera
adecuada
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Para que [surja] esa vision también es necesario no basarse en el significado interpretable
sino en el definitivo. Por lo tanto, es necesario conocer la diferencia entre el significado
interpretable y el definitivo y entender el significado definitivo de las escrituras. Si no
dependes del tratado de uno de los grandes fundadores precursores validos que aclara las
intenciones [de Budal, seras como un ciego sin guia que marcha en una direccién temible.
Por lo tanto, debes basarte en comentarios sin equivocacion alguna.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3 [Sobre la historia del Madhyamaka]

A La necesidad de buscar la vision dependiendo del sistema de Nagarjuna
B Coémo surgieron las [distintas] maneras de explicar el significado pensado por Nagarjuna

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3A La necesidad de buscar la visién dependiendo del sistema de Nagarjuna

JEn quién deberias confiar! En el superior Nagarjuna, muy célebre en los tres niveles, de
quien el mismo Bhagavan profetizd con gran claridad en numerosos sutras y tantras que
aclararia la esencia de sus ensefanzas, el significado profundo libre de todos los extremos de
existencia e inexistencia. Deberias buscar la vision que conoce la vacuidad dependiendo de
SUS textos.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B Coémo surgieron las [distintas] maneras de explicar la intencion de
Nagarjuna

1 Identificacién de los madhyamikas modelo

2 Examen de las designaciones usadas por generaciones anteriores

3 Lavalidez de las explicaciones de acuerdo con la de Yeshe De sobre los autores de los tratados
Madhyamika y los estadios por los que surgieron los sistemas Madhyamika Sautrantika y Yogachara

4 Esos términos no son adecuados para-el maestro.Chandrakirti

5 Lavalidez de'los-términos Svatantrika y Prasangika asociados a los eruditos de la propagacién
posterior

6. -A.qué maestros;seguir

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B1 Identificacion delos madhyamikas modelo

{293} Como los grandes madhyamikas', tales como los maestros Buddhapalita,
Bhavaviveka, Chandrakirti-y Shantarakshita consideran/a Aryadeva ¢como su maestro valido,
tanto el padre [Nagarjuna] como su hijo espiritual [Aryadeva] son la fuente para los otros
madhyamikas. Por eso, las generaciones anteriores les llamaban a los dos madhyamikas de los
textos modelo, y a los otros, madhyamikas partidistas.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B2 Examen de las designaciones usadas por generaciones anteriores

1 Términos que se aplican desde el punto de vista de cdmo se establecen las convenciones

Algunos maestros espirituales de generaciones anteriores decian [equivocadamente]
que habia dos tipos de madhyamikas calificados desde el punto de vista de cémo postulan las
convenciones: los que afirman que los objetos externos existen de modo convencional, los
madhyamika-sautrantikas; y los que afirman que convencionalmente los objetos externos no
existen, los madhyamika-yogacharas.

2 Términos que se aplican teniendo en cuenta cémo se afirma lo Gltimo

Desde el punto de vista de como se afirma lo ultimo también [equivocadamente]
utilizaron dos términos: (1) defensores de ilusiones establecidas por una consciencia
razonadora, que son los que afirman que el compuesto de las apariencias de un objeto, tal
como un brote, y su ausencia de existencia verdadera es una verdad ultima, y (2) los
defensores de lo que no mora en absoluto, que afirman que el fendmeno eliminativo
afirmativo, que es la eliminacion de las elaboraciones [de cosa, no-cosa, ambos, ninguno, etc.]
con respecto a las apariencias, es una verdad ultima’. Ellos identificaron a maestros como

2
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Shantarakshita y Kamalashila como defensores de ilusiones establecidas por una consciencia
razonadora. Algunos indios también usaron los términos como una ilusién y que no moran en
absoluto.

3 Los términos y los significados de esta afirmacion estan oscurecidos

El gran traductor [Loden Sherab] dice: “Proponerlos como dos [grupos] desde el punto
de vista de cémo se afirma lo ultimo es una presentacion oscurecida que genera asombro”.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B3 La validez de las explicaciones de acuerdo con la de Yeshe De sobre los
autores de los tratados madhyamika y la historia de los fundadores del Madhyamika-Sautrantika y del
Madhyamika-Yogachara

En cuanto a esto, el maestro Yeshe De explica: “En los tratados Madhyamika del padre,
el Superior [Nagarjunal, y su hijo espiritual [Aryadeva] no esta claro si los objetos externos
existen o no”. Después, el maestro Bhavaviveka refutd el sistema del Mero Conocimiento’ y
establecid un sistema en el que los objetos externos existen convencionalmente. Entonces el
maestro Shantarakshita establecio un sistema Madhyamika diferente, basado en tratados
Yogachara, que ensefia que los objetos externos no existen de manera convencional y que, de
modo ultimo, la mente no tiene existencia inherente. Asi surgieron dos tipos de
madhyamikas, a los primeros se les llama Madhyamika Sautrantika y a los segundos
Madhyamika Yogachara. Los grandes. tratados explican. de este modo la historia de la
clarificacion.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B4 Esos(términos'no'son‘adécuados para el maestro Chandrakirti

Sin embargo, aunque el maestro Chandrakirti afirma que los objetos externos existen
de modoconvencional, no' es adecuado llamarle sautrantiko-porque no se ajusta a otras
[propuestas del sistema de principios filosoficos]. Afirmar que estd de acuerdo con los
vaibhashika también es inadmisible.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B5 La validez de-los:términos;Svatantrika y,Prasangika asociados a los
eruditos de la propagacion posterior

Los eruditos de la propagacién posterior [de las ensefanzas] en la Tierra de las
Montanas Nevadas [Tibet] crearon dos denominaciones para los madhyamikas: Svatantrika y
Prasangika. Esto concuerda con Las palabras claras [de Chandrakirti].

Por lo tanto, [los madhyamikas] son claramente de dos [grupos]: los que
convencionalmente afirman los objetos externos y los que no. Adema4s, cuando los términos
se aplican desde el punto de vista de como se genera la vision que determina la vacuidad en el
continuo mental, también son inequivocamente dos [grupos]: Prasangika y Svatantrika.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B6 A qué maestros seguir

A Indicacién de que los kadampas anteriores buscaban la visién siguiendo a Chandrakirti de acuerdo
con la intencion de Jowo [Atisha]

Entonces, jestos maestros a quién seguian para buscar la intencion del padre, el
Superior [Nagarjunal, y su hijo espiritual [Aryadeva)? Seguian al gran Jowo [Atisha] que
consideré el sistema del maestro Chandrakirti como el principal. Los primeros grandes lamas
de estas instrucciones también consideraron como el principal a este sistema.

B Coémo el mismo Je [Tsong Khapa] afirma que los dos sistemas, el de Buddhapalita y el de
Chandrakirti son los principales, y que el de Bhavaviveka es importante

El maestro Chandrakirti vio que de entre los comentaristas al Tratado sobre el medio
(Mulamadhyamakakarika) de Nagarjuna, Buddhapalita era el que habia aclarado
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completamente las intenciones del Superior. El se basd en ese sistema, tomé también muchas
de las buenas explicaciones del maestro Bhavaviveka, refutd las que le parecieron levemente
incorrectas y aclaré la intencion del Superior.

C Importancia de estos dos maestros en la explicacion del significado profundo

{295} Como los comentarios de estos dos maestros [Buddhapalita y Chandrakirti] son
excepcionales al explicar los textos del Superior, el padre, y su hijo espiritual, su pensamiento
sera descrito siguiendo a los maestros Buddhapalita y Chandrakirti.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2 En particular, como se asienta la vision

A Identificacion de la ignorancia aflictiva
B Demostracion de que es la raiz del vagar en la existencia ciclica
C Buscar la visiéon de la ausencia de identidad con el deseo de abandonar la concepcién de
la identidad
El segundo tiene tres puntos: identificacion de la ignorancia aflictiva, demostracion de
que es la raiz del vagar en la existencia ciclica y buscar la visién de la ausencia de identidad

con el deseo de abandonar la concepcién de la identidad.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A Identificacion de la ignorancia aflictiva

1 Aunque el apego y similares son de una clase contraria al conocimiento, no son los principales

2 Aunque, en general, la ignorancia se define como lo contrario al conocimiento, aqui es lo contrario al
conocimiento que comprende la ausencia de existencia verdadera

3 Explicaciéon de las dos concepciones'sutiles de la identidad como emociones aflictivas

4 Como la ignorancia sobrepone seglin qué tipo de existencia inherente

5 Explicaciondetallada;deilas concepciones detidentidad

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-1 Aunque el"apego y similares sonde una clase contraria al conocimiento,
no son_los principales

Primero: Los antidotos explicados por el-Conquistador para-las demas aflicciones, tales
como el apego, sonrantidotos pareiales, mienttas que lelhantidoto para la ignotancia\que él
enseno sitve de antidoto para todas [las emociones aflictivas). Por o tanto, la‘ignorancia es la
base de todos los erroresyy fallos. En Palabras claras, de-Chandrakirti, se dice:

En las nueve divisiones de las enseflanzas de Buda basadas en las dos
verdades, como las colecciones de sutras y demds, proclamé con
respecto a la conducta extensa de los seres mundanos:

Las ensefadas para eliminar el apego no hacen que se acabe el odio

y las ensefladas para eliminar el odio no hacen que se acabe el apego,
tampoco lo que se enseid para acabar con el orgullo elimina los otros
enganos.

Por lo tanto, no abarcan mucho vy estas enseflanzas no tienen un gran
significado.

Las que fueron ensefadas para eliminar la ignorancia® superan todas las
aflicciones mentales.

Todas las aflicciones mentales dependen totalmente de la ignorancia,
esto es lo que todos los conquistadores ensefiaron. (1]

Asi que debes meditar en la talidad como antidoto a la ignorancia. Ademads, si no has
identificado la ignorancia, no sabris cémo cultivar su antidoto. Por lo tanto, es
extremadamente importante identificar la ignorancia.
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2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-2 Aunque, en general, la ignorancia se define como lo contrario al
conocimiento, aqui es lo contrario al conocimiento que comprende la ausencia de existencia verdadera

La ignorancia {296} es lo contrario del conocimiento, pero este conocimiento no es
cualquiera sino la sabiduria que conoce la talidad: la vacuidad. Su opuesto no es adecuado
que sea la mera inexistencia de esta sabiduria o solo otra cosa; por lo tanto, su opuesto es su
equivalente contradictorio.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-3 Explicacion de las dos concepciones sutiles de la identidad como
emociones aflictivas

Esa [ignorancia] es la sobreposicion’ de la identidad y, mas especificamente, las dos
sobreposiciones de la identidad de los fendmenos y las personas. Por consiguiente, tanto la
concepcion de la identidad de los fendmenos como la de las personas son ignorancia.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-4 Como la ignorancia sobrepone qué tipo de existencia inherente

La manera en que la ignorancia sobrepone es concibiendo que los fendémenos existen
por su propia identidad, por su propia naturaleza o por su propio ser. En el Sutra solicitado por
Ubpali, se dice que se afirma la existencia de los fenémenos por el poder de la concepcién:

Las distintas flores que alegran la mente y

las atractivas mansiones.doradas y-resplandecientes

carecen complemente de-un.creador [que exista'de modo inherente],
se afirma susexistencia por el poder de la-concepcion.

El mundo es imputado por el-poder de’la concepcion. (2]

También, en Los sesenta versos de razonamiento, de Nagarjuna, se dice:

Como el Buda perfecto dijo

que el mundo tiene Ja ignorancia como causa,

;/por qué no seria correcto decir

que este mundo es [debido a] la concepcion? (3]

En el comentario sobre el significado de este parrafo Chandrakirti explica que los
mundos no se establecen por su propia entidad, sino que son sélo imputados por conceptos.
Asimismo, en Los cuatrocientos versos, de Aryadeva, se dice:

Si el deseo y demds no existen

cuando no existen los conceptos,

;Quién con inteligencia defenderia [que las cosas]

son realidades ultimas y concepciones? (4]

Y en el comentario de Chandrakirti se dice:

Lo que existe sélo cuando existe el concepto y no existe cuando el
concepto no existe, es seguro sin lugar a dudas que no esta establecido
por su propia identidad, como la serpiente imputada a una cuerda

enrollada. (5]



Lam-Rim mediano
Visién superior

Asi {297} explica que desde el punto de vista de ser imputados, aunque no estén
establecidos por sus propias entidades, el apego y demas se parecen a la serpiente imputada a
una cuerda. Sin embargo, una cuerda / serpiente no es lo mismo que el apego y demds en
cuanto a si existen o no de modo convencional.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-5 Explicacion detallada de las concepciones de identidad

A Explicacion de que la concepcién de la identidad es doble
B Diferencia entre la concepcién de la identidad y la visién de la coleccion transitoria

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-5A Explicacién de que la concepcién de la identidad es doble

1 Como aunque las dos concepciones de la identidad tienen el mismo aspecto subjetivo, se diferencian
en su objeto de observacion

Por estas razones, el modo de concebir la existencia verdadera, el objeto de negacion,
es concebir [los objetos] no como existentes por el poder de concepciones sin principio, sino
como establecidos objetivamente por el poder de su propia entidad. Al objeto referente de esa
concepcion se le llama identidad o existencia inherente. La inexistencia de esto con una
persona como sustrato se dice que es la ausencia de identidad de la persona, y la inexistencia
de esto con [otros] fendmenos, como el ojo o el oido, se dice que es la ausencia de identidad
de los fenémenos. Por lo tanto, podemos entender implicitamente que las concepciones® de
existencia inherente con respecto a la persona y a los fendmenos son las concepciones de las
dos identidades.

2 Larazén por la que se diferencian de ese modo las dos concepciones de la identidad

En el comentario [de' Chandrakirti] a“Los-cuatrocientos versos' [de-Aryadeval, se dice:

Acerca’ de-esto, la’ “identidad”’ es una entidad “de las ‘cosas que” no
depende 'denadd-mas, la existencia inherente.\Su inéxistencia es [la
ausencia de identidad. Por la divisién en fendmenos y personas se
entiende como- doblé,. es decir, “la ausencia de lidentidad de los

fendmenos y la ausencia de identidad de las personas”. (6]
Asi es.
2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-5B Diferencia entre la concepcidn de la identidad y la visién de la coleccién
transitoria

1 La concepcion de un yo, la vision de la coleccién transitoria tiene a la persona como su objeto
observado

Con respecto al objeto observado por la concepcion de la identidad de las personas, en
el Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio [de Nagarjuna]” de Chandrakirti, se explica que
una secta Sammitiya’ afirma que todos los cinco agregados son la base o el objeto de
observacion de la vision de la identidad, mientras que otra afirma que es solo la mente.
También, con respecto a la mente, algunos chittamatrins® y madhyamikas que defienden una
mente base de todo afirman que el objeto de observacion es la mente base de todo, mientras
otros madhyamikas como bhavavivekas, que no defienden una mente base de todo, y muchos
exponentes de las sectas Shravaka afirman que el objeto de observacion es la consciencia
mental. Con respecto al significado en estos sistemas de la designacién “persona”, como el
que cultiva el camino y el que gira en la existencia ciclica, {298} se deben conocer los dos
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modos de postular la ilustracion de ese yo [es decir, lo que es el yo] que son el mero yo [para
los prasangikas] y la mente base de todo [para otras escuelas].

Con respecto a la vision de la coleccién transitoria’ innata'® que es una concepcion de
la identidad, el Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio” refuta que los agregados sean el
objeto de observacién. Ademads, en su comentario, Chandrakirti anade que el objeto de
observacion es la identidad imputada de modo dependiente. Dice que incluso la mera
colecciéon de los agregados no es la identidad convencional; ni la coleccion en un momento ni
la colecciéon que es el continuo de los agregados en el tiempo son su objeto observado. El
mero yo que es el objeto observado al generar el mero pensamiento “yo”, o la mera persona,
es el objeto de observacion. Ni uno de los agregados ni la coleccion de los agregados se acepta
como una ilustracion de ese yo [en otras palabras, ninguno de éstos se puede decir que sea el
yo]. En otros textos he explicado con todo detalle que ésta es una caracteristica sin par que
distingue este sistema Prasangika-Madhyamika.

2 La diferencia entre los objetos de observacién de las dos concepciones de la identidad

El objeto de observacion de la vision innata de la coleccion transitoria debe ser algo
que de modo natural genera la consciencia que piensa “yo”. Por lo tanto, aunque [tu propia]
concepcién innata de otra persona cuyo continuo sea diferente [como existente
inherentemente] sea una concepcion/innata de'la identidad de las personas, no es la visién
innata de la coleccion transitoria de esa persona.

En cuanto al objeto observadodé la vision de la coleccion 'transitoria innata que
concibe un mio [existente inherentemente], el objeto de observacion de una consciencia
innata que piensa ‘mio’ es sélo'mio,no se/debe mantener que-los propios ojos y/demas sean
su objeto de observacion.

El aspecto {subjetivo] es enfocarse en ese objeto-observado y percibir lo mio\ como
establecido por sus propias caracteristicas.

Los objetos de observacion de la concepcion innata de-la identidad de los fenomenos
son los agregados de la forma y demas (ojos, oidos, etc.) en el continuo propio y de los demas,
asi como lo que nos rodea y todo lo que no estd incluido en el continuo personal. Su aspecto
es como se explicaba antes [es decir, cuando se observan, concebirlos como existentes por su
propia naturaleza].

En el Comentario al suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio” se dice

El engano o la ignorancia es sobreponer una existencia inherente de las
cosas que no existe, cuya naturaleza es la de obstruir la percepcion de su
naturaleza [la vacuidad], la oculta'". (7]

También:

Asi {299} por el poder de la ignorancia aflictiva incluida en los
eslabones [de la originacion dependiente] de una existencia ciclica...

De este modo, afirma que la concepcion de los objetos como existentes de modo
verdadero es una ignorancia y que es una ignorancia aflictiva. Por lo tanto, entre los dos
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modos de postular la concepcion de la identidad de los fendémenos como emocion aflictiva y
como obstruccién a la omnisciencia, aqui [en el sistema Prasangika] es la primera de ellas.

3 Mostrar que esta manera de identificar la concepcion de la existencia verdadera es la propuesta por
el Superior, el padre, y su hijo espiritual

Esto fue expuesto por el Superior, el padre [Nagarjunal, y su hijo espiritual [Aryadeva].
En Los setenta versos sobre la vacuidad, de Nagarjuna, se dice:

El maestro ha dicho que la ignorancia

es lo que concibe las cosas producidas

por causas y condiciones como reales.

De ella surgen los doce eslabones.

Al entender bien que las cosas son vacias,

como se ve la realidad, no surge la ignorancia.

Esa es la cesacion de la ignorancia,

por la cual cesan los doce eslabones (8]

Concebir que las cosas son reales es percibirlas como establecidas en realidad o
verdaderamente.

Este significado es similar al-del texto La guirnalda preciosa de Nagarjuna, en el que dice
que mientras no se haya superado la concepcion. de-los agregados;como existentes de modo
verdadero no se puede superar'la vision-de la coleccion transitoria:

Mientras exista una concepcion de los agregados,
habra la cohcepcion de tn yo én ellos. (9]

También en Los cuatrocientos versos, de Atyadeva,ise dice:

Igual que el poder del sentido del cuerpo se extiende por todo el
cuerpo,

el engafno mora en todas ellas como su base.

Por lo tanto, al conquistar el engafio

se conquistan todas las aflicciones mentales.

Cuando se ha visto la originacion dependiente

ya no surge el engafo.

Por eso, con todo mi esfuerzo aqui,

hablaré sélo sobre ello. [10]

En cuanto al engafio expuesto de este modo, el contexto es la identificacion del engafo
que es uno de los tres venenos, por lo que es la ignorancia aflictiva. También Aryadeva dice
que para superar esta ignorancia es necesario comprender el profundo significado de la
interdependencia, de modo que el significado de la vacuidad aparece como el significado de la
originacién dependiente. Por lo tanto, la ignorancia aflictiva debe considerarse de acuerdo
con la explicacion del comentario de Chandrakirti sobre este pasaje, como una sobreposicién
de existencia verdadera' de las cosas. {300} El honorable Chandrakirti, siguiendo el
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comentario de Buddhapalita sobre el pensamiento del Superior [Nagarjunal, explica
claramente este punto.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2B Demostracion de que la ignorancia aflictiva es la raiz de la
existencia ciclica

1 La concepcion innata de la identidad debe ser aceptada como la raiz de la existencia ciclica, y la
artificial no es adecuada para ello

Segundo: Tampoco la ignorancia explicada antes, que concibe las dos identidades de
ese modo, es la concepcion artificial de la identidad de las personas y los fendmenos como en
las afirmaciones de la verdad imputadas por las exposiciones no comunes de los sistemas
filosoficos no budistas y budistas: (1) la persona permanente, unitaria e independiente; (2)
objetos externos de percepcion, (a) particulas que carecen de partes direccionales (este, etc.), o
(b) que son objetos burdos compuestos de particulas sin partes direccionales; (3) consciencias
internas que perciben que son (a) sin partes en el tiempo, sin porciones anteriores o
posteriores, o, (b) un continuo de la consciencia que es una serie [de momentos temporales
sin partes], y (4) consciencias de si mismas que son no dualistas en el sentido de estar vacias
de tal sujeto y objeto. Por el contrario, la ignorancia la conforman las dos concepciones
innatas de la identidad que tienen en comun todos los afectados por principios filosdficos y
los que no lo han sido y que ha actuado desde el sin principio sin depender de que la mente
estuviera afectada por principios filosoficos. Exactamente eso es lo que aqui se considera la
raiz de la existencia ciclica.-Enel Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio” se dice:

Esta [identidad] no producida.y permanente no es percibida
por-los-que, pasan muchos eones como. animales.
Sin-embargo,-se-ve que la‘concepcion-del yo-funciona-en-ellos." [11]

A través de ese-razonamiento [se puede entender ‘que] 1o ‘que ata a los seres en la
existencia ciclica es la ignorancia innata, y como la artificial " sélo se da en los defensores de
principios filoséficos, no es admisible que sea la raiz de la existencia ciclica.

2 Como el modo de percepcién innato no implica el artificial, poner fin [solo] al modo artificial de
percepcién no ayuda

Es muy importante lograr una validacion especifica con respecto a esto. Si no lo
entiendes, cuando estés estableciendo [la vacuidad] por medio de la visién {301} no sabras
mantener como lo mas importante la seguridad de que los objetos tal como son percibidos
por la ignorancia innata son inexistentes y no sabras que los objetos de las concepciones
artificiales son refutados como una rama de esta [proceso]. Si se niegan las dos identidades sin
tener cuidado en refutar el modo de percepcion de la ignorancia innata, descubriras solo una
ausencia de identidad que niega [los objetos] imputados tinicamente por los defensores de
principios filosoficos mencionados antes. Por lo tanto, como la validacién por medio de la
vision es para la meditacion, incluso durante la meditacion tendras que meditar solo en ello.

3 Seria muy absurdo si solamente refutando el objeto referente de la concepcidn artificial se pudieran
superar las emociones aflictivas innatas

Por lo tanto, incluso si se hiciera manifiesta [la vacuidad de esa identidad concebida de
manera artificial] al meditar en ella y aunque esa familiarizacién llegara a completarse, se
quedaria solo en eso. Asi que seria muy absurdo afirmar que por ver la inexistencia de las dos
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identidades sélo como son imputadas por las concepciones artificiales se superan las
emociones aflictivas.
En el Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio”, de Chandrakirti, se dice:

[Ustedes defienden] que cuando se conoce la ausencia de identidad
se abandona [s6lo] la identidad permanente, [pero] no se afirma
como la base de la concepcion de la identidad. Por lo tanto,
es una fantasia defender que conociendo [esa] ausencia de identidad
se erradica la vision de la identidad. [12]

En el comentario de Chandrakirti se dice:

Para aclarar por medio de un ejemplo el significado de falta de relacion
mutua, el texto dice: Si al ver una serpiente en una hendidura de la
pared de nuestra casa, se pudiera eliminar el miedo y superar el temor a
la serpiente por oir decir “aqui no hay ningun elefante”, jay!, seriamos
el hazmerreir de los demas. [13]

Aunque esto se comenta con tespecto a la ausencia de identidad de las personas, es
igual para la ausencia de identidad de los-fenomenos.-Se podria decir-de este modo:

[Ustedes:defienden] quecuando se conocela ausencia de identidad;

se abandona la‘identidad ‘artificial, perono-se afirma

que esa sealla base delajignorancia. Por 1o tanto, es una fantasia
defender que al conocer [esa] ausencia de identidad se erradique la
ignorancia.

4 Aunque la visiéon de la coleccién transitoria y la ignorancia son la raiz de la existencia ciclica, no hay
dos raices de la existencia ciclica

Objecion: En La guirnalda preciosa, de Nagarjuna, se dice:

Mientras haya la concepcion de los agregados,

se tendra la concepcion del yo.

{302} Cuando existe la concepcion del yo,

hay accion, y de la accion hay nacimiento. (9]

Asi explica que la concepcion de la identidad™ de los fendmenos, la concepcién de los
agregados como existentes de modo verdadero, es la raiz de la existencia ciclica.

[Sin embargo] en el Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio”, de Chandrakirti, se
dice:

Viendo con su mente que todas las emociones aflictiva y los defectos
surgen de la vision de la coleccion transitoria... [14]
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De este modo explica que la visién de la coleccion transitoria es la raiz de la existencia
ciclica.

Ambas explicaciones son contradictorias porque no es admisible que haya dos raices
discordantes de la existencia ciclica.

Respuesta: No hay falacia, ya que el sistema Madhyamika Prasangika diferencia las dos
concepciones de la identidad [s6lo] por su objeto de observacion, entonces, ambas
explicaciones no tienen diferentes aspectos en su modo de percepcion, porque tienen el
aspecto de concebir su objeto como establecido por su propia naturaleza. Se daria la
contradiccion de la existencia de dos raices de la existencia ciclica cuando dos [consciencias]
que tuvieran modos de percepcion discordantes en su funcionamiento con un objeto se
propusieran como raices de la existencia ciclica.

Por lo tanto, cuando se ensefa que la concepcién de la identidad de los fendmenos es
la causa de la visién de la coleccidn transitoria, se muestra que las dos divisiones internas de la
ignorancia son causa y efecto. Cuando se ensefia que ambas son la raiz de las emociones
aflictivas, se esta mostrando que son la raiz de todas las demds emociones aflictivas cuyo modo
de percepcion es discordante con ellas. Como este hecho es [verdad] para ambas, no hay
contradiccion, lo mismo que no hay contradiccion en que [momentos] anteriores y
posteriores de un tipo similar de ignorancia sean la raiz de la existencia ciclica.

Si bien el venerable Chandrakirti no ‘describe clara y especificamente la visién de la
coleccién transitoria como, ignorancia; diceque- la,concepcion de las.cosas en general como
existentes de modo verdadero es “ignorancia- aflictiva, -sin- diferenciar entre personas y
fendmenos; yafirma que la concepcionide laiidentidad-delas personas es la coneepcion de las
personas como establecidas por ‘'su propia‘naturaleza.- También a-menudo incide ‘en que la
vision de la'colec¢ion transitoria‘es la raiz'de la existencia/ciclica: Sicafirmara que esta vision es
algo distinto ‘de la ignorancia ‘que es la concepcidon de la existencia verdadera, se daria la
contradiccion de aceptar|dos taicés de la existencia ciclica con'distintos modos de percepcion.
Por lo tanto, se deben entender como ignorancia las dos [concepciones de existencia
verdadera de las personas y de los fendmenos].

5 Demostracion de que el padre Superior [Nagarjuna] y su hijo espiritual [Aryadeva] afirman que la
concepcién de la existencia verdadera es la raiz de la existencia ciclica

{303} Todas las demds emociones aflictivas innatas y artificiales funcionan percibiendo
caracteristicas individuales de ese objeto sobrepuesto por la ignorancia innata antes explicada.
Por tanto, asi como los otros cuatro poderes de los sentidos (los ojos y demads) existen
dependiendo del poder del sentido del cuerpo y no estan situados en otro lugar
independiente [de donde esta el poder del sentido del cuerpo], también todas las demas
emociones aflictivas funcionan dependiendo de la ignorancia innata, por lo que el engano
resulta la principal.

[En Los cuatrocientos versos de Aryadeva] se dice:
Asi como el poder del sentido del cuerpo [se extiende por todo] el
cuerpo,

el engafo reside en todas [las emociones aflictivas]. [10]

En el Comentario a “Los cuatrocientos”, de Chandrakirti, se dice:
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También, el deseo y demas se involucran en sobreponer caracteristicas,
como la belleza y la fealdad, sobre la naturaleza inherente de las cosas
imputadas por el engafio. Por lo tanto, funcionan de una manera no
diferente del engafio y dependen de éste, ya que el engafio es el
principal. [15]

Asi, cuando el engaiio percibe los objetos como establecidos por su propia naturaleza,
si el objeto es agradable para la propia mente, se genera deseo al observarlo, y si aparece como
desagradable a la mente, se genera enfado hacia ello. Si el objeto no aparece como agradable
ni desagradable y queda como algo corriente entre los dos, no se genera ni deseo ni odio al
observarlo, pero si hay una continuacion del mismo tipo de engafio.

En Los sesenta versos de razonamiento, de Nagarjuna, se dice:

;Por qué no surgiria el fuerte veneno de las emociones aflictivas

en aquellos cuyas mentes tienen una base [un objeto existente de modo
inherente]?

Aun cuando [el objeto] es corriente, [sus. mentes]

son sujetadas por la serpiente de las emociones aflictivas. [16]

En el comentario de Chandrakirti'se-explica'come ya se ha dicho.

Parece que en La guirnalda preciosa de’Nagarjuna el significado también-es que la vision
de la coleccion transitoria se produce por la concepcién de los agregados como existentes de
modo verdadero. Ellmodo en quelse producen el resto de las emociones aflictivas se deberia
conocer deduciéndolo de las explicaciones™ dadas en el contexto de los seres de capacidad
media.

6 Como entender las etapas de la produccién de las emociones aflictivas siguiendo el Comentario al
“Compendio de cognicién valida (de Dignaga)” de Dharmakirti

{304} Se deberia comprender cémo se producen las emociones aflictivas de acuerdo
con El comentario (de Dharmakirti) al Compendio de cognicién vdlida de Dignaga:

En el que ve la identidad

siempre hay adhesion al yo.

A causa de esta adhesion, hay apego al placer,

y debido al apego, se ocultan los defectos

y se ven las ventajas, por lo que hay un fuerte apego.

“Lo mio” se considera como el medio para lograr [el placer].
Por lo tanto, mientras haya apego a la identidad

seguiremos girando en la existencia ciclica. [17]

Aunque el sistema de este [pasaje] y el modo de postular las dos concepciones de la
identidad [en el sistema Prasangika] como antes se ha explicado son diferentes, se pueden
entender los estadios de como se producen las emociones aflictivas dependiendo de este texto.

Al principio, cuando el yo que es el objeto de observacién del pensamiento “yo” se
concibe como existente por su propia naturaleza, se genera el apego a la identidad. Esto
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genera apego al placer del yo. Como el placer del yo no es independiente sino que depende de
lo mio, hay apego a lo mio, lo que hace que se oculten los defectos de lo mio y se perciban sus
ventajas. Entonces, se acepta lo mio como medio para lograr el placer del yo. Por las
emociones aflictivas asi producidas, se realizan las acciones y, a su vez, por medio de estas
acciones se establece la conexion con la existencia ciclica.

En Los setenta versos sobre la vacuidad, de Nagarjuna, se dice:

La actividad composicional la causan las emociones aflictivas.

Las emociones aflictivas que forman [0 motivan las acciones] tienen la
naturaleza de acciones [contaminadas].

Las acciones contaminadas son la causa del cuerpo.

Los tres estan vacios de existencia inherente. (18]

Deberias adiestrarte en los estadios cdmo se gira en la existencia ciclica hasta que logres
la certeza.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C El que desee abandonar la concepcion de la identidad deberia
buscar la vision de la ausencia de identidad

1 Larazon por la que, si deseas abandonar la ignorancia, debes buscar la visién que conoce
la ausencia de identidad
2 Como generar la visién que conoce la'ausencia’de identidad
El tercero tiene dos partes: La razon por la-quie, si deseassabandonar la ignorancia, debes
buscar la visiéon que conoce la ausencia de identidad y como generar la vision que conoce la

ausencia de identidad

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1 ; La-razon por la-que si deseas abandonarla ignorancia debes
buscar-la vision que conoce la-ausencia de identidad

A Es estlupido no esforzarse por generar la vision pura en el propio continuo cuando se desea
abandonar la ignorancia

B Es necesario“abandonar la‘concepcion de‘la identidad

C Indicacion de que la investigacion por medio de las escrituras y la l6gica es esencial para abandonar
la concepcién de la identidad

D Para abandonar la concepcion de la identidad es necesario refutar su objeto referente y cuél es la
razon

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1A Es estupido no esforzarse por generar la vision pura en el propio
continuo cuando se desea abandonar la ignorancia

En verdad debe desearse, {305} y parece que realmente se quiere el estado en el que se
han abandonado las dos concepciones de la identidad, la ignorancia antes explicada. Sin
embargo, a pesar de que se desee, algunos no se esfuerzan por entender cémo la concepciéon
de la identidad viene a ser la raiz de la existencia ciclica. O, aunque lo vean en parte, no se
esfuerzan para generar en su continuo la visién pura de la ausencia de identidad, después de
haber refutado bien con razonamientos y escrituras de significado definitivo el objeto
concebido por la concepciéon de la identidad. Demuestran poco inteligencia porque aunque
han perdido la vida del camino que progresa a la liberacion y a la omnisciencia no les
preocupa.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1B Es necesario abandonar la concepcién de la identidad

1 Como se ensefia en los tratados
2 Cobmo se ensefia en los sutras

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1B1 Como se ensefia en los tratados
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A Como lo ensefia el glorioso Dharmakirti

Por eso el glorioso Dharmakirti dijo:

Si no se deja de creer en un objeto

no se puede abandonar.

El abandono del deseo, odio y demas,

que estan relacionados con [la percepcion de] las ventajas y desventajas,
se logra no viendo eso en [sus] objetos,

no por medios externos. [19]

Un objeto de abandono externo se extirpa tal como una espina que se nos hubiera
clavado, es decir, se saca de raiz con unas pinzas, sin depender de [el proceso de] llegar a dejar
de creer en el objeto que concibe. Sin embargo, para un objeto de abandono interno, no se
hace de este modo, sino que hay que abandonarlo viendo que el objeto no existe tal como se
concibe, por ejemplo, la concepcion de la identidad.

B Cdmo lo ensefia el glorioso Chandrakirti

También, el glorioso Chandrakirti dice que cuando uno ve que todas las emociones
aflictivas, como el deseo, y todos los defectos, como elinacimiento y la muerte, surgen de la
concepcion de la identidad, se da el deseo de acabar con ella y abandonarla, después de lo
cual, el yogui refuta con razonamientos la identidad de las pefsonas, el objeto sobrepuesto por
la concepcion de la identidad.

Enlsu/Suplemento al “Tratado sobre-el Camino Medio [de Nagarjuna}’claramente dice:

Al ver consu'mente que todas las'emociones aflictivasy'los defectos
surgen de la vision de la coleccion transitoria,

y al comprender que la identidad es st-objeto,

el yogui refuta la identidad. (20]

Esto lo debe hacer alguien que medita en la vacuidad, por eso se le llama yogui.

C Asi es también como piensa el protector Nagarjuna

{306} Este enfoque también es el pensamiento excelente del protector Nagarjuna, pues
en Los sesenta versos de razonamiento dice:

Esa es la causa de todas las visiones [erroneas].

Sin ella no se producen las emociones aflictivas.

Por lo tanto, cuando se conoce plenamente

la vision [erronea] y las emociones aflictivas se purifican en su totalidad.
;Por qué es conocida?

Se dice que por el conocimiento supremo de la talidad;

ver el surgir dependiente, que lo que es producido

de modo dependiente no es producido [inherentemente]. [21]

De este modo indica que la concepcion de la existencia verdadera -llamada la
afirmacion de la existencia inherente y que es la causa de todas las visiones aflictivas y todas
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las demas aflicciones- se abandona al conocer la talidad de las cosas, la ausencia de
produccion que existe de modo inherente, por medio del razonamiento del surgir
dependiente. La percepcion de que la existencia inherente no existe no se da sin llegar a dejar
de creer en el objeto de la concepcion de que las cosas estan establecidas inherentemente.

D Cémo lo ensefia Aryadeva

Previamente se citd una afirmacion de Aryadeva que esta de acuerdo con esto. En Los
cuatrocientos dice:

Cuando se ve la ausencia de identidad en los objetos,
se pone fin a la semilla de la existencia ciclica. [22]

Dice que al ver la inexistencia de la identidad [la existencia inherente] del objeto de
observacién concebido por la concepcion de la identidad se corta la raiz de la existencia
ciclica, la ignorancia.

E Cémo Shantideva muestra que la concepcién de la identidad debe ser abandonada

También el venerable Shantideva dice:

De esta forma se establece completamente la vacuidad de la persona.
Por lo tanto,.al cortar.su raiz no surgen de ningin modo ninguna de las
emociones aflictivas.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1B2 Como se ensefia enlos sutras

Es como se dice en el Sutra de los secretos de los tathagatas:

Shantimati, es asi. Por ejemplo, cuando se cortan las raices de un arbol,
se secan todas las ramas grandes, las pequefias y las hojas:-Shantimani,
del mismo modo, cuando se pacifica la vision de la coleccion
transitoria, se pacifican todas las emociones aflictivas principales y
secundarias. (23]

{307} Dice que al cultivar el conocimiento de la persona como vacia de existencia
inherente se pone fin a la vision de la coleccion transitoria y que cuando esta vision ha sido
superada, se pone fin a todas las demas emociones aflictivas. Ademas, sin llegar a dejar de
creer en el objeto de la concepcién de la identidad de las personas no es posible el
conocimiento de la ausencia de identidad. El pasaje del sutra indica que la vision de la
coleccién transitoria es la raiz de todas las demas emociones aflictivas ya que si fuera distinta
de la ignorancia habria dos raices discordantes de la existencia ciclica; por lo tanto, debe ser
entendida como ignorancia.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1C Indicaciéon de que la investigacion por medio de las escrituras y la légica
es esencial para abandonar la concepcién de la identidad

En resumen, cuando los muchos sabios supremos que comentaron el significado de las
escrituras sobre lo profundo [la vacuidad] establecieron el significado de la talidad, lo
analizaron por medio de las escrituras y el razonamiento. Lo hicieron después de haber
percibido que la ausencia de identidad y la vacuidad no se pueden comprender sin ver que no
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existe la identidad tal como es concebida por la concepcion errénea y sin ver la vacuidad de
esa identidad. Es importante lograr determinar esto con seguridad.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1D Para abandonar la concepcién de la identidad es necesario refutar su
objeto referente y cual es la razén

1 Para abandonar la concepcion de la identidad es necesario refutar su objeto referente
2 Cual es larazén

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1D1 Para abandonar la concepcion de la identidad es necesario refutar su
objeto referente

Porque si no meditas en el significado de la negacion del objeto erréneo, que es la raiz
por la que estamos atados a la existencia ciclica, aunque medites en el significado de otra cosa
que consideres profunda, no dafara nada la concepcion de la identidad. Esto es porque a
menos que la mente quede absorta en la talidad de la ausencia de la identidad y la vacuidad
no se puede superar la concepcién de la identidad. También, sin llegar a dejar de creer en el
objeto de la concepcién de la identidad, aunque meramente apartes la mente que se mueve
ahi de su objeto, esto no puede significar estar absorto en la ausencia de identidad.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1D2  Cual es la razén

A En general, la existencia de tres modos de concebir el yo

La razén de esto es que la mente funciona de tres modos ante un objeto: (1)
percibiendo que el objeto de observacion existe verdadéramente, (2) percibiendo que no
existe verdaderamente, y (3) percibiéndolo sin cualificarlo de ninguna de estas dos maneras.
Por lo tanto, aunque no-sé esté concibiendo [un-objeto] como-inexistente de modo verdadero,
no se estd necesariamente concibiéndolo como verdaderamente existente. Asimismo, aunque
uno no esté involucrado en las/dos identidades, {308} esto ho quiere decir necesariamente que
esté involucrado_en las dos.ausencias de identidad, porque hay  ilimitadas mentes que
pertenecen a la tercera categoria.

B La necesidadde establecer cual es'la base con respecto a la'cual estd equivocada una consciencia
que concibe la existenciaverdadera, al no existir-del modo en que es'concebida

Ademds, como las dos concepciones de la identidad funcionan principalmente
observando personas y fenomenos, es necesario descubrir que justamente esas bases, con
respecto a las cuales se comete el error, no existen en la manera en que son concebidas. De
otro modo, seria como buscar un ladron en la pradera después de que éste haya huido al
bosque.

Como el error se elimina al meditar en el significado que se ha descubierto de este
modo, esa vacuidad es el significado supremo de la talidad. Descubrir el significado de la
talidad como algo distinto que reniega de esto se agota como algo imputado por los propios
deseos. Por eso, recuerda que esto es una desviacion del significado de las escrituras.

C La necesidad de valorar la comprensién de la visién de la talidad al ver que cuando se pone fin a la
concepcion de la existencia verdadera se ha superado la existencia ciclica

Por lo tanto, la ignorancia que concibe las elaboraciones de las personas -tal como
hombre y mujer- y de los fendémenos -como la forma y la sensacién- existentes de modo
verdadero se supera logrando la visiéon que comprende la vacuidad, la ausencia de identidad, y
cultivindola en la meditacion. Cuando se pone fin a esta ignorancia, se acaba la
conceptualidad, que es la aplicacion mental inadecuada que sobrepone signos de belleza,
fealdad, etc., al observar los objetos de la concepcion de la existencia verdadera. Cuando se
supera esto, se pone fin a las demds aflicciones -el deseo y demas-, que tienen como raiz la
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vision de la coleccién transitoria. Cuando se superan las aflicciones, se pone fin a las acciones
motivadas por ellas. Y cuando se superan las acciones, se pone fin al nacimiento impotente en
la existencia impulsados por las acciones, por lo que se logra la liberacién.

Pensando en esto, deberias generar una gran seguridad y entonces buscar de modo
infalible la vision de la talidad. En el Tratado sobre el Camino Medio de Nagarjuna dice:

Al eliminar las acciones y las emociones aflictivas, hay liberacion.

Las acciones y las emociones aflictivas [surgen] de la concepcién [la
aplicacién mental inadecuadal.

Esta surge de las elaboraciones ficticias [concepciones de existencia
verdadera].

Las elaboraciones ficticias cesan con [cultivando el conocimiento de] la

vacuidad. [24]

{309} Tienes que entender de este modo los estadios en los que uno entra y se separa de
la existencia ciclica, y valorar el conocimiento del significado de la vacuidad, pero esto no
llegara si sélo te involucras vagamente, sin diferenciar bien todos los puntos.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2 ~Comogenerar la'visién que conoce la ausencia de identidad

A Los estadios en los que se generan las dos visiones de la ausencia de identidad
B La generacion en.etapas de las dos visiones de la ausencia de.identidad
C Presentacion de las verdades convencional y ultima
El segundo tiene tres puntes:los-estadios en los que se-generan-las dos visiones de la
ausencia de-identidad;la generacion en etapas de las dos visiones de la ausencia de'identidad
ypresentacion de las verdades convencional y tltima.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2A Los estadios en los que se generan las dos visiones de la
ausencia de identidad

1 Explicacién
2 Larazon

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2A1 Explicacion

En cuanto a los estadios en los que se generan las dos concepciones de la identidad: la
concepcion de la identidad de los fenomenos genera la concepciéon de la identidad de las
personas. Sin embargo, cuando se entra en la talidad de la ausencia de identidad, primero
debes generar la vision de la ausencia de identidad de las personas y después generar la de los
fendmenos.

Como se dice en La guirnalda preciosa de Nagarjuna:

Si las personas no son tierra ni agua,
ni fuego ni aire ni espacio,

ni consciencia ni todos ellos,

;qué persona hay que no sean ellos?

Asi como la persona no estd establecida] en realidad

porque esta [designada dependiendo de] un conjunto de seis
constituyentes,

tampoco ningun constituyente esta [establecido]
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en realidad porque esta [designado dependiendo de un conjunto].

[25]

De este modo, habla primero de la ausencia de existencia inherente de las personas y
después de los constituyentes, como la tierra, que son la base de designacion de la persona.
También, Palabras claras de Chandrakirti y Comentario al “Tratado sobre el Camino Medio
[de Nagarjuna]” de Buddhapalita explican que cuando se entra en la talidad, al principio se
entra en relacion a la ausencia de identidad de las personas. Shantideva también lo dice.
2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2A2  La razén

A Una prueba por medio del razonamiento

La razon por la que se debe hacer de este modo es que, aunque no haya diferencia en
sutileza en cuanto a la ausencia de identidad a descubrir en relacion con las personas o los
fendmenos que son su base, es mas ficil descubrir la ausencia de identidad en relacion con la
persona, debido a lo fundamental del sustrato, mientras que es mas dificil descubrirla en
relacion con [otros] fendmenos. Por ejemplo, como es mas dificil averiguar la ausencia de
identidad de los fendmenos en relacion con el ojo o el oido y m4s facil descubrirla en relaciéon
con un reflejo y demas, estos ultimos se proponen como ilustraciones para establecer la
vacuidad de los primeros.

B Una prueba por medio de las escrituras

{310} Considerando este hecho, en ‘el Sutrarey de'la estabilizacién meditativa se dice:

Asi-como has conocido'la-nocion de-la identidad,
aplicalo-mentalmentea todo:

Todos los fendmenos carecen por-completo

de su propia entidad, como el espacio!

Por medio de uno se conocen todos.

Por medio de uno se ven todos. (26]

Dice que cuando conoces bien el modo de subsistencia del yo, con respecto al cual
funciona la discriminacion de la identidad que piensa “yo”, debes aplicar el razonamiento a
todos los fendmenos: internos, como el ojo y el oido, y externos, como la jarra, y entenderlos
del mismo modo. De esta forma, al conocer y ver el modo natural de un fenémeno, se conoce
y ve la naturaleza de todos los demas fendmenos.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B La generacién en etapas de las dos visiones de la ausencia
de identidad

1 Establecer la ausencia de identidad de las personas
2 Establecer la ausencia de identidad de los fen6menos

El segundo tiene dos puntos: establecer la ausencia de identidad de las personas y
establecer la ausencia de identidad de los fendmenos

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1 Establecer la ausencia de identidad de las personas

A ldentificar las personas
B Establecer que no existen inherentemente

La primera tiene dos puntos: identificar las personas y establecer que no existen
inherentemente
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2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1A Identificar las personas

1 Identificacién de las personas

Primero: Las personas aqui son las de los seis tipos: dioses, semidioses, humanos,
animales, espiritus hambrientos y seres de los infiernos, asi como también las personas que
son seres comunes y los superiores, etc. Son los que acumulan acciones positivas y negativas,
los que experimentan los frutos de dichas acciones, los que giran en la existencia ciclica, los
que cultivan los caminos para lograr la liberacion, los que la logran, etc.

2 Comentario sobre el significado de un sutra en el que se ensefia que se designa persona a los
agregados
Un sutra citado en el Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio [de
Nagarjuna]’” de Chandrakirti dice:

La identidad es una mente diabdlica.
Estas bajo el control de una vision.

Estos agregados condicionados son vacios.
Ahi no hay un ser [con mente].

Asi como se designa “carro”

dependiendo de la coleccién/de partes,

también convencionalmente [se-designal “ser”
dependiendo de los agregados. [27]

{311} La primera estrofa indica la ausencia de identidad de las personas, es decir, que
de un modo Wltimo'las_personas nol existen. La primera'linea dice que!la condepcion de la
identidad de las personas es una mente diabolica; la segunda, que el que asi lo concibe esta
bajo el control de una vision erronea, yla tercera'y la cuarta, que los agregados estdn vacios de
una identidad de las personas.

La segunda estrofa indica que las personas existen convencionalmente. Las dos
primeras lineas dan un ejemplo; las dos ultimas lo conectan con el significado, indicando que
las personas son sélo designadas dependiendo de los agregados.

3 Coémo postular esa persona, el fenémeno designado, como el objeto de observacién de la concepcién
innata de un yo [existente de modo inherente]

Este sutra habla de la coleccion de agregados como la base de designacion de una
persona. También dice que como no es posible que una base de designacion sea el objeto
designado y como la coleccion de los agregados deben ser considerados como una colecciéon
en un momento y una colecciéon en [momentos| anteriores y posteriores, no es posible aceptar
el continuo de la coleccion de los agregados como la persona. Cuando se postula la coleccién
como la base de designacién, también se postulan a los poseedores de la coleccion [es decir,
las partes] como las bases de designacion y, por lo tanto, ninguno de los dos son adecuados
para ser la persona.

Chandrakirti dice en el Comentario al “Suplemento al ‘“Tratado sobre el Camino Medio [de
Nagarjuna]’:

El sutra dice que es dependiendo de los agregados.
Por lo tanto, la mera coleccion de los agregados no es la identidad. [28]
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También:

[Objecion:] EI maestro afirma que los agregados son la identidad,
porque él dijo: “Los agregados son la identidad”.

[Respuesta:] Esto refuta una identidad distinta de los agregados,
ya que otros sutras dicen que la forma no es la identidad, etc.

Por lo tanto, incluso la afirmacién “la vision del yo y mio de los practicantes de la
virtud y los brahmines es una vision sélo de los cinco agregados”, refuta con la palabra sélo que
exista una identidad que sea una entidad diferente de los agregados como el objeto de
observacion de la concepcion innata del yo [existente de modo inherente]. Habiéndolo
refutado, no indica que los agregados sean el objeto de observacion de la concepcion del yo.
Si lo hiciera, contradiria la refutaciéon en otros sutras de que los cinco agregados son la
identidad. Porque de los dos (el objeto de observacion y el aspecto subjetivo de la concepcién
del yo), se acepta necesariamente el objeto de observaciéon como la identidad {312}. Por lo
tanto, el significado de la afirmacion del sutra sobre la visién de los agregados se debe explicar
en referencia a la observacion de la.identidad-que es.imputada a los agregados.

4 De ahi la necesidad de diferenciar entre la identidad que existe y la'que no existe

Por lo tanto, deberias diferenciar entre las referencias al mero yo, llamado identidad,
que existe convencionalmente,'y la persona existente de modo inherente, llamada‘identidad,
que no existe ni siquiera convencionalmente. No deberias decir que este sistema afirma que la
identidad [existencia inherente] de las personas exista convencionalmente [aunque sea el caso
de que la identidad, con el significado de persona, exista,convencionalmente].

Tal identificacién de la persona es una caracteristica diferenciadora de este sistema sin
par. Establecer bien esto es una buena técnica para conocer la ausencia de identidad no
comun de las personas.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B Establecer que no existen inherentemente

1 Establecer que el yo no existe inherentemente
2 Establecer que “lo mio” no existe inherentemente
3 Mostrar que, dependiendo de esto, las personas aparecen como ilusiones
El segundo tiene tres puntos: establecer que el yo no existe inherentemente, establecer
que mio no existe inherentemente y mostrar que, dependiendo de esto, las personas aparecen

como ilusiones.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1 Establecer que el yo no existe inherentemente

A Cobémo generar la visién que conoce la vacuidad por medio de los cuatro puntos esenciales completos
B Explicacién extensa de los puntos esenciales tercero y cuarto en particular

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A Como generar la vision que conoce la vacuidad por medio de los
cuatro puntos esenciales completos

1 El punto esencial de establecer el objeto de negacién

2 El punto esencial de establecer la inclusion

3 [El tercer punto esencial es ver el dafio [a la posicion] de que la persona y los agregados sean una
entidad existente de modo inherente]

4 [El cuarto punto esencial es ver bien el dafio [a la posicion] de que la persona y los agregados sean
dos entidades diferentes]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A1 El punto esencial de establecer el objeto de negaci6n
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El primero de los cuatro puntos esenciales es identificar el modo en que se concibe la
identidad de las personas analizando el propio continuo. Esto ya se ha explicado antes.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A2 El punto esencial de establecer la inclusion

A Siuna persona esta establecida inherentemente, es una o diferente y no hay otra posibilidad

El segundo punto esencial es que si una persona esta establecida inherentemente, debe
ser una entidad'® con los agregados o una entidad diferente de los agregados y no hay otro
modo de establecerla que no sean estos dos.

B Como en general no ser uno o ser uno son explicitamente contradictorios [una dicotomia], se excluye
una tercera categoria que no sea 0 uno o varios

Se establece con la experiencia que cuando se determina con seguridad que, por
ejemplo, “jarra” y “pilar” no son uno, se elimina que sean uno. [Igualmente] cuando se
determina con seguridad que, por ejemplo, jarra es uno, se elimina que no sea uno. Asi que
no hay una tercera categoria que no sea uno o varios. {313} Por lo tanto, [el segundo punto
esencial] es determinar que no se da algo que no sea una entidad o entidades diferentes.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A3 [El tercer punto esencial es ver el dafio [a la posicién] de que la
persona y los agregados sean una entidad existente de modo inherente]

El tercer punto esencial es ver el dafo [a la posicion] de que la persona y los agregados
sean una entidad existente de modojinhetente.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A4 [El cuarto punto esencial es ver bien el dafio [a la posicion] de
que la persona y los agregados sean dos entidades diferentes]

El cuarto punto esencial es ver bien el dano [a la posicion] de que la persona y los
agregados/sean dos/entidades inherentemente diferentes.

Cuando los cuatro puntos esenciales estan completos de este modo, se produce la
vision pura-que conoce la talidad; que és la ausencia de identidad de lapersona.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1B Explicacion extensa de los.puntos esenciales tercero y cuarto en
particular

1 [Tercer punto esencial:] Refutacién de que los dos, la identidad y los agregados, sean
inherentemente uno

2 Cuarto punto esencial: Refutacién de que la identidad y los agregados sean inherentemente
diferentes

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1B1 [Tercer punto esencial:] Refutacion de que los dos, la identidad y
los agregados, sean inherentemente uno

A este respecto, si los dos, la identidad y los agregados, fueran una entidad establecida
inherentemente se darian tres falacias que danarian esta posicién.

A Primera refutacion

La primera seria que la identidad no tendria sentido. Si el ser de la misma entidad
estuviera establecido inherentemente, entonces se convertirian en uno totalmente indivisible,
ya que, si esa unicidad de identidad fuera establecida de modo ultimo, a cualquier consciencia
a la que aparecieran los dos necesariamente se les aparecerian como no diferentes. La razon es
que aunque entre las falsedades —~convencionalidades- no sea contradictorio que el modo de
apariencia y el modo de ser estén en desacuerdo, eso es necesariamente contradictorio en lo
que se establece de modo verdadero, pues el modo de ser de lo que existe verdaderamente
debe aparecer tal como es a cualquier mente a la que se le aparezca.
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La identidad establecida inherentemente se afirma para establecer un agente que es el
que se apropia de los agregados y los abandona. Sin embargo, si es una con los agregados eso
es imposible. También, Nagarjuna en su texto Tratado sobre el Camino Medio dice:

Cuando se ha entendido que no hay una identidad

separada de los [agregados] apropiados,

entonces, si los [agregados] apropiados mismos son la identidad,
tu identidad no existe. [29]

B Segunda refutacion

El segundo [dafio a la posicién de que la identidad y los agregados son uno] es que la
identidad seria varios. Si la identidad fuera una con los agregados, entonces, asi como la
persona tiene varios agregados, una sola persona tendria varias identidades.

[O] asi como no hay mis que una identidad, también los agregados tendrian que ser
uno. Estas son las falacias. Chandrakirti en su texto Suplemento al “Tratado sobre el Camino
Medio [de Nagarjuna)” dice:

Si los agregados fueran la identidad, entonces como
son varios, las identidades también serian varias. [30]

C Tercera refutacion

El tercero {314} -seria que la identidad ‘tendria produceion 'y desintegracion. Nagarjuna
env su, Tratado sobre el Camino Mediordice:

Si los agregado$ fuéran'la identidad,
ésta tendria produccion y desintegracion. (31]

Asi como los agregados se producen y desintegran, la identidad también seria
producida y desintegrada, porque los dos son uno.

D Uno se veria forzado a afirmar que la identidad se produce y desintegra inherentemente, no sélo
convencionalmente

Objecion: Se acepta que la identidad o la persona se produce y se desintegra en cada
momento.
Respuesta: No hay fallo en afirmarlo convencionalmente, pero el oponente afirma que las
personas son establecidas por su propia naturaleza y, por tanto, tiene que afirmar que las
personas son producidas y se desintegran inherentemente.

E Entonces, se daria la consecuencia de que seria imposible recordar las vidas anteriores

A este respecto, en el Comentario (de Chandrakirti) al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino
Medio [de Nagarjuna]’” se exponen tres falacias. En cuanto a la primera, en su Suplemento al
“Tratado sobre el Camino Medio” se dice:

Es imposible que aquellos que estan separados por su propia
naturaleza sean incluidos en un mismo continuo. (32]
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Por lo tanto, es inadmisible que individuos anteriores y posteriores que son
establecidos por su propia entidad tengan la relacion de que lo posterior dependa de lo
anterior, porque como lo anterior y lo posterior estin establecidos como capaces de
establecerse por su propio poder, no es adecuado que dependan de otros.

De este modo, al no ser posible un mismo continuo, tampoco es posible la memoria de
una vida anterior: “En un tiempo concreto, en aquella vida, yo me llamaba...”. Es como el
hecho de que cuando Devadatta recuerda una vida [anterior] no piensa: “Yo era Yajiadatta”,
que tiene un continuo separado.

F La validez de nuestro sistema

En nuestro sistema, aunque hay desintegracion a cada momento [que existe
convencionalmente], no es contradictorio que lo anterior y lo posterior sean un solo
continuo. Por eso la memoria de otras vidas es posible.

G Mantener que los budas y los seres comunes son uno es una vision extrema

Los que no entienden el significado de lo arriba mencionado piensan que como en los
sutras a menudo Buda dice: “En el pasado yo era tal [persona]” {315}, las dos personas, la de
después de la iluminacion y la de antes, son una. Ademas, [piensan que] no seria adecuado
que fueran una si eran fendmenos causados, ya-que se desintegrarian momento a momento y
por eso dicen que ambas son permanentes. De_este modo se genera en ellos la primera de las
cuatro visiones erroneas basadaen un extremo’ anterior. Para'que no cayéramos en esta
[vision], cuando Buda-recordaba una-vida, [decia quel-la,recordaba en, general diciendo “yo”
sin atribuirle-unlugar, tiempo o ‘naturaleza-especifica. \Es ‘necesario. ‘entender 'bien esta
caracteristica de su-forma de recordar.

H La consecuencia de que las acciones realizadas se perderian

La segunda falacia [de la persona que se produce y desintegra' inherentemente] es que
las acciones realizadas se perderian. Los dos, el agente de la accion y el que experimenta el
efecto, podrian no estar incluidos en la base del mero yo.

I La consecuencia de encontrarse con [efectos de] acciones no realizadas

La falacia de encontrarse con acciones no realizadas [por uno mismo] es la muy
absurda consecuencia de que una persona tendria que experimentar todos los efectos de
acciones acumuladas por otras de continuos diferentes.

J Seria imposible que lo anterior y lo posterior fueran un continuo si estuvieran establecidos
inherentemente

Como en la explicacion anterior del Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio” de
Chandrakirti, estas dos falacias estan asociadas con el punto esencial de que si la persona
estuviera establecida inherentemente, los momentos anteriores y posteriores no podrian ser
del mismo continuo. Ademas, Nagarjuna en su Tratado sobre el Camino Medio dice:

Si dios y humano fueran diferentes,
no seria posible un continuo. [33]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1B2 Cuarto punto esencial: Refutacion de que la identidad y los
agregados sean inherentemente diferentes
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A Indicacién de la fuente

Pregunta: ;Qué falacia habria si se defendiera que la identidad y los agregados son
distintos y establecidos inherentemente?
Respuesta: Se daria la falacia descrita en el Tratado sobre el Camino Medio de Nagarjuna:

Si fuera distinto de los agregados
no tendria el caracter de los agregados. (34]

B La consecuencia de que si los dos fueran inherentemente distintos, la identidad no tendria las
caracteristicas de los agregados

En lo que se refiere a esto, si la identidad fuera inherentemente distinta de los
agregados, no poseeria las caracteristicas que determinan a los agregados como fendmenos
causados, que son produccion, existencia y desintegracién. Por ejemplo, un caballo
establecido como algo distinto de un buey carece de las caracteristicas de un buey.

C El silogismo establecido por otro [que muestra] con el signo de ser un fendmeno no causado que [esa
Ilamada identidad] no es adecuada como base de la designacion “identidad” o para ser concebida como
identidad

Si piensas: “Eso verdaderamente es asi, pero...” [es decir, si no estds totalmente
convencido], entonces {316} [esa llamada identidad] no es adecuada como objeto que es la
base de designacién de la convencion verbal “identidad” por la concepcion innata, porque es
no causada, como una flor en el cielo o el nirvana.

D De la consecuencia de/que la identidad seria percibida coma_distinta de/las caracteristicas de los
agregados, [podemos entender] que no es percibida de ese modo

Ademsds, si\[la identidad}-existiera'como inherentemente distinta de las caracteristicas
de los agregados —como-no-ser adecuada [para ser llamada] forma.y demas—, deberia ser
percibida-de ese modo, lo mismo que,pot ejemplo, formay mente son percibidas.como
diferentes. Como no hay tal percepcion;-la identidad no existe.como algo objetivamente
distinto [de los agregades].

En el Tratado sobre el Camino Medio, de Nagarjuna, se dice:

Es inadmisible que la identidad

sea distinta de los [agregados] apropiados.

Si fuera distinta, entonces podria ser percibida

sin los agregados y eso es imposible. [35]

También, en el Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio [de Nagarjunal”, de
Chandrakirti, se dice:

Por lo tanto, no hay una identidad distinta de los agregados, porque
no se ha establecido su percepcion separada de los agregados.  [36]

E La importancia de lograr la certeza sobre estos razonamientos

Deberias adiestrarte hasta lograr una certeza firme al ver por medio de estos
razonamientos el dafio a [la posicion de] que la identidad exista como entidad diferente de los
agregados. Porque si no produces una certeza pura del daio a estas dos posiciones de igualdad
y diferencia, la conclusion de que las personas no existen de modo inherente, seria sélo una
tesis, no habrias encontrado la visién pura.
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2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-2 Establecer que “lo mio” no existe inherentemente

A El razonamiento que refuta la identidad que existe inherentemente también refuta “lo mio” existente
de modo inherente, y las fuentes

Cuando de este modo se intenta descubrir por medio de razonamientos si la identidad
estd o no establecida de modo inherente, no se descubre que sea ni una ni varias, y asi se
niega la existencia inherente de la identidad. En dicho momento, el razonamiento que analiza
la talidad no encontrara “lo mio” establecido inherentemente, igual que, por ejemplo, cuando
no se observa al hijo de una mujer estéril, tampoco se observa “lo mio” del hijo de una mujer
estéril (los ojos y demas).

En el Tratado sobre el Camino Medio, de Nagarjuna, se dice:

i la identidad no existe [inherentemente),
Si la identidad te [inh t te]
;cémo podria existir “lo mio” [inherentemente]? [37]

{317} Y en el Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio [de Nagarjunal” de
Chandrakirti:

Como el objeto de un agente inexistente no existe,

sin identidad [existente 'de -modo ' inhérente] no existe “lo mio”
[existente de modo inherente].

Asi, por medio'de la vision dejla vacuidad del yo y del mio

el yogui se liberara. [38]

B “La necesidad de conocer cémo. estos razonamientos-establecen que todas-las demas personas y su
“mio” no existen inherentemente

Estos razonamientos-determinan-que-el yo-de la.concepcién que piensa“yo”/—o
identidad o persona— en, tu-propio-continuo no esta establecido por;su propia entidad. A
través de ellos también' deberias comprender todo el significado de'la‘talidad de la ausencia de
identidad de las personas: que todas las personas, desde los seres de los infiernos hasta los
budas, y todo su “mio” no estan establecidos inherentemente como la misma entidad o como
entidades diferentes de los agregados contaminados y no contaminados que son las bases de
[su] designacion. Por medio de este razonamiento, también deberias saber como todo su
“mio” esta establecido sin existencia inherente.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3 Mostrar que, dependiendo de esto, las personas aparecen
como ilusiones

A El significado de la explicacion de la apariencia como una ilusion
B CoOmo se da la apariencia como una ilusién basandose en el método

El tercero tiene dos partes: el significado de la explicacion de la apariencia como una
ilusion y como se da la apariencia como una ilusion basandose en el método

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3A El significado de la explicacién de la apariencia como una
ilusion

1 EIl modo infalible de la apariencia como una ilusién

2 El modo equivocado de la apariencia como una ilusién

La primera tiene dos partes: la manera inequivoca de la apariencia como una ilusion y
la manera equivocada de la apariencia como una ilusion

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3A1 El modo infalible de la apariencia como una ilusion
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A Todos los fenédmenos, como las ilusiones, de modo ultimo no tienen signos

En el Sutra rey de las estabilizaciones meditativas, se dice:

Como un espejismo, una ciudad de gandharvas,

las ilusiones de un mago y los suefios,

la meditacion en los signos esta vacia de existencia inherente.
Conoce asi todos los fendmenos. [39]

En “la madre de los conquistadores” [Sutra de la perfeccion de la Sabiduria] se dice que
todos los fendmenos, desde las formas hasta los conocedores supremos de todos los aspectos,
son como las ilusiones de un mago y los suefos.

B De los dos que son como una ilusién, aqui es la apariencia

Hay dos significados en la ensefianza de la expresion “ser como una ilusion”. En la
descripcion de la verdad ultima, que es como una ilusion significa que si bien esta establecida
como meramente existente {318}, se niega su existencia verdadera. La segunda es una
apariencia como una ilusion en la que [el objeto] aparece aunque esté vacio. De los dos, aqui
se refiere a este ultimo.

C La necesidad de la combinacidn de dos:<una conscienciaiconvencional de la apariencia (no es que no
haya apariencia) y una consciencia‘tazonadora a la'que[el objeto] se le aparece como vacio de existir
tal como aparece

A este respecto, para'la persona que-intenta ‘comprender esta vision, son necesarias las
dos: la apariencia y lavacuidad de existiricomolaparece.

También, si [los objéetos parecen] totalmente ' inexistentes incluso” como meras
apariendias, coma_el'cuerno de Gin conejo o'el hijo de una mujér estéril, y ho'como vacios'de
existir en el modo en que aparecen, no se ha entendido el significado de la apariencia como
una ilusion.

D La manera de conocer los demas fenémenos como el ejemplo de la ilusién

Por lo tanto, la manera de conocer los demas fendmenos como el ejemplo de la ilusion
es como sigue. Por ejemplo, aunque las ilusiones emanadas por un mago estén vacias desde el
principio de ser caballos o elefantes, innegablemente aparecen como caballos o elefantes. De
la misma forma deberias conocer que aunque los fendmenos, personas y demads, estan vacios
de existencia inherente -es decir, de estar establecidos objetivamente por su propia entidad-,
es innegable que aparecen como si estuvieran establecidos de ese modo.

E Esa vacuidad no es una vacuidad nihilista ni fabricada mentalmente ni s6lo parcial

Las apariencias como un dios, humano y demas se postulan como personas y los
objetos que son apariencias como formas, sonidos, etc. se postulan como fenémenos. Por lo
tanto, aunque las personas y los fendmenos no tienen ni siquiera una mera particula de
existencia inherente -estar establecidos por su propia naturaleza-, son posibles todas las
acciones, los agentes y los objetos: acumuladores de acciones, etc.; las actividades de ver, oir,
etc., surgidos dependientemente. Como todas las acciones, agentes y objetos son posibles, esta
no es una vacuidad nihilista.

También, como los fendmenos, que desde el principio primordial han estado vacios de
este modo, son sélo conocidos como vacios, ésta no es una vacuidad fabricada mentalmente.
Ademids, como todos los objetos de conocimiento son afirmados de este modo, ésta no es una
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vacuidad parcial. Por eso meditar en ello es el antidoto a todas las adhesiones exageradas a la
concepcion de la existencia verdadera.

No es que el significado de lo profundo [la vacuidad] sea inadecuado para ser el objeto
de cualquier consciencia. {319} Estableciéndolo por medio de la vision correcta y meditando
en el significado de la realidad [que se ha establecido], puede ser tomado como objeto [de la
mente]. Por lo tanto, no es que no pueda ser practicado durante el camino, y tampoco es un
vacio en el que no hay nada que conocer y nada que comprender.

F Exposicion de la objecién de que determinar que un reflejo esta vacio de lo que aparece supone
determinar que esta vacio de existencia inherente

Objecién: Si determinar que los reflejos y demas estan vacios de lo que parecen ser fuera
el conocimiento de su ausencia de existencia inherente, entonces los perceptores directos de
los seres comunes conocerian la ausencia de existencia inherente y asi serian superiores'’. Si
establecer que los reflejos y demds estan vacios de lo que parecen ser no es el conocimiento de
su ausencia de existencia inherente, ;cémo podrian pues ser adecuados como ejemplos de la
ausencia de existencia inherente’

G Aunque se comprenda que un reflejo esta vacio de ser una cara, como se tiene la concepcién de la
existencia verdadera del reflejo, esto no es una comprensién de su talidad

Respuesta: En Los cuatrocientos, de Aryadeva, se dice:

Se explica que el que ve
una cosa lo ve todo.
Lo que es lawvacuidad de uno

es la vacuidad de todo. (40]

Asi explica que el que ve, o comprende, la vacuidad de una cosa puede conocer la
vacuidad de otras cosas. Sin embargo, la comptension de que el reflejo de una cara esté vacio
de ser una cara no hace ningin dano al objeto de la concepcion™ de la existencia verdadera
que concibe el reflejo como establecido por su propia entidad. Ademas, si no se llega a dejar
de creer [es decir, sin comprender su inexistencia] en el objeto de esa concepcién, no es
posible conocer la vacuidad del establecimiento inherente del reflejo, de ahi que esa
consciencia no conoce la talidad del reflejo. Aunque se comprenda que las ilusiones estan
vacias de ser caballos y elefantes y se comprendan las apariencias de los suefios y demdas como
vacios de lo que parecen ser, no se ha encontrado la vision Madhyamika que conoce [que los
objetos son] como ilusiones y suefos.

H Larazén por la que, no obstante, se dan como ejemplos los reflejos, los caballos y elefantes
ilusorios, etc.

Sin embargo, la razon para usarlos como ejemplos es porque es mas facil comprender
su vacuidad de existencia inherente comparados con otros fendmenos como las formas,
sonidos y demas. {320} El que estén vacios de la existencia inherente establecida por su propia
entidad se prueba al mostrar la contradiccion entre el modo en que existen y el modo en que
aparecen a la mente, porque si un objeto se establece como verdadero estos dos modos no
pueden ser diferentes en aspecto.

Tenéis que comenzar comprendiendo que estos ejemplos, reconocidos en el mundo
como falsos, carecen de existencia inherente, y después generar el conocimiento de que otros
fenomenos, no reconocidos en el mundo como falsos, carecen de existencia inherente.
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Porque hay un orden en el tiempo, el pensamiento [de Aryadeva] no significa que cuando se
ha comprendido la vacuidad de un fenémeno, se ha comprendido explicitamente la vacuidad
de todos los demds fendmenos, sino que cuando la mente piensa si otro fendmeno existe
verdaderamente o no, es capaz de comprenderlo.

I La necesidad de distinguir entre el conocimiento de que las apariencias, como los reflejos, estan
vacias de ser lo que parecen ser y el conocimiento de las apariencias como vacias de existencia
inherente

Por lo tanto, no significa lo mismo (1) sabiendo que se estd sofiando, comprender que
las apariencias de hombres, mujeres y demas estian vacias de ser eso y (2) ver en suefios a todos
los fendmenos como suenos tal como se describe en el texto Ornamento para el conocimiento
claro de Maitreya:

Incluso en los suenos, ver
todos los fendmenos, como suefios y demas.

[gualmente, no tiene el mismo significado comprender que las jarras, las telas de lana y
demas que aparecen en la visién de alguien que haya cultivado la estabilizacion meditativa
estan vacios de ser lo que parecen ser, que entenderlos como ilusiones y suefios no
inherentemente existentes. Por lo tanto,-deberias investigar bien el modo no comun de la
apariencia como una ilusion en las instrucciones de las escrituras y tratados de significado
definitivo para conocer {los fenomenos] como ilusiones y suefios.

Un nifo que no haya aprendido a hablar que perciba una imagen reflejada en el espejo
como una_cara, uh espectador no familiarizado con la magia que conciba_las apariciones
madgicas . como. caballos-o elefantes, .o alguien.que suefa,  y no-sabiéndolo, conciba las
apariencias de ‘montafias y casas como.reales, {321} se parecen. Por otra parte, las personas
maduras instruidas en;termineologia, los magos y los que reconocen los suefios como suefios
también se parecen en-que saben-que 'esas apariencias son-falsas, pero ninguno de estos dos
grupos ha hallado la visién de la talidad.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3A2 El modo equivocado de la apariencia como una
ilusion
A La caotica apariencia no identificada, en la que no hay [la discriminacién] “es esto, no es aquello”, es

una vision nihilista y no el significado de ilusién, ya que se ha malinterpretado cual es el objeto de
negacion, y el objeto analizado y el analizador [se consideran como] inexistentes

Cuando no se ha entendido bien la medida del objeto de negacion explicado antes y se
analiza un objeto con razonamientos y dividiéndolo, al principio surge el pensamiento: “El
objeto no existe”. Después, al ver eso mismo con respecto al que analiza, no hay un
descubridor de la inexistencia, con lo que se llega a la conclusion de que no hay nada que
descubrir como “es esto, no es aquello”. Entonces surge el comienzo de una apariencia cadtica
no identificada que depende de no diferenciar la existencia inherente y la inexistencia de la
mera existencia y la inexistencia. Asi, esa vacuidad es una vacuidad que destruye el surgir
dependiente. Por lo tanto, el inicio de la apariencia caodtica no identificada inducida al
entender eso no es, de ninguna manera, el significado de ser como una ilusion.

B Aunque hay muchos casos en los que se genera esa apariencia caoética no identificada cuando se
analiza la vision, esa no es la ilusion Madhyamika

Por lo tanto, cuando se analiza con razonamientos no es dificil pensar: “Las personas y
demas no tienen ningiin modo de subsistencia objetivo que sea que estan establecidos por su
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propia entidad”, y que dependiendo de eso las apariencias simplemente surjan como algo
impreciso. Esto les sucede a todos los que estan interesados en la filosofia Madhyamika y han
escuchado pocas ensefanzas y dispersas sobre qué es la ausencia de existencia inherente.

C La parte dificil sobre la apariencia ilusoria correcta es la combinacién de las dos: la ausencia de
existencia inherente y la existencia de objetos meramente nominales

No obstante, lo dificil es que se debe lograr la mas profunda certeza al refutar sin
ningun residuo la existencia inherente —el establecimiento por su propia entidad— y aceptar
solo esas personas y demas existentes de un modo no inherente como los acumuladores de
acciones, los que experimentan los efectos, etc. Como la combinacion de estos dos, que hace
que se pueda postularlos, apenas se da {322}, la vision Madhyamika es muy dificil de
encontrar.

D Si al malinterpretar la medida del objeto de negacién se refuta todo, entonces [los fendmenos] sé6lo
podrian ser como los cuernos de un conejo y no podrian ser como ilusiones

Por lo tanto, cuando se analiza con razonamientos que analizan la talidad y no se halla
la produccion, etc., de esta forma se refuta la produccion y demds existentes de modo
inherente, pero no se refuta todo tipo de produccién, cesacion, etc. Si asi fuera, se dice que se
daria la falacia de que [todo] seria como los cuernos de un conejo o el hijo de una mujer
estéril, vacios de realizar ninguna funcion. Ademas, se daria la falacia de que todos los
agentes, acciones y objetos surgidos.dependientemente ‘no serian adecuados en la mera
apariencia como una ilusion,-que es lo,que-quedas

En Los cuatrocientos de' Aryadeva se dice:

Si asi fuera;la existéncia ciclica
Seria como una ilusion. (41]

Y en el comentario de Chandrakirti:

Cuando se ve lo que surge dependientemente tal como es, se vuelve
como las creaciones ilusorias, no como el hijo de una mujer estéril. Si
se afirmara que este andlisis refuta la produccion en todos los sentidos y
que, por lo tanto, se indicara la no produccion de los fendmenos
causados, entonces, no serian como ilusiones, sino que se
comprenderian como [el ejemplo] del hijo de una mujer estéril. Por lo
tanto, por miedo a que esto supondria la consecuencia de que lo que
surge dependientemente no existe, [nosotros] no comparamos [los
fendmenos] con esos, sino que usamos las ilusiones magicas y demads
que no contradicen el surgir dependiente. (42]

E Habria un fallo si el sujeto [el fenémeno que se conoce como vacio] existiese para una consciencia
que razona, pero no hay fallo en que una apariencia como una ilusion quede como resto después de una
negacioén razonada

Chandrakirti también dice:
Por lo tanto, cuando se analiza minuciosamente de este modo, no se
establece la existencia inherente de las cosas. Solo queda una
[apariencia] como una ilusion con respecto a las cosas de modo
individual.
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F Por lo tanto, aunque es incorrecto concebir que las apariencias ilusorias tienen verdaderamente su
propia entidad, no es incorrecto concebirlas como sélo ilusorias

Asi que concebir [los objetos] que surgen de modo dependiente como meramente
existentes a manera de apariencias como ilusiones no es una concepcion equivocada de las
ilusiones. Lo seria si las apariencias como una ilusion fueran concebidas como establecidas
por su propia entidad o existentes de modo verdadero.

G La fuente de estos puntos

En el Sutra rey de las estabilizaciones meditativas se dice:

Los migrantes en la existencia ciclica son como suenos.

Nadie nace aqui y nadie muere.

No se encuentra ningiin ser con mente, ningiin humano ni ser vivo.
Estos fendmenos son como burbujas, bananeros,

ilusiones de un mago, relampagos en el cielo,

lunas en el agua y espejismos.

En este mundo nadie muere y se va,

pasando a otra vida.

Pero las acciones realizadas no se pierden, maduran

como efectos positivos y negativos en la existencia ciclica. (43]

Cuando se busca con el razonamiento que‘analiza la-talidad alas personas que nacen y
transmigran, ~al o resistir el nanalisis;y nos se emcuentran; ni- siquiera juna- particula. No
obstante, los fendmenos hacen que“surjan efectos positivos-y negativos 'que-son como una
ilusion. Tienes que llegar a entendér estas'afirmaciones.

H Ademas, aunque [los fendmenos] aparezcan como vacios de obstrucciéon burda, esta no es la
apariencia como una ilusién

Ademais, en el equilibrio meditativo hay quien no hace que la mente permanezca en la
vision que penetra el modo de ser, sino que se estabiliza en la concentracion en un punto en
el que la mente no concibe nada. Debido a ello, cuando deja la meditacion, las apariencias,
como las montanas, en vez de aparecer duras y obstructoras como antes, aparecen imprecisas
como el arco iris o un humo ligero. Ni siquiera eso es la apariencia como una ilusién
mencionada en las escrituras, porque aparecen como vacios de obstruccion burda y no como
vacios de ser establecidos inherentemente.

La inexistencia de dureza obstructora no es el significado de la vacuidad que es la
ausencia de existencia inherente. Si asi fuera, se darian las falacias de que cuando se tomaran
el arco iris y demas como sustrato, no seria posible generar la concepcién de su existencia
verdadera, y que cuando se tomaran objetos obstructores como sustrato seria imposible
generar una consciencia que conoce su ausencia de existencia verdadera.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B Como se da la apariencia como una ilusién
basandose en el método
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1 Coémo generar la apariencia como una ilusién
2 Aparece simultdneamente una combinacién de los dos: una consciencia razonadora y una
consciencia convencional
3 Por lo tanto, no es necesario un razonamiento separado para establecer [las apariencias] como
ilusorias

4 Se deberia hacer todo en el estado como una ilusién posterior al equilibrio meditativo
5 Instrucciones sobre cémo establecer que las cosas son como una ilusion

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B1 Coémo generar la apariencia como una ilusién

Pregunta: {324} ;Qué hay que hacer para que el significado de la ilusién aparezca sin
ningun error’!

Respuesta: Por ejemplo, la consciencia del ojo ve caballos y elefantes ilusorios y la
consciencia mental establece la inexistencia de dichos caballos y elefantes tal como aparecen.
Dependiendo de ello, se genera la certeza de que la apariencia de los caballos y elefantes es
una apariencia ilusoria o falsa.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B2 Aparece simultaneamente una combinacion de los dos: una
consciencia razonadora y una consciencia convencional

Del mismo modo, a la consciencia convencional se le aparecen innegablemente las
personas y demds, y una consciencia razonadora las establece como vacias de existencia
inherente -establecidas por su propia entidad-. Dependiendo de los dos se genera la certeza
de que las personas son ilusorias o apariencias falsas.

Debido a ello, en el equilibrio meditativo se medita en la vacuidad que es como el
espacio [comprendiendo que] el objetivo al que apunta la concepcion de los signos [existencia
inherente] no existe, ni-siquiera’una particula. Cuando se hallegado a este punto esencial, al
salir de la_meditacién y ver la apariencia de los objetos, aparece una vacuidad como una
ilusion [que es una combinacion de apariencia y vacuidad] postetior al equilibrio meditativo.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B3 Por-lo tanto,.no es necesario-un razonamiento-separado para
establecer [las apariencias] como'ilusorias

De esta forma,-al analizar-con frecuencia los fendmenos con, el razonamiento de si
estdin o no establecidos por-su ‘propia entidad, 'se ‘genera’una’gran certeza respecto a la
ausencia de existencia inherente. Después, cuando las apariencias surgen, aparecen como
ilusiones. No hay un modo separado de establecer la vacuidad que es como una ilusion.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B4 Se deberia hacer todo en el estado como una ilusién posterior al
equilibrio meditativo

Por lo tanto, incluso cuando tus acciones sean las de postrarte o circunvalar, deberias
hacerlo estando afectado por la fuerza del analisis [explicado] antes y adiestrarte asi en la
apariencia como una ilusién. Si las actividades se realizan asi, gracias a la destreza adquirida,
tan solo siendo consciente de la vision, apareceran como ilusiones.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B5 Instrucciones sobre c6mo establecer que las cosas son como una
ilusion

A Como adiestrarse en la vacuidad, ya que es necesario lograr la certeza con respecto a ambas, la
apariencia y la vacuidad

Explicaré como lograr la certeza de forma que sea ficil de entender. Como se explicaba
antes, haz que aparezca bien la generalidad del objeto de negaciéon por medio del
razonamiento; {325} contempla bien en tu propio continuo la existencia inherente tal como la
ignorancia la sobrepone e identificala. Después, haz hincapié en contemplar el hecho de que
si tal establecimiento inherente existiera, no podria ir mas alld de ser uno o diferente;
igualmente, contempla que hay inconvenientes a las afirmaciones de ambos. Una vez

. . . . . (4§
producida la certeza que ve el inconveniente, haz que la seguridad sea firme pensando: “La
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persona carece del menor establecimiento inherente”. De esta manera adiéstrate con
frecuencia en el factor de la vacuidad.

B Coémo las personas aparecen como una ilusién sin olvidar la vacuidad

Entonces, deja que las apariencias innegables de la convencién “persona” aparezcan
como objetos de tu consciencia. Piensa en los factores surgidos dependientemente de aceptar
a la persona como acumuladora de acciones y experimentadora de efectos, buscando la certeza
en cuanto a la validez de que lo que surge dependientemente carezca de existencia inherente.

C La necesidad del ejemplo de la imagen en el espejo cuando la apariencia y la vacuidad parecen
contradictorias

Cuando estos dos parezcan contradictorios, tomando como ejemplos las imdgenes [en
el espejo] y demads, contempla del siguiente modo que no son contradictorios: La imagen de la
cara es un agregado en una base comun de (1) estar innegablemente producido dependiendo
de una cara y un espejo aunque esté vacio de los ojos, oidos y demds que parece tener, y (2) de
desintegrarse cuando falten estas dos condiciones [cara y espejo). Igualmente, incluso aunque
una persona no esté establecida inherentemente, ni siquiera en una particula, no es
contradictorio que sea la acumuladora de acciones, la que experimenta los efectos, y que sea
producida dependiendo de acciones contaminadas anteriores, emociones aflictivas y demas.
Contemplando esto, deberias adiestrarte y conocer todorde este modo.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2 Establecer la ausencia de identidad de los fendmenos

A Aunque los objetos de negacion [de la ausencia de identidad de las personas y los fendmenos] no
difieren en su sutileza, las dos ausencias de identidad se diferencian por sus sujetos
B. _Cémo se establece

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2A ' Aunque los objetos-de 'negacion-[de la-ausencia de identidad de las
personas y los fendmenos] no difieren en su sutileza, las dos ausencias de identidad se diferencian por sus
sujetos

Segundo: Las bases de designacion de la persona: los cinco agregados, los seis
constituyentes [tierra, agua, fuego,aire, espacio y consciencial, las/seis esferas de los sentidos
[ojo, oido, nariz, lengua, cuerpo y los poderes del sentido mental] y demds son los fenémenos.
{326} Su vacuidad de existencia inherente, de estar establecidos por su propia entidad, es la
ausencia de identidad de esos fendmenos.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B COmo se establece
1 Refutacién transfiriendo el razonamiento explicado antes
2 Refutacion con otro razonamiento no explicado antes
El modo de establecerlo tiene dos partes: refutacion transfiriendo el razonamiento
explicado antes y refutacién con otro razonamiento no explicado.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-1 Refutacion transfiriendo el razonamiento explicado antes

Hay dos tipos entre los fendomenos de los agregados, constituyentes y fuentes [los fisicos
y mentales]. [Su existencia inherente] se refuta, como antes, analizando con respecto a lo fisico
si las partes -sus direcciones, como la parte oriental, etc.- y el todo estan establecidos
inherentemente como uno o diferente, y analizando con respecto a lo mental si las partes -
partes temporales anteriores y posteriores- y el todo estan establecidos como inherentemente
uno o diferente.

Este es el significado del sutra mencionado antes:

Asi como conoces la nocion de la identidad,
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aplicalo mentalmente a todo. [26]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2 Refutacién con otro razonamiento no explicado antes

A Presentacion del razonamiento del surgir dependiente
B COmo se establece con este razonamiento y el anterior que incluso los fendmenos no
causados no existen verdaderamente
El segundo tiene dos partes: presentacion del razonamiento del surgir dependiente y
cémo se establece que incluso los fendmenos no causados no existen verdaderamente ni con
este razonamiento ni con el anterior.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A Presentacion del razonamiento del surgir dependiente

1 Cita de las fuentes

2 Comentario sobre el significado del sutra

3 Alabanza al razonamiento del surgir dependiente como aquel que elimina todas las visiones erréneas

4 |dentificar los extremos de exageracién y menosprecio, como se puede uno equivocar con respecto a
la visién

5 Los dos extremos se evitan simultaneamente con el razonamiento de la originacién dependiente

6 Presentacién del surgir dependiente

7 Como estos refutan la unidad y diferencia existentes inherentemente

8 Declaraciones correspondientes en los textos de Nagarjuna

9 Alabanza a la vision en que la apariencia y la vacuidad se vislumbran como mutuamente compatibles

10 Consejo sobre la necesidad de diferenciar los cuatro: existencia inherente y ausencia de existencia

inherente, y existencia e inexistencia en general

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A1 Cita de las fuentes

En cuanto al razonamiento del surgir'dependiente; el Sutra de las preguntas formuladas
por Sagaramati describe claramente una-refutacion,del establecimiento inherente por medio
del signo' del surgir dependiente:

Lo-que'surge de modo dependiente
no existe por supropia entidad. (44]

También en el Sutra dellas preguntas del rey de los-nagas, Anavatapta, se dice claramente:

Lo que es producido por condiciones no es producido;

no tiene produccion existente de modo inherente.

Lo que depende de condiciones se dice que estd vacio.

El que conoce la vacuidad es consciente. [45]

Esto [se dice] muy a menudo en las preciosas escrituras.
2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A2 Comentario sobre el significado del sutra
El significado de “no es producido” mencionado en la primera linea se explica en la
segunda “no tiene produccién existente de modo inherente”. Asi se afiade la calificaciéon del
objeto de negacion a la refutacién de la produccion.
En Palabras claras, Chandrakirti cita el Sutra del descenso a Lanka:

Pensando en la produccion que no existe inherentemente, dije: Todos
los fendmenos son no producidos”. [46]

{327} Por miedo a que sus aseveraciones de no produccién sin una calificacion anadida
pudieran considerarse como que absolutamente toda la produccion era inexistente, el
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Maestro identifico el pensamiento del sutra, explicando qué significa la ausencia de
produccion que existe de modo inherente.

Después, en la tercera linea, se dice que depender de las condiciones es el significado
de estar vacio de establecimiento inherente. De este modo se indica que el significado del
surgir dependiente es estar vacio de establecimiento inherente y no una vacuidad de la
capacidad de realizar una funcién, una negacion de la mera produccion.

En el Tratado sobre el Camino Medio, Nagarjuna dice que por la razén de surgir de modo
dependiente [los fendmenos] estan apaciguados o vacios de existencia inherente

Lo que surge de modo dependiente
estd apaciguado de existencia inherente. (47]

Por lo tanto, debes saber que se refuta a los que defienden cualquier fabricacion
oscura, como lo es que los del sistema Madhyamika deban defender que no hay produccién
por razon de la produccidon dependiente.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A3 Alabanza al razonamiento del surgir dependiente como el que
elimina todas las visiones erréneas

Este razonamiento del surgir. dependiente es. muy, elogiado, el Sutra de las preguntas del
rey de los nagas, Anavatapta, dice:

Conociendo las doctrinas-del-surgir dependiente,
los sabios desconfian de las visiones extremas. (48]

De éste. modo, |dicé que al conocer ¢l surgir dependiente tal como es, se desconfia de
las visiones extremistas.

El Suplemento al “Tratade sobre el Camino Medio [de Nagarjuna]” de Chandrakirti explica
ese significado:

Como las cosas surgen dependientemente,

no pueden sustentar estas concepciones [de ser producidas por si
mismas, por otros, etc.].

Por lo tanto, este razonamiento del surgir dependiente

corta todas las redes de las visiones erréneas. (49]

Esta es una caracteristica sin par de los grandes seres, del padre Nagarjuna y sus hijos
espirituales. Por eso, de los distintos razonamientos yo describiré aqui el del surgir
dependiente.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A4 Identificar los extremos de exageracién y menosprecio, cémo se
puede uno equivocar con respecto a la visién

Aqui los principales errores posibles, que son obstiaculos a la vision pura, son dos:
{328} el primero es la vision de permanencia o sobreposicion, que tiene que ver con la
percepcion incorrecta de la concepcion del establecimiento verdadero, siendo esto concebir
los fenomenos como establecidos verdaderamente; el segundo es la vision de aniquilacion o
negacion, en el que la medida del objeto de negacion no ha sido delimitada y se ha ido
demasiado lejos, con lo que es imposible producir la certeza en el propio sistema con respecto
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a causa y efecto surgidos dependientemente, sin ningin modo de identificar “es esto, no
aquello”.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A5 Los dos extremos se evitan simultdneamente con el razonamiento
de la originacion dependiente

Los dos se abandonan sin ningun residuo cuando el establecimiento inherente se
refuta basindose en un razonamiento que produce certeza con respecto al surgir del efecto
por esas causas y condiciones. Porque al determinar la razén, se erradica la vision de
aniquilacién, y al determinar el significado de la tesis, se erradica la vision de la permanencia.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A6 Presentacion del surgir dependiente

A Presentacién compartida con los chittamatrins

Por lo tanto, las cosas externas —como los brotes- y las internas -como la actividad
composicional- surgen dependiendo respectivamente de semillas, etc. y de la ignorancia, etc.

B EIl modo no comin de presentar la originacion dependiente de los madhyamikas

Si es asi, no es posible que éstos [brotes, actividad composicional, etc.] estén
establecidos por su propia naturaleza, porque todo lo establecido por su propia entidad debe
estar establecido inherentemente, es decir, ser capaz de establecerse por su propio poder, por
lo que es contradictorio que dependa de causas y condiciones.

En Los cuatrocientos de Aryadeva, se dice:

Lo que tiene un origen dependiente

no-esta bajo.el poder propio.

Todo esto no esta bajo el poder propio;

por-lo tanto,lajidentidad no-existe. (50]

Por esto deberfas rentender que lasipersonas, jarras'y/démds no son establecidas
inherentemente, porque son imputadas dependiendo de su propia coleccién [de partes].
Estas son las dos presentaciones del razonamiento de la originacion dependiente.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A7 Como estos refutan la unidad y diferencia existentes
inherentemente

Lo que es producido o imputado dependientemente no es uno existente de modo
inherente con aquello de lo que depende, ya que si lo fuera, todos los agentes y objetos serian
uno. Los dos {329} tampoco son inherentemente distintos, porque si lo fueran, se refutaria su
relacion, con lo que su dependencia seria contradictoria.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A8 Declaraciones correspondientes en los textos de Nagarjuna
En el Tratado sobre el Camino Medio, Nagarjuna dice:

Lo que surge de modo dependiente

respectivamente no es uno [con aquello de lo que depende]

ni tampoco es diferente de ello.

Por lo tanto, no es aniquilado ni permanente. (51]

Y en Alabanza a lo supramundano, de Nagarjuna, se dice:
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Los fildsofos afirman que el sufrimiento
es creado por si mismo, creado por otro,
creado por ambos o sin causa.

Tu dijiste que surge dependientemente.

Lo que surge de modo dependiente

lo declaraste como vacio.

Que las cosas no existen por su propio poder

es tu rugido del leon sin par. [52]

De este modo dice que las concepciones de uno, diferente, los extremos de la
permanencia y la aniquilacién, asi como los cuatro tipos de produccion, son refutados por el
razonamiento del surgir dependiente.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A9 Alabanza a la visién de que la apariencia y la vacuidad se
vislumbran como mutuamente compatibles

Habiendo producido de ese modo la validacion de la vacuidad de todos los objetos a
los que apunta la concepcion de los signos [existencia inherente], no se renuncia a la certeza
de la relacion entre accion y efecto. Es.muy.elogiada la consiguiente confianza de abandonar
[las no virtudes] y adoptar [las virtudes].

En Ensayo sobre la.mente,de la iluminacion, Nagarjuna dice:

Laconfianza en las acciones ysusfrutos

a la'vez quese conoce estavacuidad de los fendmenos

es mas maravillosa-que lo maravilloso,

m4s fantastica que lo fantastico. (53]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A10 Consejo sobre la necesidad de diferenciar los cuatro: existencia
inherente y ausencia de existencia inherente, y existencia e inexistencia en general

A Consejo

Para que esto suceda es necesario diferenciar entre la existencia inherente y la mera
existencia, asi como entre la ausencia de existencia inherente y la inexistencia. Como se dice

en el Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio [de Nagarjunal’” de
Chandrakirti:

/Qué sabio, conociendo la presentacion de causa y efecto existentes no
inherentemente que son reflejos, {330} los validaria como existencia
inherente al observarlos como formas, sensaciones y demas meramente
existentes, que no existen separadamente de causas y efectos! Por
consiguiente, aunque se observa que existen, no tienen produccién que
exista de modo inherente. (54]

B Como se cae en los dos extremos cuando estos no se diferencian, asi como una fuente

Cuando no se diferencian, uno no va mas alla de los dos extremos de sobreposicion y
menosprecio, ya que entonces cuando algo existe lo hace por su propia entidad, y cuando algo
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no existe por su propia entidad es totalmente inexistente. Chandrakirti en su Comentario a los
“Los cuatrocientos [de Aryadeva)” dice:

De acuerdo con los defensores de las cosas como existentes de modo
inherente, mientras se da la existencia de una cosa, también existe su
propia entidad, y cuando carece de su propia entidad, esa cosa no existe
de ningiin modo, como el cuerno de un asno. Asi, como no van mas
alla de proponer los dos [extremos], es dificil encajar todas sus
afirmaciones. [55]

C Cobmo se evitan estos dos extremos

Por lo tanto, uno se libera de todos los extremos de la existencia por medio de la
ausencia de existencia inherente, y se libera de todos los extremos de la inexistencia al poder
aceptar causas y efectos existentes de modo no inherente en lo que no existe inherentemente.

D Los meros extremos de existencia e inexistencia y los extremos que son lugares de error con
respecto a la vision y no tienen el mismo significado

En cuanto a anta [fin, extremo, limite, etc.], en el texto Razonamientos para la explicacion

detallada, de Vasubandhu, se dice:

Anta se usa para acabar, final
cercania, direccion-e inferior. (56]

Si bien los\antas mencionados aqui también se aceptan én nuestro propio-sistema, en
referencia al anta [extremo] que es lugar.de error.con respecto a la vision, como.en “libre de los
extremos”, en-Iluminacién del Medio, de’Kamalashila,se.dice:

Si en el Madhyamaka_hubiera- una maturaleza ‘ultima’dé autoentidad
para la mente, al haberla, jcomo podrian ser extremos las concepciones
de permanencia e impermanencia! No es razonable decir que una
aplicacion mental correcta de acuerdo con la talidad de las cosas sea
una situacion de caer [en un extremo]. [57]

{331} Como ¢l dice, la atencion mental de acuerdo con coémo es un objeto no es, en
realidad, una situacion de caida [en un extremo]. Por lo tanto, asi como en el mundo a un
abismo se le llama extremo, y a caer en él se le llama caer en un extremo, la concepcion de los
fendmenos como existentes de modo verdadero y la concepcion de que absolutamente nada
estd establecido, o de que nada existe, son [casos de| caer en los extremos de permanencia y
aniquilacion, lo opuesto del hecho correcto. Las concepciones de que los fendmenos no
existen de un modo ultimo y de que las acciones y sus efectos y demas existen
convencionalmente no son concepciones de los extremos, porque los objetos subsisten de la
manera en que son concebidos.

E Fuentes

Porque en Refutacion de objeciones, de Nagarjuna, se dice:

Si nos deshiciéramos de la ausencia de la existencia inherente,
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entonces [los fendmenos] estarian establecidos como existentes
inherentemente. [58]

De este modo dice que si [algo] no es inexistente de modo ultimo, entonces existe de
modo ultimo.
También:

Nosotros no defendemos
la no afirmacién de las convencionalidades.

En Los setenta versos sobre la vacuidad, Nagarjuna dice:

Nosotros no refutamos el modo mundano
“dependiendo de eso, surge esto”. (59]

F La distincion de no caer en los extremos usando inexistente, no inexistente, etc. es una fijacién sélo
en las palabras

Por lo tanto, diferenciar entre los dos, es inexistente y no existe, y, entre no es
inexistente y existe, con respecto a.una base se agota como solo una diferencia en el modo de
expresion. Por mucho que se analice cémo aparecen a la mente los significados de ambos, no
hay diferencia. Por lo tanto, defender que-uno-cae-0-no cae en extremos por [como se usan]
estas palabras se agota como una infundada-fijacion en las palabras.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2B CAomo .se establece. con este razonamiento y el
anterior que incluso-los‘fenémenos no causados-no existen verdaderamente

1 Mostrar que el pensamiento del/Tratado,sobre el'Camino Medio de Nagarjuna es que cuanda por
medio del razonamiento se establece que los fenédmenos no existen verdaderamente, es facil establecer
los fendbmenos no causados como no.verdaderamente existentes

Cuando se establece “dé “esta “‘manera ‘que- las cosas' ‘causadas -personas y otros
fenomenos- estan establecidas como existentes no verdaderamente por medio de los
razonamientos descritos antes, se puede establecer con poca dificultad que los fenémenos no
causados como los espacios, las cesaciones analiticas” y no analiticas y la talidad son existentes
de modo no verdadero. Pensando en esto, Nagarjuna dice en su Tratado sobre el Camino Medio:

Puesto que los fendmenos causados son totalmente no establecidos,
{332} ;como podrian los no causados ser establecidos! [60]

2 Surazoén

En cuanto a lo facil que es establecer [que los fendmenos no causados son existentes
no verdaderamente], cuando se refuta como antes el establecimiento inherente de los
fenomenos causados, se establece que aunque no existen inherentemente con respecto a ellos
se pueden aceptar agentes, actividades y objetos —atadura y liberacion, causa y efecto, objeto
percibido y perceptor, etc.-. Cuando se ha establecido esto, aunque los fendémenos no
causados, como la naturaleza de los fendmenos y las cesaciones analiticas, no existen
verdaderamente, se pueden aceptar bien las presentaciones de los objetos de logro y los
objetos de comprension del camino, asi como presentar las Joyas y demas como fuentes de
refugio para los aprendices. Cuando no se afirma que estos existan verdaderamente, no hace
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falta decir que las presentaciones sobre la necesidad de aceptarlos sea incorrecta, por lo que
no tiene sentido afirmar que sean existentes de modo verdadero.

3 Refutar por medio del razonamiento del origen dependiente incluso la afirmacién de que los
fendmenos no causados, como la naturaleza de los fendmenos y las cesaciones, sean verdaderos
inherentemente

Incluso los que afirman que [la naturaleza de los fendmenos, las cesaciones, etc.]
existen de modo verdadero deben afirmar y, de hecho, defienden las presentaciones de lo
definido y la definicion, causa de separacion y efecto de separacion, comprensién de tal
cognicion valida, etc. con respecto a ellos. Entonces, si no estdn relacionados con el propio
objeto de logro, definicion, entendedor, etc. no se podria refutar que todos los [fendomenos]
no relacionados sean definicién y lo definido, etc. Si mantienen que existe una relacion,
como no es apropiada la dependencia de otro en lo que existe verdaderamente, o es
establecido inherentemente, no se puede aceptar una relacion.

4 Otra refutacién por no ser uno ni varios

Asimismo, [la existencia inherente de un fenémeno no causado] puede ser refutada
analizando si [ello y su base de designacién] son uno o diferentes. Si la afirmacion de éstos
como existentes verdaderamente no pudiera ser refutada por este analisis razonado, entonces
como también seria lo mismo en todos los sentidos. para los fendmenos causados, no se
podria refutar en absoluto la existencia verdadera.

5 Afirmar quella vacuidad/de existencia inherente/'por'si mismao de un fenédmeno causado es una
vacuidad nihilista y-afirmar-que esa vacuidad existe verdaderamente son perspectivas equivocadas de la
vacuidad

{333} '[Posicidn_incorrecta:] El significado de la afirmacion de que' los/fendmenos
causados estan vacios .de  existir .inherentemente por su propia. entidad  es, que, dichos
fendmenos no'tienen su’ propia entidad, por lo_que es una vacuidad nihilista. Sin-embargo,
como la talidad tiene su-propia-entidad;-existe-de;-mode verdadero.

[Respuesta:] [La primera parte de-esa afirmacion] es el punto final al que se llega
al equivocarse cuando se establece que los fendmenos causados estin vacios de
establecimiento inherente, una vision que menosprecia el surgir dependiente de los
fenomenos causados. La ultima es una vision espantosa de la vision de la permanencia que
sobrepone la existencia verdadera en cualquier cosa que tenga su propia entidad. Por lo tanto,
se equivocan con respecto al significado correcto de la vacuidad.

6 Si estar vacio de existir por su propia entidad significara que el objeto no existiera en si mismo,
entonces no seria posible que hubiera un defensor de la tesis de que algunos fenémenos existen
verdaderamente que aceptara que algunos fendmenos existiesen verdaderamente, ya que [también él
estaria] vacio de existencia inherente [en ese sentido nihilista]

Si la vacuidad [del objeto] de su propia entidad establecida inherentemente [significara
que] no existe en si mismo, entonces como No existir en si mismo [significa] que la existencia
no se da en ningan lugar, un defensor de la tesis de que algunos fenémenos existen
verdaderamente, asi como las escrituras y los razonamientos que lo prueban, no serian bases
establecidas [es decir, no existirian] debido a estar vacios de su propia entidad establecida
inherentemente. Por lo tanto, postular el principio filosofico de que algunos fenomenos
[concretamente, la vacuidad] existen verdaderamente es proponer sin examinarlo cualquier
cosa que aparezca en la mente.
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7 No es lo mismo afirmar (1) que todos los fendmenos carecen de existencia verdadera, una existencia

verdadera que ha sido refutada por medio de razonamientos, y (2) proponer que todos los fenémenos
carecen de existencia verdadera entendiendo la vacuidad de una manera equivocada

Siendo muy conscientes de las implicaciones de esta forma de razonar, a todas nuestras
escuelas [budistas] en el pais de los superiores [India] que defienden que los fendmenos
existen verdaderamente se les llama defensores de las cosas, ya que definitivamente defienden
que las cosas existen de modo verdadero. Una vez que se ha defendido que las cosas no
existen verdaderamente, no afirmar ningin fenémeno [como existente verdaderamente]
parece ser un signo de que se supera en mucho a los que defienden la insensatez de esta
posicion.

Con las explicaciones anteriores también deberias llegar a entender bien a los que
defienden dos [posiciones] discordantes con respecto a la talidad y como ejercen sus formas
de debate sobre si la realidad ultima estd o no establecida de modo ultimo, habiéndose puesto
de acuerdo sobre el arriba mencionado tipo de vacuidad de la propia entidad establecida
inherentemente con respecto a los fendmenos convencionales. {334} Esto es porque los dos,
tanto no afirmar la existencia verdadera de ninguna cosa o fenémeno tras haber refutado con
razonamientos la existencia verdadera de los fendémenos, como defender que todos los
fenomenos carecen de existencia verdadera dependiendo de una vacuidad nihilista, son un
modo equivocado de entender la vacuidad, ne se parecen en nada.

8 La objecién de que si todos los fenbmenos no causados carecieran de existencia verdadera, esto
contradiria las escrituras que ensefian. que el nirvana es verdad

Objecién: [Como se citaba antes, Nagarjuna dijo:]

Puesto que los fendmenos causados son totalmente no establecidos,
;cémo podrian losno causados sér establecidos? ' [60]

Si el significado fuera como ~lo explicaba ~antes, /jno /contradiria otras de sus
afirmaciones! Porque en Los sesenta versos de razonamiento dice:

Cuando el Conquistador dijo

que solo el nirvana es verdad,

;Qué sabio pensaria

que el resto no es irreal’ [61]

Por lo tanto, dice que solo el nirvana es verdad y que el resto no lo es.
También en Alabanza al Dharmadhatu, dice:

Todos los sutras que ensefan la vacuidad

expuestos por el Conquistador

superan las emociones aflictivas;

no disminuyen este reino. [62]

Explica que los sutras que ensefian la vacuidad, la ausencia de existencia inherente, son

para abandonar las emociones aflictivas y que no enseflan la inexistencia del reino de la
naturaleza pura.
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9 Larespuesta es que aunque el nirvana no engafia a la mente que lo percibe directamente, no es una
verdad en el sentido de ser capaz de soportar el analisis [Gltimo]; por lo tanto, no hay contradiccién con
la escritura anterior

Respuesta: Los que [hablan asi] se acercan de modo equivocado al significado de las
escrituras. Porque el significado de la primera escritura se expresa en la declaracion del
Victorioso Supramundano:

“Monjes, esta verdad ultima es una: el nirvana que no engana. Todo lo
compuesto tiene el atributo de la falsedad, el cardcter enganoso”. [63]

Este sutra dice que el nirvana es verdad mientras todo lo compuesto es falso. La
primera parte del pasaje explica claramente que verdad significa que no engana y en la ultima
parte explica con toda claridad que falsedad significa engafioso.

{335} Ademas, el nirvana [aqui se refiere a] una verdad ultima, como la explica
Chandrakirti en su Comentario a “Los sesenta versos de razonamiento (de Nagarjuna)”. Por lo
tanto, una verdad ultima carece del engano de aparecer a la mente que la percibe
directamente como establecida inherentemente cuando no lo estd. Los demas [fenémenos],
cosas condicionadas, tienen el caricter enganoso de aparecer a la mente que los percibe
directamente como establecidos inherentemente-~cuando no lo estin. Por consiguiente,
cuando se analiza [una verdad ultima e nirvana natural] con el razonamiento que investiga si
estd establecido verdaderamente/o no,|[se encuentra que] no @esta establecido verdaderamente
en el sentido de ser capaz de soportar-el analisis. Entonces, jpara qué sirve no pensar con
minuciosidad en el /significado y estatr apegado 56lo a los nombres!

10 Establecer su validez

Ademas, en Los sesenta versos de tazonamiento, Nagarjuna dice:

Ninguno de-los-dos; la-existencia ciclica

y el nirvana, existen.

Al conocimiento completo de la existencia ciclica

se le llama nirvana. (64]

De este modo explica que ni la existencia ciclica ni el nirvana existen de modo
inherente y que [la vacuidad que es] solo el objeto del conocimiento de que la existencia
ciclica no estd establecida inherentemente se postula como el nirvana. Entonces, ;cémo
podria ser esta la postura de afirmar la vacuidad, la existencia no verdadera de la existencia
ciclica, como una vacuidad nihilista?

11 Aunque la vacuidad existe, no es necesario que exista verdaderamente, y de este modo se elimina la
contradiccién [sugerida] en la cita de Alabanza al Dharmadhatu

El pasaje [62] de Alabanza a Dharmadhatu, de Nagarjuna, significa:

Para superar la concepcion de las cosas como existentes de modo
verdadero, que es la raiz de todas las demas emociones aflictivas, los
sutras que ensefan la vacuidad -la ausencia de establecimiento
inherente- enseflan que no existe el objeto referente de la concepcion
de existencia verdadera. No ensefian que no exista la vacuidad -el reino
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de la naturaleza pura, una negacién de las dos identidades que son los
objetos de la concepcion de existencia verdadera-. [65]

Como aunque la vacuidad existe no esta establecida verdaderamente, este pasaje sirve
como fuente para refutar la proposicién de que la vacuidad que es un negativo de existencia
verdadera, su objeto de negacion, no existe. También refuta la proposicion de que no es
necesario conocer la vacuidad, la talidad ultima, para abandonar por completo las emociones
aflictivas.

12 No se puede superar la concepcidon de existencia verdadera tomando como objeto de meditacién la
naturaleza de los fendmenos existente de modo verdadero

Por eso, en Alabanza al Dharmadhatu de Nagarjuna, se dice:

{336} Por medio de los tres llamados impermanencia,
vacuidad [burda] y sufrimiento se purifica la mente.

La doctrina que purifica la mente de un modo supremo

es la ausencia de existencia inherente. [66]

También:

La ausencia de existencia inherente de los fendémenos
deberia ser meditada’ como el-dharmadhatu: [67]

Asi~dice ‘que la ausencia ‘de  una ' naturaleza establecida” inherentemente en estos
fenomenos'es el elemento de-cualidades [dharmadhatu] (que les' el objeto!de meditaciéon, y'dice
que meditar en ello es el supremo purificador de la mente. Por lo tanto, como seria adecuado
interpretar esto como la pesicion-de que la vacuidad, que es la‘atsencia de establecimiento
inherente de los fendmenos que aparece de este modo, sea una vacuidad nihilista y que, en
consecuencia, se postule una vacuidad verdaderamente existente separada de ello como la
vacuidad que es el objeto de meditacién. Esto seria como plantear que para eliminar el
sufrimiento del miedo [que surge] al percibir una serpiente en el este, aunque no esté alli, la
demostracion de que no hay ninguna serpiente en el este no serviria de antidoto, sino que se
deberia indicar “hay un 4rbol en el oeste”. Porque se estd planteando que para eliminar el
sufrimiento [que surge] al aferrarse a la existencia verdadera de lo que aparece de este modo a
los seres, el conocer que estas bases que se conciben como existentes de modo verdadero no
existen verdaderamente no servira como antidoto, sino que se debe indicar otra base sin
sentido como verdaderamente existente.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C Presentacion de las verdades convencional y ultima

1 La base de la que se dividen las dos verdades
2 El nimero de divisiones
3 El significado de dividirlas de este modo
4 El significado de las divisiones individuales
El tercero tiene cuatro partes: la base de la que se dividen las dos verdades, el nimero
de divisiones, el significado de dividirlas de este modo y el significado de las divisiones

individuales.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C1 La base de la que se dividen las dos verdades

42



Lam-Rim mediano
Visién superior

Primero: Los eruditos anteriores tenian distintas formas de presentar la base de la
division de las dos verdades. Sin embargo, aqui la base de la division son los objetos de
conocimiento, ya que en su Compendio de instrucciones, Shantideva dice:

Los objetos de conocimiento®' se agotan como verdades
convencionales” y ultimas. (68]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C2 El nimero de divisiones

Segundo: Tratado sobre el Camino Medio, de Nagarjuna, dice:

Verdades mundanas para un ocultador
y verdades ultimas.

Por consiguiente, [los objetos de conocimiento] se dividen en las dos verdades: verdades para
un ocultador [convencionales] y verdades ultimas.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C3 El significado de dividirlas de este modo

A Presentaciéon de posiciones anteriores

Tercero: {337} Pregunta: Como-los.dos de una-division en dos deben ser diferentes,
;cudl es la diferencia’

Respuesta: Al respecto, muchos [eruditos]-anteriores planteaban.que, por ejemplo, jarra
y tela de lana son entidades’ diferentes.~Por- 6tra—parte, “por ‘ejemplo, producto y cosa
impermanente son/una entidad v diferentes aislados. Eny estos idos)casos, losidos que son
diferentes son cosas [funcionales]. Sin embargo, en los casos de diferencia cuando uno de
ellos’\es luna mo-cosa, [¢osa- no-funcional;’ es décir,_un fendéméno peérmanente], tienen  una
diferencia que niega la igualdad. De estos tres tipos de diferencia, las dos verdades son
diferentes en el sentido de negar la.igualdad.

Otros afirmaban que las dos verdades son una entidad y distintos aislados

B Prueba de la validez de nuestro sistema

Es bueno considerar esto de acuerdo con la presentacion hecha en Iluminacion del
Medio, de Kamalashila, en la que dice que la relacién de una entidad no es contradictoria
incluso en no-cosas. Por lo tanto, una unica entidad y diferentes aislados no es contradictorio
ni aunque los dos fendmenos diferentes sean no-cosas ni cuando uno de ellos lo sea.

Porque el Comentario (de Chandrakirti*’) sobre el “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino
Medio (de Nagarjuna)’”, dice:

Se ensefian dos naturalezas de todo esto:
la convencional y la ultima. (69]

Por lo tanto, respecto a las naturalezas de cada sujeto, hay dos: convencional y ultima.
También, si las dos verdades no fueran una entidad, entonces, como seria muy insensato que
fueran entidades diferentes, las dos verdades tendrian que ser sin entidad, por lo que no
existirian, ya que todo lo que existe necesariamente existe como una entidad o varias.

En Ensayo sobre la mente de la iluminacién, de Nagarjuna, se dice:
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Las convencionalidades se explican como la vacuidad.

La vacuidad no es mas que lo convencional

Porque definitivamente [uno] no se da sin [lo otro],

como producto y cosa impermanente. [70]

Por ejemplo, si un brote fuera una entidad diferente de su propia [entidad] ultima,
entonces, como también seria una entidad diferente de su propia vacuidad de existencia
verdadera, estaria establecido verdaderamente. Por consiguiente, como no es una entidad
diferente [de su propia vacuidad de existencia verdadera], es la misma entidad. Un brote esta
vacio de su propia existencia verdadera, pero no es su propia verdad ultima.

Algunos textos {338} dicen que las dos verdades no son ni uno ni diferentes. Entre
ellos, algunos se refieren a la unidad y diferencia establecidas inherentemente, otros se
refieren a que no son ni entidades diferentes ni un aislado.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4 El significado de las divisiones individuales

A Verdades convencionales
B Verdades ultimas
C Es indudable que dos es el numero de las verdades
El cuarto tiene tres partes: verdades convencionales, verdades ultimas y es indudable que dos

es el numero de las verdades.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A Verdadesiconvencionales

1 Etimologia de “convencional” [u ocultador] (samvrti)y de “verdad” (satya)
2 _Definicién.de verdad.convencional
3 | Divisiones de las convencionalidades
EL primero,tiene tres partes:-etimologia de “convencional” {u ocultador] (samorti) y, “verdad”

(satya), definicion de verdad convencional y divisiones de las convencionalidades.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-1 . Etimologia de “convencional”/[u ocultador] (samvrti) y
“verdad” (satya)

A Etimologia de samuvrti
B Etimologia de satya

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-1A Etimologia de samuvrti
1 El significado

Primero: En Palabras claras, Chandrakirti explica que samurti tiene tres [usos]: (1)
ocultador de la talidad, (2) objetos que dependen mutuamente y (3) convenciones mundanas.
Describe este ultimo con el caracter de objeto de expresion y medios de expresion, conocedor
y objeto de conocimiento, etc. Por lo tanto, estas no son sélo convenciones subjetivas, es
decir, consciencias y expresiones [es decir, palabras]. También, no se deberia considerar que
todos los objetos de conocimiento y objetos de expresién son verdades convencionales.

El primero de los tres [usos] es el samurti que es la consciencia ocultadora con respecto
a la cual las formas y demas se aceptan como verdades. Es la ignorancia que sobrepone en los
fenomenos la existencia de su propia entidad establecida inherentemente, cuando no la tiene.
Porque como, de hecho, el establecimiento verdadero no se da, es la mente la que las asume
[los objetos que aparecen como existentes de modo verdadero] como verdades, y una mente
que no concibe la existencia verdadera no lo hace.

Asi en su Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)”, Chandrakirti
dice:
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El Subyugador dijo que como la oscuridad

ensombrece la naturaleza, es el ocultador.

Esas invenciones que percibe como verdad

son las verdades para un ocultador.

Las cosas que son invenciones [existen] convencionalmente. [71]

2 Eliminar el error respecto a esto

Al respecto, el Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)”, de
Chandrakirti, dice:

De este modo, las verdades para un ocultador son aceptadas por la
fuerza de la ignorancia aflictiva que estd incluida en los [doce] eslabones
[del surgir dependiente] de la existencia ciclica. {339} Para los oyentes,
budas solitarios y bodisatvas que han abandonado la ignorancia aflictiva
y que ven los fendmenos composicionales como la existencia de reflejos
y demas, [éstos] tienen naturaleza de invencién y no son verdades,
porque no los exageran como existentes de modo verdadero. Para los
nifos éstos son engafiosos; | péro pata ) los otros son sélo
convencionalidades debido a que surgen dependientemente, como las
ilusiones de un'mago'y demds. [72]

Este pasaje/no ensefa /que aceptar las verdades para un ocultadot sea aceptar su
existencia debido a la ignorancia, pero tampoco que las verdades convencionales no sean
aceptadas por los oyentes, budas solitarios y bodisatvas'que han abandonado la ignorancia
aflictiva.

La razon para lo primero es que, como se explicaba antes, la ignorancia aflictiva
concibe la existencia verdadera y, por lo tanto, el objeto concebido por ella no existe ni
siquiera convencionalmente, y todo lo que es una verdad para un ocultador existe
convencionalmente. Por lo tanto, lo que sea lo convencional, por lo que los fenémenos se
aceptan como existentes convencionalmente, debe ser algo que no es la ignorancia aflictiva
que es el ocultador [en “verdad para un ocultador”].

La razon para el segundo punto es que Chandrakirti esta estableciendo que como los
que han abandonado el ocultador -la ignorancia aflictiva-, no tienen ese ocultador -una
consciencia que se aferra a la existencia verdadera- debido al cual [los objetos que parecen
existir inherentemente] se aceptan como verdades, para ellos los fendmenos composicionales
no son verdades. No establece que los fendmenos composicionales no sean verdades para un
ocultador [para ellos]. La afirmacion de Chandrakirti, conforme los fendmenos
composicionales son solo convencionalidades para ellos, significa que entre convencionalidad
y verdad aquellas no son aceptables como verdades para ellos y, por eso, el término “sélo” [en
solo convencionalidades] elimina la verdad, no la verdad para un ocultador. Se deberia
entender de este modo el pensamiento de Chandrakirti cuando habla de los dos: mera
convencionalidad y verdad para un ocultador.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-1B Etimologia de satya
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1 Significado

Chandrakirti en Palabras claras dice:

{340} Las verdades para un ocultador mundano son verdades
convencionales mundanas. (73]

A este respecto, el Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio (de
Nagarjuna)’” dice:

Lo que es percibido como verdad por el ocultador y se percibe
individualmente con existencia inherente, si bien no la tiene, son
verdades para un ocultador erréneo mundano; por lo tanto, son
verdades convencionales mundanas. [74]

Por lo tanto, la afirmacién hecha en Palabras claras deberia entenderse de acuerdo con
esta descripcion clara de las verdades para ese ocultador que es la ignorancia explicada antes.
No se deberia tomar como establecimiento verdadero convencionalmente. Ya que si no
contradiria el sistema de la inexistencia-de-establecimiento por su propio caracter incluso
convencionalmente. También, la refutacién del establecimiento verdadero y la prueba de la
ausencia de existencia verdadera;se hacen-convencionalmente. También se deberia entender
de este modo la explicacion del maestro-Jiianagarbha-de-la“existencia-como verdades para un
ocultador

2 Aclaracién de dudas al respecto

Objecion: Entonces, como la'naturaleza de los_fenomenos'y las dos identidades| son
verdades para un ocultador,- es-decir, . para. una consciencia, que, concibe la existencia
verdadera, serian verdades para' un-ocultador.

Respuesta: Si lo que es meramente verdad para un ocultador, la concepcion de la
existencia verdadera, se postulara como una verdad para un ocultador, seria realmente asi,
pero no es eso lo que se plantea. Esto es sélo una explicacion del ocultador con respecto al
cual son verdad las verdades de las “verdades para un ocultador”.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-2 Definicién de verdad convencional

A Como todos los fendmenos tienen dos naturalezas, y una fuente

Segundo: cada una de las cosas internas y externas tiene dos naturalezas: convencional
y ultima. Si esto se ilustra, por ejemplo, con un brote, hay la naturaleza del brote hallada por
una consciencia razonadora’ que percibe el significado de la talidad, un objeto verdadero de
conocimiento, y hay la naturaleza del brote hallada por una consciencia convencional que
percibe un objeto engafioso, un objeto de conocimiento falso. La primera es la naturaleza de
la verdad ultima del brote, y la segunda es la naturaleza de la verdad para un ocultador del
brote.

Chandrakirti en su Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)”
asimismo dice:

{341} [Buda] dijo que todos los fendémenos tienen dos naturalezas®,
la hallada por los perceptores de la verdad y la de lo falso.
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Los objetos de los perceptores de la verdad son talidad y
los objetos de los perceptores de lo falso son verdades para los
ocultadores. [75]

B Indicacién de que éstas son halladas por cogniciones validas separadas

Esto ensefa que hay dos naturalezas de un brote: las dos verdades, y que lo ultimo lo
encuentra la primera consciencia, mientras que lo convencional es hallado por la segunda. En
Comentario al suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)”, Chandrakirti dice:

Se ensefian dos tipos de naturalezas de todas las cosas: la convencional y

la ultima. [76]

Asi, diferenciando dos naturalezas para cada cosa, dice que lo ultimo es hallado por
una consciencia que percibe el significado de la realidad y lo convencional lo encuentra una
consciencia que percibe falsedades.

C Como es necesario hallar la vision Madhyamika para determinar una base [un fenémeno] como
verdad para un ocultador

Como una verdad para un ocultador no es, en realidad, verdad, sino que solo lo es
para una consciencia que concibe la existencia verdadera, es necesario descubrir que es una
falsedad para determinar su verdadero significado! Patra)cerciorarse de que un ejemplo, como
una jarra, es un objeto de conocimiento falso, un objeto enganoso, es necesario conseguir la
vision que por medio de una consciencia razonadora sea la causa de dejar de creer en el
objeto referente de la concepcion de su existencia verdadera, ya que sin refutar su verdad no
es posible establecer que sea verdad por medio de una cognicion-valida.

D Aunque no,se haya.establecido el significado de verdad para un_ocultador,en la propia mente, no es
contradictorio determinar una ilustracion de una verdad para un.ocultador, como una-jarra

Aunque las jarras, la tela_de lana y demds son verdades para un ocultador, no es
necesario que cuando! estan siendo. establecidas-{como existentes] por la mente, esa mente
establezca el significado de la verdad para un ocultador. Por ejemplo, aunque las jarras, la tela
de lana y demds son apariencias como una ilusion, como si existieran inherentemente,
aunque no existan asi, la mente que las establece [como existentes] no necesita establecer el
significado de ser como una ilusion.

E No es admisible aceptar las jarras y demas como convencionalidades para una consciencia mundana
y como Ultimas para los superiores

Por eso {342} no es admisible defender que, en este sistema, las jarras, la tela de lana y
demas se aceptan como verdades para un ocultador en relacion con la consciencia de un ser
comun que no tiene la vision Madhyamika y que lo mismo se acepte como verdades ultimas
en relacion con un superior. Eso seria lo contrario de lo que Chandrakirti dice en su
Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)’”:

Aquello que es ultimo para los seres comunes son meras
convencionalidades para [las consciencias de] los superiores que acttian
con objetos que implican apariencias. Para ellos, lo ultimo es la
naturaleza de los objetos, la vacuidad. [77]
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Los seres comunes conciben las jarras, etc. como verdad, y como justo esto es la
concepcién de que existen de un modo ultimo, para sus consciencias las jarras y demas estan
establecidos de modo ultimo y no son objetos convencionales. Las bases (jarras, etc.), que para
ellos estan establecidas de modo ultimo, son convencionalidades en relacion con la
percepcion de la sabiduria suprema en el continuo de un superior que comprende la
apariencia como una ilusion. Chandrakirti dice que en relacién con estas consciencias,
aquéllas no pueden ser aceptadas como verdad, por lo que son meras convencionalidades.

F La necesidad de diferenciar entre las jarras y demas, y su naturaleza

No obstante, como se dice que su naturaleza es una verdad convencional, se debe
hacer una diferenciacion diciendo: “Las jarras y demas son convencionalidades y su naturaleza
es lo ultimo para los superiores”. No se deberia defender que las jarras y demas sean ultimas
para los superiores, porque su consciencia razonadora que ve el significado de la realidad no
halla las jarras y demas, y se dice que el significado de una verdad ultima es lo que es hallado
por una consciencia razonadora que ve el significado de la realidad.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-3 Divisiones de las convencionalidades

A Los prasangikas y los svatantrikas difieren en cémo postulan el objeto de negacién, su diferenciacion
entre convencionalidades reales e irreales no es la misma

Los madhyamika-svatantrikas afirman’que como [una consciencia que aparece como
establecida por su propio caracter necesariamente existe tal como aparece, no se hace una
diferenciacion entre real’e irreal/con respecto a lossujetos [es'decir; consciencias], sino que las
apariencias de los objetos se diferencian en si existen o no por su propio caracter, tal como
aparecen. Como dice Jianagarbha enDiferenciacion de las dos verdades:

Se divide a las convencionalidades

{343} en reales e irreales, porque,

aunque son similares.en que aparecen,

[unas] pueden realizar funciones y [las otras] no.  [78]

[Sin embargo,] este sistema [Prasangika] afirma que todas las apariencias [de objetos]
como establecidos por su propio caracter para los que tienen ignorancia son apariencias a una
consciencia contaminada por la ignorancia. Por lo tanto, no dividen los objetos
convencionales en dos (reales e irreales).

B Aunque la imagen de una cara en el espejo no es una verdad para un ocultador en relacién con una
persona mundana versada en terminologia, es, en general, una verdad para un ocultador

Al respecto, Chandrakirti dice en su Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino
Medio (de Nagarjuna)’”:

Lo que es falso incluso convencionalmente no es una verdad para un

ocultador. [79]

[Esto significa que] como la imagen de una cara, por ejemplo, no es verdad como cara
para una [consciencia] mundana convencional de alguien versado en terminologia, no es una
verdad para un ocultador en relacion con ella. No obstante, como es un objeto hallado por
una [consciencia] que percibe un objeto de conocimiento falso, un objeto engafioso, es una
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verdad para un ocultador. Asi como una consciencia a la que se le aparece un reflejo esta
equivocada con respecto a su objeto aparente, también para los que tienen ignorancia [la
consciencia a la cual] el azul y demas se les aparece como establecidos por su propio caricter
estan equivocados del mismo modo con respecto a su objeto aparente

C Aunque una consciencia equivocada no puede postular un objeto verdadero de comprension, esta
equivocacion actia como ayuda para aceptar un objeto falso de comprensién

Cuando se postula un objeto de comprension verdadero seria contradictorio que lo
propusiera [una consciencia] equivocada de ese modo. Sin embargo, esto acttia como ayuda
para aceptar un objeto de comprension falso. De otro modo, todo lo que no esta establecido
verdaderamente de modo convencional no podria postularse como verdad para un ocultador,
y asi cuando las falsedades como las [apariencias] como una ilusion se aceptan
convencionalmente, no podrian aceptarse como verdades para un ocultador.

D Cémo las convencionalidades reales e irreales se postulan s6lo en relacion con el mundo, y una
fuente

El sistema Prasangika acepta las seis consciencias no afectadas por causas superficiales
de error y los seis objetos percibidos por dichas consciencias como convencionalidades reales,
{344} y acepta las seis consciencias afectadas por causas superficiales de error y los seis objetos
percibidos por esas consciencias como. convencionalidades irreales. Ademas, postula las
convencionalidades reales e irreales sélo en relacion/con cogniciones validas convencionales o
mundanas, no en relacién con, consciencias-tazonadoras que concuerdan con la percepcion de
un superior.

Porlo-tanto; como en el sistema; de/los madhyamikas las;dos apariencias /de reflejos,
etc. y de azul; etc., en aquellos que poseen ‘ignorancia, no difierenen cuanto a si estan
equivocadas ¢ no don(respéctoalsu_objeto aparente;, nolestablecen iuna (division en/dos:
convencionalidad teal e irreal.

Chandrakirti en su Suplemento-al “Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)” (6.25) dice:

Los objetos conocidos por el mundo y percibidos

por los seis sentidos no defectuosos son verdad sélo

desde un punto de vista mundano, el resto se presentan
como irreales sélo desde el punto de vista del mundo. (80]

E La excepcién de que una cognicién valida convencional no es capaz de postular lo contrario del
modo de percepcion de [una mente] afectada por la condicion superficial de un [mal] sistema filoso6fico

Con respecto a la concepcion de las personas y los fendmenos como establecidos por
su propio caracter, hay dos tipos [la innata y la artificiall. Lo contrario del modo de
percepcion que surge, por ejemplo, de una mente que estd afectada superficialmente por un
mal sistema filosofico no es establecido por una cognicion vilida convencional [es decir, la
vacuidad que es lo contrario de esto es establecida por una cognicion vélida tltima].

F Aunque [una consciencia] tenga apariencia dualista, no es necesariamente una consciencia
equivocada

Ademas, aunque debido a las predisposiciones de la ignorancia haya apariencias
dualistas para una sabiduria suprema que conoce las variedades, que se ha separado de todas
las causas de polucion, no esta equivocada con respecto a su objeto aparente. Ya he explicado
la razon en otros textos.

49



Lam-Rim mediano
Visién superior

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B Verdades ultimas
1 Significado de paramartha (Gltimo) y satya (verdad)
2 Definicién de una verdad ultima
3 Divisiones de las verdades ultimas
El segundo tiene tres partes: significado de paramartha (4ltimo) y satya (verdad), definicion de
una verdad ultima y divisiones de las verdades ultimas.
2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-1 Significado de paramartha (ultimo) y satya (verdad)
A Significado

En Palabras claras, de Chandrakirti, se dice:

Porque es un objeto y es ultimo, [se le llama] objeto ultimo. Porque es
verdad, [se le llama] verdad de objeto ultimo. [81]

Asi afirma que tanto {345} objeto como ultimo [se aplican] a la verdad del objeto
ultimo [o verdad que es el objeto ultimo].

B Co6mo es verdad

El modo en que una verdad ultima es verdad es por no tener caricter enganoso;
porque no engana al mundo pot medio de su modo de subsistencia, existiendo de una
manera y apareciendo de otra. Chandrakirti, en su Comentario a “Los sesenta wersos de
razonamiento (de Nagarjuna)”, dice que funa verdad ultima se postula meramente como
existente por la fuerza de las convenciones mundanas.

C | La diferencia del significado del término verdad en las dos verdades

Por lo tanto, werdad en-verdad; para un ocultador significa verdad para-una consciencia
que concibe la-existencia verdadera y por eso[susignificado] es distinto deverdad-altima [que
significa no engafnoso].

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2 Definicion de una verdad ultima
A Definicion
B Rechazo de objeciones

El segundo tiene dos partes: definicién y rechazo de objeciones

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2A Definicion

1 Identificacion de la definicion de una verdad ultima

La definicion de una verdad ultima es la expuesta en el Suplemento de Chandrakirti
como se explicaba antes: [un objeto] hallado por un perceptor de ese objeto que es un objeto
de conocimiento verdadero. En el comentario de Chandrakirti, se dice:

Al respecto, lo ultimo consigue su propia entidad por ser el objeto de la
sabiduria suprema especial de los que perciben lo real. No esta
establecido por su propia entidad. Esta es una naturaleza [del objeto, la
otra es su naturaleza convencional]. (82]

El que diga que es hallado por la sabiduria suprema incontaminada que comprende la
talidad y que no esta establecido por su propia entidad refuta la proposicién de que si hay

algo hallado por el equilibrio meditativo incontaminado esté establecido verdaderamente. El
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que mencione una “sabiduria suprema especial” indica que no es suficiente que sea algo
hallado por cualquier sabiduria suprema de los superiores, sino que una verdad ultima es lo
hallado por una sabiduria suprema especial: la sabiduria suprema que conoce el modo. Un
objeto encontrado [por esa sabiduria] es un objeto establecido de ese modo [como una verdad
ultima] por esa consciencia. También es igual para las convencionalidades.

2 La manera en que una sabiduria suprema de un superior en equilibrio meditativo incontaminado halla
[su objeto]

;Como se encuentra! Cuando los ojos de alguien con cataratas ven pelusas que caen
sirviendo como base la apariencia del espacio intermedio, {346} los ojos de alguien sin
cataratas no ven en esa misma base la apariencia de pelusas que caen. Del mismo modo, los
danados por las cataratas de la ignorancia perciben la existencia inherente de los agregados y
demas. [Sin embargo,] el modo de percibir la talidad de los que han eliminado todas las
predisposiciones de la ignorancia y de la sabiduria suprema de los superiores aprendices en
equilibrio meditativo incontaminado es que, como los ojos de alguien sin cataratas, no
perciben ni siquiera la apariencia dualista sutil. La naturaleza percibida de esta forma es una
verdad ultima.

3 Una fuente

Chandrakirti en su Suplemento(al) “Tratado, sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)” (4.29)
dice:

El que tiene ojos puros ve la naturaleza, la talidad,

de las pelusas que caen y demds en el lugar

donde son imputadas estas entidades irreales

porila fuerza de las cataratas. Sabed que aqui es'similatr; . [83]

También dice:

La naturaleza inherente de los agregados y demas percibida por los
budas supramundanos, libres de las predisposiciones de la ignorancia
como la de los que no tienen cataratas y ven las pelusas que caen, es su

verdad ultima. (84]

4 Un nirvana es una verdad Gltima

Lo ultimo percibido de ese modo es la naturaleza ultima, una de las dos naturalezas
que todos los fendmenos tienen. Ademas, es el nirvana naturalmente puro que es la vacuidad
de existencia inherente de los sujetos, y es el nirvana que es una cesacion verdadera, sélo esa
[vacuidad natural] separada de todas las semillas de los engafios.

5 No es el pensamiento de Chandrakirti en su Comentario sobre “Los sesenta versos de razonamiento
(de Nagarjuna)”, que el nirvana sea una verdad para un ocultador

En Comentario sobre los “Los sesenta versos de razonamiento (de Nagarjuna)”, de Chandrakirti,
dice:

JEs un nirvana una verdad para un ocultador! Lo es.
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También:

Por lo tanto, un nirvana es sélo imputado como verdad por un

ocultador. [85]

Estas afirmaciones significan que en cuanto a postular un nirvana o verdad ultima
como existente {347}, se acepta como meramente existente para una consciencia convencional.
Este sistema no afirma que un nirvana sea una verdad para un ocultador.

El mismo comentario explica que las tres verdades [sufrimientos, origenes y caminos
verdaderos| son verdades para un ocultador y que un nirvana es una verdad ultima. En
Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)’”, Chandrakirti
también habla de las otras tres verdades como convencionales y de las cesaciones verdaderas
como verdades ultimas. También, como respuesta a la objecion de que si un nirvana fuera
aceptado como existente de modo convencional contradiria la afirmacion de que es una
verdad ultima, é] menciona: “Se dice que es una verdad ultima sélo por convenciones
mundanas”.

6 Una fuente para aceptar todos los fendmenos por la fuerza de las convenciones

Por lo tanto, todo lo que se/acepta comoé ‘eXisténte, se acepta por la fuerza de las
convenciones mundanas. En el Sutra de la perfeccion de la sabiduria de cien mil versos se dice:

Todos estos fendmenos son designados dependiendo de convenciones
mundanas. (86]

También, en Los setenta versos sobreta vacuidad, de Nagarjuna, dice:

Buda hablé de permanencia, produccion otdesintegracion,
existencia o inexistencia, inferior, igual o

especial por la fuerza de las expresiones mundanas,

no por la fuerza de la realidad. [87]

Dice que todas las distintas presentaciones de los tres: inferior, medio y supremo, asi
como “esto existe, aquello no existe”, solo fueron postulados por el Conquistador por la
fuerza de las convenciones mundanas. Niega que no sean postulados por la fuerza de un

estatus real que no sea solo aceptado por la fuerza de las convenciones.
7 Establecer la exactitud del hecho de que debe diferenciarse una verdad para una consciencia
razonadora de una verdad capaz de soportar el analisis y, por lo tanto, no es necesario que todo lo que
sea verdad como algo ultimo esté necesariamente establecido verdaderamente

El maestro Jhanagarbha afirma:

Debido a que es una verdad para la [consciencia] ultima, es una verdad

ultima. [88]

Asi describe a la consciencia razonadora como lo ultimo y dice que lo que no es
enganoso para ella es una verdad. Sin embargo, {348} su pensamiento no es que [una verdad
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ultima] sea establecida verdaderamente en el sentido de ser capaz de soportar el analisis,
porque en su texto se refuta el establecimiento verdadero de todos los fendomenos.

Por eso, afirmamos la proposicion: “si un ultimo no fuera verdadero para una
[consciencia] ultima, lo convencional no seria verdad para una [consciencia] convencional”.
Sin embargo, declarar que “si lo ultimo no es establecido de modo ultimo, entonces una
convencionalidad no es establecida de modo convencional”, es decir, [absurdamente] que si
un negativo de la verdad no esta establecido de modo verdadero, entonces los sujetos que son
la base de la negacién estarian establecidos de modo verdadero. Porque se acepta que una
verdad ultima es sélo un negativo de la verdad en el sujeto que es su base de negacién, y
porque la implicacion de que los sujetos no estan establecidos convencionalmente es que no
estén establecidos de modo falso. Por lo tanto, [defender eso] no tiene ningun sentido porque
las bases de negacion tienen que estar establecidas como falsas debido sélo al establecimiento
no verdadero de la existencia no verdadera de las apariencias, los sujetos.

8 Para que se acepte que algo existe convencionalmente es necesario que no sea dafiado por una
cognicién valida
Por lo tanto, aunque para aceptar que algo existe convencionalmente no es necesario
que esté establecido por una consciencia razonadora de la talidad, si es necesario que no sea
dafiado por una cognicién conyencional o razonamiento validos. Chandrakirti en su
Comentario a “Los sesenta wersos sobre'el razonamiento (de Nagarjuna)” explica que como los
agregados apropiados convencionalmente existen.como los cuatro ~impermanentes, etc. -, la
concepcion de esos cuatro no es erronea-en-relacion con-ello;y como-los agregados no existen
ni siquiera conyvencionalmente comolos cuatro -permanentes; etc. =, la concepcion de estos
cuatro es erronea con respecto'a ello.
También, [Chandrakirti /en' su’ Suplemento _al “Tratado _sobre ell Camino Medio| (de
Nagarjuna)” dice:

La identidad imputada por los vadeadores [extremistas no budistas]
que estdn afectados por el suefo de la ignorancia

y los [caballos, elefantes y agua reales] imputados

a las ilusiones, espejismos, etc., simplemente,

no existen desde el punto de vista mundano. [89]

Como dice que la identidad, el principal, etc. imputados por los vadeadores, asi como
los objetos concebidos de ilusiones como caballos, elefantes y demds, no existen ni siquiera
convencionalmente, la proposicion de que para el sistema Prasangika lo que sélo existe para
una mente equivocada se acepta como existente de modo convencional carece de sentido
alguno, ningtin gran madhyamika lo afirma.

En Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)” de Chandrakirti, se
considera que objeto y sujeto son igualmente existentes o inexistentes, no refiriéndose a una
mera existencia o inexistencia en general, sino a objetos y sujetos existentes inherentemente e
inexistentes inherentemente.

9 Aunque [los fendmenos] son aceptados s6lo por la fuerza de las convenciones, esto no elimina que
estén establecidos por una cognicién valida y demas

Por lo tanto, aunque lo que se postula como existente de modo convencional se acepta
como existente por la fuerza de convenciones nominales, no se afirma que todo lo que se
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acepta por la fuerza de las convenciones nominales exista convencionalmente [como los
cuernos de un conejo].

Aunque se afirma que [los fendmenos] son aceptados solo por la fuerza de las
convenciones, el término sélo elimina lo que no sea una convencion subjetiva, pero no
elimina que el objeto aceptado sea establecido por una cognicién vélida. Porque en este
sistema no es que se esté satisfecho de aceptar por la fuerza de la imputacion de una
convencion y en su lugar se acepte [algo] como existente si se halla al investigar como existe
realmente el objeto imputado -que no es solo aceptado por la fuerza de la imputacion- vy se
acepte [algo] como no existente si no se halla. [Los prasangikas] afirman que si algo fuera
hallado al investigar con ese modo de investigacion, estaria establecido verdaderamente. Por
lo tanto, no afirman ni siquiera convencionalmente que se encuentre algo como existente tras
el andlisis. Como se pone ahi el limite entre analizar y no analizar con respecto a la talidad, se
ve que si existiera [algo] establecido por su propio caricter, tendria que existir por su propia
entidad como un objeto que no fuera sélo aceptado por la fuerza de las convenciones
subjetivas y, por consiguiente, no se afirma ni siquiera convencionalmente la existencia
inherente, la existencia por su propio caracter [del objeto] o la existencia por su propia
entidad. Ya he explicado esto extensamente en otros textos.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2B 'Rechazo de-objeciones

1 Objecion
2 Respuesta

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2B1 Objecion

Objecién: Si/la verdad ultima es hallada por [la sabiduria suprema de un buda que
conoce el modo [de ser de los fendmenos], entonces como es que esto no contradice el
Comentario/ al ““Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)’” de Chandrakirti.
Este texto dice:

Pregunta: ;Tal naturaleza no es imperceptible? Entonces, j;como podrian
percibirla?

Respuesta: {350} Eso realmente es verdad, pero se dice que la perciben
en la manera de la no-percepcion. [90]

Asi explica que no percibir nada es percibir la talidad, y como fuente cita la explicacion
de que la verdad ultima estd incluso mas alla de los objetos de la sabiduria omnisciente.
Ademsds, Chandrakirti explica que en la tierra de buda el movimiento de la mente y los
factores mentales se ha parado por completo y explica, en la parte de los diez poderes, que
cuando un buda no ve los agregados y demds conoce todos los fendmenos. ;Como no estin
ustedes contradiciendo esto!

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2B2 Respuesta

A No hay contradiccién porque el pasaje significa que una sabiduria suprema que conoce el modo no
percibe las convencionalidades desde el punto de vista de que percibe lo Ultimo

Respuesta: “La perciben en la manera de la no-percepcion” no se refiere a no ver ni uno
ni todos los objetos, sino que indica que si lo que es observado por el poder de las cataratas de
la ignorancia existiera en realidad, tendria que ser observado por la sabiduria suprema del
equilibrio meditativo incontaminado de los superiores, y por eso ellos lo perciben no
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percibiendo nada de eso. Porque debido a la no observaciéon del objeto de negacion, pese al
hecho de que si existiera podria ser observado, se acepta el conocimiento del negativo del
objeto de negacion. De igual manera se debe entender el significado de la frase “no ver es la
vision excelente”.

B Una fuente

En Sutra de la perfeccion de la sabiduria condensado se dice:

El Tathagata ensefia que el que no ve formas,
no ve sensaciones, no ve discriminaciones,
no ve intenciones, no ve consciencias

ni mente ni intelecto, ve la realidad.

Analiza cémo se ve el espacio como es verbalizado

por los seres en la expresién “se ve el espacio”.

El Tathagata ensefia que ver la realidad es también asi.

El ver no puede ser expresado con otro ejemplo. [91]

Lo que no se ve se dice que son [los agregados y/lo que se ve, la realidad, {351} que
significa la talidad, como en la declaracion “quien ve la originacion dependiente ve la

realidad”.

C Aclaracién del significado del sutra

Es como, por ejemplo, el hecho'de'que'el espacio es la mera eliminacion de'un objeto
obstructivordel tacto, y ese ver orconocer se refiere ano ver lajobstruccion que es el-objeto;de
negacion-y que podria-ser-observado-si estuviera presénte. En-ese [ejemplo] lo'visto es el
espacio y lo no visto es/la ¢bstruccion.

Las dos ultimas lineas refutan que se vea la talidad mientras ‘se ve [por ejemplo] azul,
no que se vea como en el ejemplo [de ver el espacio]. La afirmacion de que no se ven los cinco
agregados indica que los sujetos [estos fendmenos] no son vistos ante la percepcion de la
talidad por el equilibrio meditativo incontaminado en el aspecto de percibir la talidad.

D Introduccion al sutra de las dos verdades explica que la apariencia dualista ha desaparecido ante la
percepcién de lo ultimo de un conocedor supremo de todos los aspectos, no dice que no se conozca lo
altimo

Introduccion al sutra de las dos verdades dice:

Devaputra, la verdad ultima estd mas alla [de todos los objetos] hasta
incluso los objetos de la sabiduria omnisciente que poseen lo supremo
de todos los aspectos; no es como se expresa con las palabras “verdad

ultima”. (92]

Explica que [la verdad ultima] no se ve como cuando se dice “verdad ultima” y
aparecen a la mente de manera separada los dos -sujeto y objeto-. Por lo tanto, la cita es una
fuente que ratifica que desaparece la apariencia dualista, no que un buda desconozca lo
ultimo.
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E Una descripcién de Chandrakirti de ese modo de percepcion

Ademids, Chandrakirti en su Comentario al “Suplemento al ‘“Tratado sobre el Camino Medio
(de Nagarjuna)’”, dice:

Al hacer manifiesta solo la naturaleza sin contactar con [o ser obstruido
por] cosas producidas, entiende la talidad, por eso se le llama buda.

[93]

Chandrakirti dice que desde la percepcion de la talidad de la sabiduria suprema de un
buda que conoce el modo, se conoce solo la naturaleza de los fendémenos, sin contactar con
los fendmenos dependientes de otros.

F La afirmacién en el sutra de que durante el equilibrio meditativo no hay movimiento de la mente se
refiere a que no hay movimiento de pensamiento conceptual

La desaparicion del movimiento de las mentes y los factores mentales {352} significa
que cuando se hace realidad la talidad se detiene el movimiento del pensamiento conceptual;
pero no indica que no haya mentes y factores mentales [en ese momento]. En Palabras claras,

de Chandrakirti, se dice:

Si el pensamiento conceptual es el movimiento de la mente, la talidad
es no conceptualrya que esta librerde ello; El sutra, dice: ;Qué es la
verdad ultima? Si‘alli no haymevimiento-de-la“mente, ;qué necesidad
hay de mencionarnadasobre las letras? [94]

Asi explica_que la afirmacién de que no hay movimiénto de [lal mente se refiere’ a la
ausencia del movimiento del pensamiento conceptual. Chandrakirti, en el Comentario al
“Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino- Medio (de Nagarjuna)”,  dice' que no se acaba para
siempre durante el equilibrio meditativo de un superior aprendiz, pero que si sucede en la

budeidad.

G Defender que una verdad Gltima no es un objeto de conocimiento es sélo una equivocacién

Ademas, Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)’” de
Chandrakirti prueba con una fuente que, si la naturaleza fuera inexistente, el duro trabajo del
bodisatva para conocerla no tendria sentido:

Pregunta: ;Cudl es su naturaleza’ [Es decir, jcual es la naturaleza
conocida por los bodisatvas?]

Respuesta: Es lo que es no inventado y que no depende de otro, la
entidad conocida por una mente libre de la oscuridad de la ignorancia.
Pregunta: ;Existe 0 no?

Respuesta: Si no existiera, jpara qué serviria que los bodisatvas cultivaran
los caminos de la perfeccion? Porque para conocer la naturaleza de los
fendmenos los bodisatvas sufren cientos de penalidades. [95]

Como fuente cita un sutra:
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Hijo de buen linaje, si lo ultimo no existiera el comportamiento puro
no tendria sentido, y tampoco lo tendria que surgieran los tathagatas.
Como lo ultimo existe, se dice que los bodisatvas son expertos en lo
ultimo.

Asi cita un sutra que prueba que lo ultimo existe porque {353}:

1. silo ultimo no existiera, no tendria sentido practicar para lograr la pureza del nirvana
final.

2. como los aprendices no conocerian lo ultimo, no tendria sentido que un buda viniera
al mundo para que los aprendices pudieran conocer lo ultimo y

3. los hijos de Gran Conquistador no serian expertos en las verdades ultimas.

Por lo tanto, que el sistema del gran maestro defienda que la verdad ultima no es un

objeto de conocimiento y que no existe la sabiduria suprema que conoce la talidad en el

equilibrio meditativo de un superior no son mas que proposiciones erroneas.

H No se aceptan sujeto y objeto separados para un equilibrio meditativo incontaminado

Ademas, Chandrakirti, en su Comentario al “Suplemento al ‘“Tratado sobre el Camino Medio
(de Nagarjuna)’”, dice:

Por lo tanto, se acepta por imputacién que “la talidad es conocida”, de
hecho, no hay ' conocimiento de algo! por alguien, porque tanto el
conocedor como el objeto conocido son no producidos.  [96]

El significado de la primera parte es que postular un conocimiento de la talidad con
los dos, la‘sabiduria suprema y'la talidad; como sujeto y-objeto separados es postularlo sélo
desde el punto de vista_de una consciencia convencional, no para la sabiduria suprema. Que
el conocedor sea no producido sighifica que se ha vuelto como el’agua derramada en el agua
en cuanto al significado de la ausencia de produccién que existe de modo inherente.

| La talidad se hace real deteniendo el movimiento del pensamiento conceptual

Chandrakirti dice:

Como las mentes y los factores mentales no funcionan con respecto a la
talidad, el objeto de la sabiduria suprema, se hace realidad solo por el
cuerpo. [97]

Sobre eso, el objeto a hacer realidad es la talidad; el sujeto, la consciencia de sabiduria,
es el medio para hacerlo realidad, y el cuerpo de gozo completo es el agente, el conocedor. La
manera en que se hace realidad la talidad es deteniendo las mentes y factores mentales como
se explicaba antes. {354} En Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio (de
Nagarjuna)’”, de Chandrakirti, se dice: “El cuerpo con el que se hace realidad la talidad puede
ser conocido por las explicaciones en las que se dice que tiene una naturaleza de paz por estar
libre de las mentes y los factores”.
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J Siun buda no percibiera los agregados, etc. se estaria desdefiando el conocimiento supremo de las
variedades y demas

Si un buda no percibiera los agregados, etc. seria un menosprecio de la sabiduria
suprema de las variedades y de todos los distintos objetos, porque lo existente y lo que no es
conocido por un buda son mutuamente exclusivos [0 contradictorios].

K Como [los distintos objetos] son conocidos por un conocedor supremo de todos los aspectos al
aparecer al conocedor supremo de las variedades, hay dos tipos de objetos aparentes

Por consiguiente, los distintos objetos tienen que aparecer a un conocedor supremo de
las variedades. Como el conocimiento sin aspecto [del objeto que aparece] no es el sistema
Prasangika, [los objetos son conocidos] al aparecer su aspecto.

También, con respecto a las variedades que son objetos aparentes, hay dos [tipos]: (1)
las marcas mayores y los signos ejemplares de una buda y demas que no estan contaminados
por las latencias de la ignorancia y (2) los entornos y habitantes impuros y demas que estan
contaminados por las latencias de la ignorancia. No tiene sentido que no aparezcan los
primeros en la tierra de buda, mientras que los segundos han desaparecido al eliminarse sus
causas en dicha tierra.

L La diferencia entre el modo en que aparece a un conocedor supremo de todos los aspectos que
conoce las variedades y el modo en que aparece a otras personas

Con respecto al modo en -que’ aparécen, cuando las marcas mayores y los signos
ejemplares de un buda aparecen a las personas que no han abandonado la ignorancia, lo
hacen como establecidos por su propio caricter;-cuando no lo-son, Esto no es debido a que el
objeto haya surgido por la fuerza de las latencias de la ignorancia, sino que es una apariencia
debida a que el sujeto estd contaminado por-las latencias de la ignorancia, ya que no aparecen
al sujeto como_meramente apareciendo de ese modo a otras personas, sino que aparecen asi,
por/su parte.

Los objetos, como las formas y los sonidos, que aparecen a los que no han abandonado
la ignorancia como establecidos por su. propia/hatutaleza ctiando ' no: lo son, aparecen a la
sabiduria suprema de un buda que conoce las variedades, [pero] aparecen a un buda sélo
desde el punto de vista de la manera en que aparecen a las personas que tienen
contaminaciones de ignorancia. Sin depender de aparecer de ese modo a los demds, no
aparecen asi por parte de un buda. Por lo tanto, el que un buda conozca las formas y demas -
que aparecen como establecidas inherentemente cuando no lo estain- es desde el punto de
vista de que aparecen de ese modo a los ignorantes. Sin depender de su apariencia a las
personas, un buda desde su punto de vista no los conoce como apareciendo de ese modo; por
lo tanto, no tiene sentido que [una consciencia de buda] se equivoque por esa apariencia. Esto
es porque, aunque no aparecen en el contexto de que la sabiduria suprema esté contaminada,
aparecen por el hecho de que la sabiduria suprema debe conocer todos los objetos de
conocimiento.

Desde el punto de vista de un conocedor supremo de las variedades, todas las cosas
aparecen en el aspecto de ausencia de identidad y ausencia de existencia inherente, por lo que
aparecen como falsedades como ilusiones, no aparecen como verdades. Cuando aparecen a la
sabiduria suprema como aparecen a los que tienen ignorancia, hay la mera apariencia de
cémo aparecen como verdaderas a otras personas.

M Asi lo afirma Nagarjuna

En Los sesenta versos de razonamiento, Nagarjuna dice:
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Los expertos con respecto a las cosas

ven las cosas como impermanentes, fendmenos engafiosos,
compuestos, vacios,

carentes de identidad y vacios®. (98]

El comentario de Chandrakirti dice que el que ha completado las acciones [de la
practica, un buda,] percibe de ese modo.

N Aunque las dos verdades sean una entidad, no es contradictorio postular conocedores supremos
individuales en relacion con las dos verdades, el objeto

Diferenciacion de las dos verdades, de Jianagarbha, dice:

Un conocedor omnisciente percibe directamente

todo lo producido de modo dependiente

libre de una entidad sobrepuesta,

solo los [fendomenos], tal como aparecen. [99]

Asi explica que percibe todas las variedades directa y claramente.

Ademas:

Cuando las consciencias, los-objetos'de conocimiento

y lasidentidad no son percibidos,

como no aparecen los signos,

petmanecende modo estable y'ino dejan {la éstabilizacion meditativa).

De este modo también‘explica que [los budas] nunca dejan la estabilizacion meditativa
en la que las apariencias dualistas han sido pacificadas. {356} Aunque a los que no entienden
correctamente estas explicaciones de los dos modos les puede parecer contradictorio afirmar
los dos en vez de uno solo, no es contradictorio. Porque, aunque la sabiduria suprema que
percibe la talidad y la que percibe las variedades sean una entidad, no hay la menor
contradiccion en que para los objetos individuales haya las dos, una consciencia razonadora y
una convencional.

O Cuando las dos cogniciones validas comprenden los objetos individualmente en la ocasién de la
visién de las bases y en la ocasion del fruto, es necesario saber cual de las dos cogniciones validas es

Esto depende de saber bien que no hay la menor contradiccion en que haya dos
modos diferentes de hallar [los objetos] por medio de las dos cogniciones validas -la
razonadora y la convencional- de un sujeto en la ocasion de la vision de las bases [es decir,
viendo los fendmenos como vacios de existencia inherente]. Si conoces bien que es asi en la
ocasion del fruto, cuando los objetos son comprendidos por las dos sabidurias supremas, y
ademas también sabes cudl de las dos cogniciones validas est4 activa, entonces también podras
saber que los dos sujetos [consciencias] no se convierten en un punto comun [es decir, algo
que sea ambos| aunque los objetos no sean establecidos de modo separado. De esta forma se
pueden entender los detalles sutiles de las definiciones de las dos verdades.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-3 Divisiones de las verdades ultimas
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A Las distintas maneras de dividir las verdades altimas

Cuando las verdades ultimas se dividen, como dice Chandrakirti, en su Comentario al
“Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)’”, hay una division extensa en
dieciséis vacuidades, una mediana en cuatro vacuidades de cosas, no-cosas, entidad propia y
otra entidad, y una divisién breve en las dos ausencias de identidad de las personas y los
fenomenos.

Otros textos exponen dos: ultimos reales y ultimos concordantes. En Iluminacion del
Medio, Kamalashila dice:

Como esta ausencia de produccion concuerda con lo ultimo, se le llama
un ultimo, aunque no lo sea de hecho, porque realmente lo ultimo esta
mas alla de todas las elaboraciones. [100]

También en Ornamento para el Medio, de Shantarakshita, se dice:

Porque concuerda con lo ultimo

a esto {357} se le llama un ultimo.

Realmente [lo ultimo] esta libre de

todas las colecciones de elaboraciones. [101]

También se dice 16 mismo en-Diferenciacion de-las dos verdades-de Jhanagarbha y en su
comentario a’este téxto; y asimismo en Orndmento'de Maitreya se explica que el negativo de la
produccion [que existe] de modo inherente'y demas es convencional.

B Explicacién de los tibetanos antiguos de la entidad de lo (ltimo descrita en esos textos

Con respecto al. significado de jestas. [afirmaciones|; muchos [tibetanos] antiguos
diferenciaron las dos ‘verdades- altimas ‘en ‘metaféricas y-no' metaforicas. Identificaron la
vacuidad que es un negativo de la produccion existente de modo ultimo y demds de las
formas, etc. como el ultimo metaférico, [diciendo que] es una verdad ultima imputada y una
verdad para un ocultador totalmente cualificada. Afirmaban que la verdad ultima no
metaférica no puede ser tomada como objeto por ninguna mente y que, por lo tanto, no es
un objeto de conocimiento.

C Los dos ultimos explicados en esos textos no se refieren sélo a los objetos

Como ese no es el significado de esos [textos], deben ser explicados de este modo:
Aungque de hecho solo el objeto -la naturaleza del fenémeno- deba ser considerado como lo
ultimo, hay muchas explicaciones del sujeto -la consciencia razonadora- como un ultimo. En
Diferenciacion de las dos verdades, Jianagarbha dice:

“Por no ser engafosa, una [consciencia] razonadora es un ultimo”.
[102]

En Iluminacion del Medio, Kamalashila dice:

Se afirma que las proposiciones como “no hay produccion que exista de
modo ultimo y demas” significan lo siguiente: todas las consciencias
que surgen de escucha, reflexion y meditacion correctas son sujetos no
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erréneos; por eso se llaman “ultimas” [o finales o superiores], ya que
son las ultimas entre ellas [es decir, entre las consciencias].[103]

Hay dos tipos de consciencias razonadoras: (1) la sabiduria suprema no conceptual de
un superior en equilibrio meditativo no conceptual y (2) la consciencia razonadora conceptual
que comprende la talidad dependiendo de un signo y demas. El pensamiento de Bhavaviveka
en Resplandor de razonamiento al explicar dos: una sabiduria suprema no conceptual con
respecto a lo ultimo y una sabiduria concordante con eso, y el pensamiento de Iluminacién del
Medio de Kamalashila al explicar los dos ultimos es el mismo. Por lo tanto, {358} el significado
de esos textos no es que la explicacion de los dos ultimos deba ser aplicada solo a los objetos y
no a los sujetos.

D Las dos consciencias razonadoras se postulan por separado como Gltimos reales y concordantes

Con respecto a esto, cuando la sabiduria suprema no conceptual entiende la talidad, es
capaz de eliminar simultineamente con respecto a su objeto las elaboraciones de [la
concepcion de] existencia verdadera y la apariencia dualista, por lo que es un ultimo real. Ese
es el significado de que estd “mas alla de las elaboraciones””. Aunque una consciencia
razonadora conceptual sea capaz de cesar las elaboraciones de [la concepcion de] existencia
verdadera con respecto a su objeto, no puede eliminarla elaboracion de apariencia dualista,
por lo que es un ultimo que concuerda en aspecto con lo ultimo supramundano.

E Es necesario explicar también dos'modos con respecto a lo ultimo como objeto en relacién con éstas

Es necesariorexponer dos modos,también con-respecto-a o ultimo jen-el sentido del
objeto que-es-el negativo de'la produccion de-modo-ultimo-y demds'de las-formas, etc. La
vacuidad del objeto escel tltimo rreal libre~de las dos elaboraciones parajuna consciencia
razonadora no conceptual 'y no‘es el tltimo real de ambas elaboraciones para-una consciencia
razonadora, ya que esta [libre sélo de unal clase [de" elaboracionés, Sin embargo, esto no
significa que, en general, no sea una verdad ultima real. Por lo tanto, el significado de estos
textos no es que excepto por estar libre de todas las elaboraciones de apariencia dualista para
algunas mentes, no suceda que una vacuidad de existencia verdadera esté libre de todas las
elaboraciones de apariencia, por lo que todo lo que sea una verdad ultima necesariamente
esté libre de todas las elaboraciones de apariencia dualista.

F Lo ultimo afirmado por [los que defienden] el establecimiento de una ilusién por una [consciencia]
razonadora no es un ultimo real

[Los defensores de] el establecimiento de una ilusién por una [consciencia] razonadora
afirman que el compuesto de los dos, una base, tal como un agregado, y la apariencia de su
vacuidad de existencia verdadera, siendo [este compuesto] el mero objeto establecido por una
consciencia razonadora inferencial, es una verdad ultima. Es un tltimo concordante, pero no
una verdad ultima.

G No es adecuado probar la apariencia de la existencia no verdadera de los brotes y deméas por
aparecer libres [de ser] uno o varios

Con respecto a que prueben la apariencia de la existencia no verdadera de los brotes y
demds, porque aparezcan libres de ser uno o varios {359}, carece de sentido probar esto a una
persona inteligente que no haya eliminado la duda sobre si la base existe o no
verdaderamente. Tampoco, para el que haya eliminado esa duda, el signo es correcto.

61



Lam-Rim mediano
Visién superior

También, Kamashila, en Iluminacién del Medio, dice que tanto el signo de estar libre de
ser uno o varios como el predicado [de la existencia no verdadera] son meras eliminaciones.
Ademas, dice que es lo mismo que el signo sea “no es uno o varios” o “no existe como uno o
varios”. Se puede entender que no se refiere a negativos afirmativos por los ejemplos que da.
Por lo tanto, no lo afirman los maestros, el padre Shantarakshita y su hijo espiritual
[Kamalashila], o el maestro Haribhadra.

H La afirmacion de lo ultimo de los madhyamikas que no moran completamente no es como lo
explicaron [eruditos] anteriores

No hay ninguno de los grandes madhyamikas que afirme que el mero objeto
comprendido por una consciencia inferencial -el segundo de los dos: una [mera] eliminacién
y una eliminacion afirmativa, con respecto a la eliminacion de las elaboraciones que son el
objeto de negacidon con respecto a las apariencias- sea una verdad ultima. Mi explicaciéon de
su presentacion en la Gran exposicion de los estadios del camino debe entenderse de este modo.

I Aunque un negativo de la produccion [que existe] de modo Ultimo y deméas no sea una
convencionalidad, no es contradictorio indicar que existe convencionalmente

En conexion con la explicacion del negativo de produccion y demds como un ultimo
concordante, en el Comentario sobre “Diferenciacién de las dos verdades”, de Jaanagarbha, se dice:

Otros [los chittamatrins} mantienen que soélo'[la vacuidad] es real. Por
lo tanto, “tambi¢n” [en el texto-raiz} tiene-el significadosde conjuncion.
[Sin embargo,] ‘cuando “se~analiza- ‘con~ el ‘razonamiento, es solo
convencional. jPor qué? Como ¢l objeto de negacion [lavidentidad de
los“fenomenos] no existe, esta clatro que el negativo no - existe” en

realidad. [104]

Asi dice que otros, los ‘chittamatrins, afirman que la vacuidad que es un negativo de la
identidad de los fendmenos en una base de negacion estd establecida en realidad, mientras
que su propio sistema [afirma] que, como la identidad de los fendmenos que es el objeto de
negacion no existe, la negacién que es el negativo de eso no esta establecida en realidad. Por
lo tanto, la explicacion de que un negativo de la produccion existente de modo ultimo y
demas sea convencional significa que existe convencionalmente, no indica que sea una
convencionalidad.

J Se dice que cuando aparece el azul, su vacuidad de existencia verdadera aparece a una consciencia
del ojo; como esto se refiere a un negativo afirmativo, no es contradictorio que su vacuidad de existencia
verdadera sea una verdad ultima

También, en el Comentario sobre “Diferenciacién de las dos verdades”, de Jianagarbha, se dice:

[Objecién:] Como cuando una cosa aparece {360}, no aparecen su
produccion existente realmente y demas, son convencionalidades
irreales. Del mismo modo, un negativo de la produccion existente
realmente y demas también es una convencionalidad irreal, ya que no
aparece cuando aparece la cosa que es la base de negacién.

Respuesta: No es que no aparezca, porque no es diferente de la entidad

de la cosa. [105]
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Con respecto a su explicacion de que cuando aparece, por ejemplo, el azul, aparece su
vacuidad de existencia verdadera, no es que la mera eliminacién que es un negativo de la
existencia verdadera aparezca a la consciencia del ojo y demds, sino que se refiere a un
negativo afirmativo. Por consiguiente, aunque sea una convencionalidad plenamente
cualificada, no es contradictorio que una vacuidad que es una mera eliminacion de la verdad
sea una verdad ultima.

L El modo en que se postulan las dos consciencias razonadoras, no-conceptual y conceptual, asi como
sus objetos como ultimos reales y concordantes es igual que antes

En el texto Ornamento para el Medio, Shantarakshita explica que aunque un negativo de
la produccién existente de modo ultimo y demds esté incluido entre las convencionalidades
reales, es un ultimo concordante porque concuerda con lo ultimo. Se dice que lo ultimo ha
abandonado todas las redes de elaboraciones como cosa existente, cosa no existente, etc. Las
redes de las elaboraciones son como dice Jiianagarbha en el Comentario sobre “Diferenciacién de
las dos verdades”:

Por lo tanto, el Bendecido dijo:

no es vacio, tampoco no-vacio,

no es existente ni inexistente,

ni no producido ni producido. [106]

También:

;Pot qué! Eso es sin elaboraciones; latalidad estd libre de todas las
redes de la conceptualidad.

Asi describe las redes“de ‘la conceptualidad como redes, de /elaboraciones. Ademas,
como han desaparecido ante el conocimiento directo de la vacuidad, es el ultimo real, y la
consciencia razonadora asi como su objeto, que no son asi, son concordantes con el primero y
demas como [se explicaba] antes.

También, respecto al negativo de la produccion existente realmente y demds, hay dos:
la consciencia razonadora con la que es negada y su objeto de comprension. Por lo tanto, el
modo de inclusion como convencionalidad real debe ser conocido en estos términos. Este
modo de explicar el verse libre de las redes de todas las elaboraciones con respecto a las dos
verdades es {361} importante en muchas ocasiones.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4C Es indudable que las verdades son dos

1 Exposicion

Si una base es eliminada afirmativamente como un objeto engafoso falso, es
necesariamente eliminado como objeto no engafoso. Por lo tanto, objeto engafioso y objeto
no engafnoso son contradictorios mutuamente exclusivos y, como se aplican a todos los
objetos de conocimiento en la manera de abandono mutuo, también se excluye una tercera
categoria. Por lo tanto, debes saber que respecto a los objetos de conocimiento la
enumeracion es definitiva como las dos verdades.

2 Fuentes

En el Sutra del encuentro del padre vy el hijo se dice:
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Es asi. El Tathagata comprende las dos verdades: la convencional y la
ultima. Ademas, los objetos de conocimiento se agotan en las verdades
convencional y tltima. [107]

Asi, [Buda] dijo que todos los objetos de conocimiento se agotan en las dos verdades.
En el texto Estabilizacién meditativa que definitivamente revela la talidad, se dice:

Lo convencional y, asimismo, lo ultimo,
no hay una tercera verdad. [108]

3 Establecer la validez de la necesidad de convertirse en experto en las dos verdades

Se dice que si se conoce la division de las dos verdades, uno no esta oscurecido con
respecto a las palabras del Subyugador, mientras que si no se conoce la division de las dos
verdades, uno no conocera la esencia de las enseflanzas. Ademas, se deben conocer tal como
lo establecié Nagarjuna.

En el Comentario al “Suplemento al ‘Tratado sobre el Camino Medio (de Nagarjuna)’”, de
Chandrakirti, se dice:

No hay método de pacificacién para aquellos que estan fuera
del camino del honorable maestro Nagarjuna.

Ellos caen de las verdades delo convencional yla talidad.

Al caer de ellas no se logra la liberacion.

El que no conoce la division de'los dos,

las verdades convencionales como método,

y las verdades ultimas como surgidas del método,

permanece en un mal camino por concepciones equivocadas.

[109]

Por lo tanto es muy importante que los que desean la liberacion se conviertan en
expertos en las dos verdades.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B Divisiones de la visién superior

1 Los requisitos para la visién superior
2 Se explicara principalmente la visién superior que debe ser cultivada por los seres comunes
3 Divisiones

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B1 Los requisitos para la vision superior
Segundo: {362} Cuando, tras observar los requisitos para la visién superior como se ha

explicado antes, se halla la vision que conoce las dos ausencias de identidad, se debe cultivar
la vision especial.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B2  Se explicara principalmente la vision superior que debe ser cultivada por los
seres comunes

Pregunta: ;Cudntos [tipos] de vision superior hay?
Respuesta: Aqui no indicaré las visiones especiales de los que estin en las tierras
superiores, sino las que deben ser cultivadas mientras se es un ser comun.
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2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3 Divisiones

A Presentacién breve
B Presentacion extensa
C Explicacion de las divisiones condensadas

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3A Presentaciéon breve

Incluyéndolo todo, las divisiones de las visiones superiores que deben ser cultivadas
mientras se es un ser comun son las de las cuatro naturalezas, los tres acercamientos y las seis
investigaciones.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3B Presentacién extensa

1 Explicacién de las cuatro naturalezas
2 Explicacién de los tres acercamientos
3 Explicacion de las seis investigaciones

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3B-1 Explicacion de las cuatro naturalezas

Las cuatro son las descritas en el Sutra que clarifica el pensamiento: diferenciacion
exhaustiva, etc. En cuanto a ellas, la diferenciacion exhaustiva se realiza observando las
variedades, mientras que la diferenciacion intensa se realiza observando el modo [la vacuidad].
La primera tiene dos tipos: investigacion exhaustiva y analisis exhaustivo; la segunda también
tiene dos tipos: investigacion y andlisis, que investigan los objetos burdos vy sutiles
respectivamente. Las identificaciones de las cuatro se dan en Tierras de los oyentes, de Asanga, y
en Instrucciones que son la quintaesencia de la perfeccion de la sabiduria, de Ratnakarashanti.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3B-2 Explicacién de-los tres-acercamientos

Los tres acercamientos son los que se describen en el Sutra que clarifica el pensamiento:
los que surgen de un/signo, los que surgen de una busqueda minuciosay los que surgen de la
investigacion individual. Para ilustrar identificaciones de ellos con respecto, por ejemplo, al
significado’ de-la ausencia dé identidad, la vision superior qué surge de un signo ‘observa-la
vacuidad ya determinada y considera su signo, no se concluye mucho mas [sobre su
significado]. La vision. superior que surge de una investigacion minuciosa es llegar a una
conclusion [del significado] para determinar lo que no se habia determinado antes. La visién
superior que surge de la investigacion individual es analizar un significado ya determinado
como [se habia hecho] con anterioridad.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3B-3 Explicacion de las seis investigaciones

A Exposicién breve de que son seis por el objeto de observacién de la visién superior

Las seis investigaciones {363} son una exploracion minuciosa de los significados, las
cosas, las caracteristicas, la clase, el tiempo y el razonamiento, asi como la investigacién
individual después de indagar.

B Explicaciones individuales de las seis

En cuanto a éstas, investigar el significado es examinar asi: “El significado de esta
palabra es tal”. Investigar las cosas es examinarlas asi: “Esto es una cosa interna; aquello, una
externa’. Investigar las caracteristicas es examinarlas asi: “Esta es una caracteristica exclusiva;
aquella, una general”, o lo comun y lo no comun. Investigar las clases es examinarlas desde el
punto de vista de la clase negativa, es decir, defectos y desventajas, y de la clase positiva, es
decir, buenas cualidades y ventajas. Investigar el tiempo es examinarlo asi: “Aquello sucedio
en el pasado, eso sucedera en el futuro, esto esta ocurriendo en el presente”.

La investigacion del razonamiento es de cuatro tipos. El razonamiento de la relatividad
es desde el punto de vista de que surgen efectos dependiendo de causas y condiciones.
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También es investigar desde el punto de vista de lo convencional, lo ultimo y sus bases,
individualmente.

El razonamiento de la realizacion de una funcién es desde el punto de vista de que los
fenomenos realicen sus funciones, como que el fuego realice la funcién de quemar. Se
investiga: “Este es el fenomeno, ésta es la funcion, este fendmeno realiza esa funcion”.

El razonamiento de la prueba por medio de lo correcto es probar un significado sin
contradecir las cogniciones validas. Es indagar preguntidndose si algo tiene una cognicién
valida directa, inferencial o por escritura creible.

El razonamiento de la naturaleza es investigar desde el punto de vista de (1) las
naturalezas reconocidas en el mundo, como que el calor sea la naturaleza del fuego y la
humedad sea la naturaleza del agua; (2) las naturalezas inconcebibles y (3) las naturalezas
subsistentes. Se realiza creyendo en ellas y no contemplando otras razones para que no sea asi.

C Las seis se explican en tres grupos por su objeto de observacion

Al postular los seis tipos de este modo, se puede establecer que los objetos conocidos
por un yogui {364} son de tres tipos: significados de términos, las variedades de objetos de
conocimiento y el modo. La primera investigacion se postula en cuanto al primero. La
investigacion de las cosas y de las caracteristicas exclusivas se postulan en cuanto al segundo. Y
los otros tres, asi como la investigacionde las caracteristicas generales, se postulan en cuanto
al tercero.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3C ~Explicacion de las divisiones condensadas

1 Los tres acercamientos y las seis investigaciones estan incluidos en las cuatro naturalezas

Los-acercamientos ‘de ' las: cuatro wvisiones superiores explicadas primero son tres, los
modos de investigacion-se-dice \que son seis. Por lo tanto; los-tres acercamientos.y las; seis
investigaciones estan incluidos en'las cuatro-primeras.

2 Lavisién superior requiere las cuatro actividades

En Tierras de los oyentes, Asanga dice que las cuatro actividades mentales explicadas
antes, aplicacién [0 atencion] forzada y demds [aplicacion interrumpida, ininterrumpida y
espontdnea), son comunes tanto en la calma mental como en la visién superior. Por lo tanto,
la vision superior también requiere de las cuatro actividades mentales.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C Como cultivar la visién superior

1 Explicacion del significado de la afirmaciéon conforme la visién superior se cultiva
dependiendo de la calma mental
2 Qué punto de vista adopta este sistema, el del vehiculo grande o pequefio
3 Explicacion de cémo cultivar la visién superior
El tercero tiene tres partes: explicacion del significado de la afirmacion conforme la
vision superior se cultiva dependiendo de la calma mental; qué punto de vista adopta este

sistema, el del vehiculo grande o pequenio, y la explicacién de cémo cultivar la vision superior

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C1 Explicacion del significado de la afirmacién conforme la vision
superior se cultiva dependiendo de la calma mental

A Muchos textos afirman que se deben cultivar en ese orden

En el Sutra que clarifica el pensamiento se dice que después de haber logrado la calma
mental se debe cultivar la vision superior. De la misma manera se afirma en muchos otros
textos, como en los de Maitreya, en Tierras de los bodisatvas y Tierras de los oyentes de Asanga, asi
como en los de Bhavaviveka, Shantideva, las tres obras de Kamalashila sobre los estadios de
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meditacion y en Instrucciones que son la quintaesencia de la perfeccion de la sabiduria de
Ratnakarashanti.

B Estos textos no dicen que primero se genera una calma mental que observa una de las variedades y
que después la visién especial consista s6lo en mantener [la mente] observando la ausencia de
identidad

El pensamiento de estos versos no significa que primero, sin observar el significado de
la ausencia de identidad, se genere la calma mental observando cualquier objeto de
observacion, y que después, solo el mantener [la mente] observando la ausencia de identidad
sea la vision superior. {365} Y esto es porque los dos, la calma mental y la vision superior, no
se diferencian por su objeto de observacion.

También, en Instrucciones que son la quintaesencia de la perfeccion de la sabiduria de
Ratnakarashanti, se explica que primero se genera la calma mental observando la talidad, la
vacuidad de dualidad entre objeto y sujeto, y que después se genera la vision superior por
medio de la meditacion analitica en el mismo objeto de observacion.

Asimismo, el superior Asanga describe una visién superior que observa las variedades,
y dice que, después de haber generado primero la calma mental, dependiendo de ella se
cultiva una vision superior que tiene el aspecto de [ver el nivel inferior] como burdo vy [el
superior] como paz. Ademds, Asanga afiade que es un camino comun a no budistas y a
budistas, asi como a los seres comunes y a-los-superiores.

C Cuando se estéa logrando por primera vez la calma mental, la. mente se enfoca sélo en el objeto de
observacion y no es posible ‘analizar de,muchas maneras

Por lo tanto, cuando todavia no se ha logrado la_calma mental, sélo se puede lograr
por primera vez 'si la practica es enfocar-la_mente en un solo punto. en el-objeto de
observacién que .sea, . pero. no se. logrard analizando los distintos aspectos del objeto .de
observacion. Si se hace de la manera mencionada en primer lugar se lograra la calma mental,
mientras que con la segunda es-imposible conseguirlo.

*D Cuando el que ha logrado primero la calma mental practica la meditacién analitica, en vez de so6lo
meditacion estabilizadora, logrard una poderosa estabilizacién meditativa en un punto

Cuando el que ha logrado primero la calma mental extiende el condicionamiento no
solo a la meditacién estabilizadora como antes, sino que practica la meditacion analitica en la
que el objeto adecuado para la ocasion, el modo o las variedades, se analiza con sabiduria,
finalmente se puede producir una estabilizacion meditativa en un punto especial. Como con
el anterior [modo de mera estabilizacion] no es posible [producir] una estabilizacién
meditativa en un punto como la que se logra con la meditacion analitica, se elogia la
meditacion analitica.

E Esta manera de lograrlas es la razén por la que hay dos procedimientos distintos para la calma
mental y la visién superior incluso con respecto a un solo objeto de observacién

El modo de lograrlas es primero dependiendo de haber procurado la calma mental, y
después cultivar la vision superior. {366} Esta es la razon general por la que hay dos modos
diferentes de proceder en la calma mental y la visién superior, aunque el objeto de
observacién, la ausencia de identidad, por ejemplo, sea el mismo.

F El gran poder de cultivar la vision especial que tiene el aspecto burdo / pacifico y la vision especial
que tiene el aspecto de ausencia de identidad

En particular, el cultivo de la vision superior que tiene el aspecto burdo / pacifico -
que analiza individualmente los defectos de un reino inferior y las ventajas de uno superior-y
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el cultivo de la vision especial que tiene el aspecto de la ausencia de identidad -en el que el
significado de la vacuidad se analiza y confirma con la sabiduria de la investigaciéon
individual- suponen necesariamente la generacién de una validacién firme y estable. Por lo
tanto, tienen un gran poder para abandonar sus objetos de abandono individuales.

G Hay otros tipos de vision superior que observa variedades

No solo existe el cultivo de la vision superior que observa variedades que tiene el
aspecto burdo / pacifico para abandonar las emociones aflictivas manifiestas sino que, como
se explica en Instrucciones que son la quintaesencia de la perfeccion de la sabiduria de
Ratnakarashanti, existe la meditacién analitica que diferencia exhaustivamente el caricter de
las dieciocho esferas. Asi, usando esto como ilustracion, deberias entender que hay otras
visiones superiores en las que se medita diferenciando los objetos comprendidos en las
variedades.

H El orden aqui expuesto concuerda con lo explicado por Shantideva y demas y no con Instrucciones
que son la quintaesencia de la perfecciéon de la sabiduria de Ratnakarashanti

Instrucciones que son la quintaesencia de la perfeccion de la sabiduria, de Ratnakarashanti,
explica que antes de generar la calma mental y la vision superior que observan el modo [la
vacuidad], debe generarse la calma mental y la vision superior en el nivel del yoga que observa
las variedades. Sin embargo, de acuerdo con’ las afirmaciones de Shantideva, Kamalashila y
demds, primero se genera cualquier calma mental y después la vision superior. [Aqui] se
ensenara solo la vision superior que observa el modo.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C2 Qué punto de vista adopta este sistema, el del vehiculo grande o
pequefio

A Explicacion de que este procedimiento es comun a todos los vehiculos, grande o pequefio, y es
similar incluso para las tres clases inferiores del tantra

Segundo. Pregunta: ;Desde el punto de vista de qué vehiculos -grande o pequeno-,
sutra o mantra es la manera de generar calma mental y vision superior!

Respuesta: Es comun a los dos vehiculos, el de los oyentes y budas solitarios y el de las
perfecciones, y es comun a las cuatro escuelas filosoficas. En el texto escrito por mi, Gran
exposicion del mantra secreto, he explicado que los tantras individuales y sus grandes
comentaristas afirman que es similar también para las tres clases inferiores del tantra dentro
del [vehiculo del] mantra.

B [Segun Ratnakarashanti] el tantra del yoga supremo presenta un modo de lograr la calma mental y la
visién superior por medio de yogas analiticos y estabilizadores que observan sélo la mente, la talidad,
etc.

{367} En cuanto al tantra del yoga supremo, en Instrucciones que son la quintaesencia de la
perfeccion de la sabiduria, Ratnakarashanti dice:

El Tantra de Guhyasamaja dice:

Cuando se analiza la propia mente,

todos los fenémenos moran en la mente.

Dichos fendmenos moran como vajras en el espacio.

Los fendmenos y su naturaleza no existen. [110]

También, en el Sutra del descenso a Lanka se dice:
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Dependiendo solo de la mente
no se imputan objetos externos. [111]

De esta forma, Ratnakarashanti explica que [en el tantra del yoga supremo] se ensefian
los tres niveles de yoga: observar solo la mente, observar la talidad y sin apariencia. Parece que
explica como lograr la calma mental y la visién superior por medio de la meditacién
estabilizadora y analitica en los dos primeros niveles de la manera explicada arriba. Por lo
tanto, afirma que la manera de generar en el continuo mental la vision superior que observa
el modo es similar [también en esos dos niveles del tantra del yoga supremo].

C Incluso en el tantra del yoga supremo el modo de generar un entendimiento de la visién debe
concordar con los textos Madhyamika, y el punto sutil de que, aunque en el estadio de consumacion
durante el equilibrio meditativo al principio hay que dirigir [la mente] a la vision, no se practica la
meditacién analitica

Nuestro sistema es el siguiente: Incluso en el tantra del yoga supremo, el modo de
generar un entendimiento de la vision debe realizarse de acuerdo con lo que aparece en los
textos Madhyamika. En cuanto a cudl es la manera en que se corrobora, en algin momento
durante los estados posteriores al equilibrio meditativo de los estadios de generacion y
consumacion, se tiene la talidad en mente y se analiza.

Sin embargo, cuando los gque-estan-en el-estadio, de consumacion, en el que han
logrado la capacidad de concentrarse“en'los’ puntos-esenciales del cuerpo, corroboran la
talidad en el equilibriormeditatiyo, aunque definitivamente deben meditar situando la mente
en el contexto de la vision, no realizan la’meditacion analitica ‘de-la vision especial como
aparece en’ Otros [textos.

Por lo tanto, con respecto al tantra del yoga supremo, no postulan la meditacion
analitica como_meditacion-en un punto en'la talidad en el contexto de'la vision subsidiaria
para la [meditacion] estabilizadora. Como no es apropiado aqui mostrar claramente las
razones por las que es suficiente hacerlo de este . modo, explicaré las razones para lo que se
debe hacer en los otros caminos.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3 Explicacién de como cultivar la vision superior

A La necesidad de hallar la visién
B Resumen de los puntos esenciales de cdmo corroborar [la visién]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3A La necesidad de hallar la vision

Tercero: Si no se halla la vision de la ausencia de identidad, no importa qué sistema de
meditacion se practique, {368} esa meditacion no descansara en el significado de la vacuidad,;
por eso es necesario hallar la vision.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B Resumen de los puntos esenciales de cémo corroborar [la visién]

1 EI modo de corroborarla

2 Estos modos de sostener [la vision] fueron ensefiados por eruditos y maestros del pasado como
Atisha

3 Las caracteristicas de la preparacion, conclusion, etc. de como sostener [la vision]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1 El modo de corroborarla
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Son necesarias tanto la meditacién analitica como la estabilizadora

La necesidad de alternar entre la meditacién analitica y la estabilizadora

Si por demasiado anélisis el factor de estabilidad disminuye, es necesaria la meditacion

estabilizadora; y si demasiada estabilizacién dafia [la habilidad] de analizar, es necesario el gran

andlisis

D No es correcto mantener que todos los pensamientos son concepciones de signos, es decir,
concepciones de existencia verdadera, y por ello dejar la meditacion analitica

E No sélo eso, también es inapropiado pensar que cuando se toma lo Ultimo como objeto todo lo que la
mente percibe sean concepciones de signos, aunque no se afirme lo mismo para la percepcion de los
objetos convencionales

F Rechazar la objecion

Om>

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1A Son necesarias tanto la meditaciéon analitica como la estabilizadora

Aunque tengas un entendimiento de la vision, si durante la meditacion en la talidad no eres
consciente de la vision ni fijas la mente en ella, no servird como meditacion en la talidad. Por
lo tanto, fijar [la mente] sin contemplar nada después de que se haya analizado un poco la
vision no es corroborar la talidad. Incluso acostumbrarse a una mera fijacion en la vision
después de haberse hecho consciente de ella no es mas que el modo de mantener [una sesion]
de calma mental como se explicaba antes. Por lo tanto, este no es el significado de los textos
que describen un modo diferente de sostener la vision especial.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1B La necesidad de alternar entre la meditacién analitica y la estabilizadora

Por eso, al analizar individualmente el significado de la ausencia de identidad por
medio de la sabiduria como se explicaba antes, se debe mantener [la vision]. Si sélo se practica
la meditacion analitica, la calma mental generada antes degenerard. Por lo tanto, debes
mantener el analisis tras habér montado en el caballo dé la calma mental y entonces alternarla
con la meditacion estabilizadora.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1C Si'por.demasiado analisis elfactor de estabilidad disminuye, es
necesaria la meditacién estabilizadora; y si demasiada estabilizacién dafia [la habilidad] de analizar, es
necesario el gran analisis

Adeémss, si- debido~ a demasiada ‘meditacion- analitica~disminuye “el factor ‘de’ la
estabilidad, se debe practicar_ mucha meéditacion estabilizadora' y/ireincorporar el factor de
estabilidad. Si por demasiada meditacion estabilizadora no quieres analizar o, cuando lo
intentas, la mente no puede y se va enteramente al factor de estabilidad, deberias practicar
mucha meditacion analitica.

Es muy poderoso cultivar por igual de manera continuada tanto la calma mental como
la visiéon superior, por eso debes hacerlo asi. La ultima [de las tres obras] de Kamalisha sobre
Los estadios de meditacion dice:

Cuando, debido a haber cultivado la visién superior, la sabiduria se
vuelve demasiado dominante, la calma mental disminuye. Asi, como
una ldmpara de mantequilla en una corriente de aire, la mente oscila y
la talidad no se ve con claridad. Por lo tanto, entonces deberias cultivar
la calma mental. Cuando la calma mental es predominante, como
alguien que duerme, {369} tampoco se vera la talidad muy claramente.
Por eso, entonces deberias cultivar la sabiduria.

[112]

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1D No es correcto mantener que todos los pensamientos son concepciones
de signos, es decir, concepciones de existencia verdadera, y por ello dejar la meditacién analitica

Con respecto al andlisis sostenido de este modo, no es correcto mantener que todas y
cada una de las concepciones sean concepciones de signos, es decir, concepciones de
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existencia verdadera, porque antes ya se habia probado en varias ocasiones que los
pensamientos que son concepciones de existencia verdadera son solo una clase de las
concepciones.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1E No s6lo eso, también es inapropiado pensar que cuando se toma lo
Gltimo como objeto todo lo que la mente percibe sean concepciones de signos, aunque no se afirme lo mismo
para la percepcion de los objetos convencionales

Esta establecido que considerar que todo lo que concibe la conceptualidad es un
razonamiento dafado es un menosprecio en el que el objeto de la negacion razonada es
absurdamente excesivo y tampoco es éste el significado de las escrituras. Incluso aunque eso
no se acepte con respecto a otros objetos, pero si piensas que todo lo que la mente concibe
con respecto a la naturaleza de los fendmenos es una concepcion de signos que es una
adhesion a la existencia verdadera, esto también es una falacia en la que el modo de
concepcion es erroneo. Todas y cada una de las concepciones no son [concepciones de
existencia verdadera], porque se dice que el que no ve mas alla y desea la liberacion debe
buscar la talidad por distintos medios de escrituras y razonamiento.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1F Rechazar la objecién

1 La objecion
2 Larespuesta

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1F1 La objecion

Objecion: Si la meditacion en la talidad es para generar la no conceptualidad, no surgira
del analisis individual porquela/causa y el efecto-dében concordar.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1F2 La.respuesta

A Co6mo la sabiduria no conceptual surge de la investigacion individual

Respuesta: El Victorioso/-Supramundano _dio a éso una irespuesta’ clara, el Capitulo

Kashyapa dice:

Kashyapa, es asi: Por ejemplo, si dos ramas son frotadas por el viento,
surge el fuego y una vez ha surgido ambas ramas se queman. De igual
modo, Kashyapa, cuando alguien tiene el intelecto analitico correcto, se
genera la facultad de la sabiduria de un superior, y por medio de su
generacion se consume el intelecto analitico correcto.

[113]

Asi, Buda {370} dijo que la sabiduria de un superior surge del an4lisis individual.

B Si analizas de ese modo se generara la sabiduria no conceptual, pero no surgira sélo abandonando
la aplicacion mental

En la segunda [de las tres obras de| Los estadios de meditacion, Kamalashila dice:

De esa forma analizan con sabiduria. Entonces, cuando los yoguis
definitivamente no perciben la entidad de nada de modo ultimo,
entran en la estabilizacion meditativa no conceptual. También conocen
la ausencia de identidad de todos los fendmenos. Los que no cultivan el
analisis individual sobre la entidad de las cosas, sino que soélo
abandonan la aplicacion mental, nunca pondrin fin al pensamiento
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conceptual. Tampoco conocerdn nunca la ausencia de identidad
porque no obtendran la luz de la sabiduria, ya que el Victorioso
Supramundano dijo que cuando el fuego de conocer la realidad tal
como es surge del andlisis individual correcto, como el fuego de las
ramas que se frotan entre ellas, quema la madera de las concepciones.

[114]

C Seria muy absurdo que causa y efecto tuvieran que ser similares en todos los aspectos

Si no fuera asi, entonces no podria surgir lo incontaminado de lo contaminado, lo
supramundano de lo mundano, un buda de un ser con mente o un superior de un ser
comun, ya que causa y efecto no son similares.

D Ridiculizar el aferrarse al objeto de analisis, analizador, etc., en el Ensayo sobre la mente de la
iluminacién de Nagarjuna y en otros textos, indica una refutacion del aferramiento a la existencia
verdadera, no refuta la sabiduria del andlisis

En el Ensayo sobre la mente de la iluminacién, Nagarjuna dice:

;Como podria estar la vacuidad

donde ha aparecido el pensamiento conceptual?

Los tathagatas no perciben mentes que

tienen el aspecto de objeto analizado y analizador.

La iluminacién no-estd presente-donde

existen objeto de andlisis y-analizador. [115]

Indica que el que tiene la'concepcion de-existencia verdadera con respecto a un objeto
analizado y'a @n analizador no ha logrado la iluminacion, Si estuviera refutandé la'sabiduria
del analisis individual {371}y los meros objeto analizado'y analizador, seria contradictorio que
estableciera la talidad en lese ‘texto a través de muchos planteamiéntos de investigacion por
medio del andlisis individual. También, si los budas no percibieran esos dos, serian
inexistentes.

También, en el mismo texto se dice:

No se debe meditar en la vacuidad

llamada “no-produccion”; “vacuidad”

y “ausencia de identidad” que tiene

una naturaleza inferior. [116]

No esta refutando la meditacion que observa la ausencia de identidad, la vacuidad que
es la inexistencia de la produccion que existe de modo inherente, sino que refuta la
meditacion en una vacuidad inferior que tiene la naturaleza inferior de ser concebida como
existente de modo verdadero.

En Alabanza a lo supramundano, Nagarjuna dice:

Como se enseiid la ambrosia de la vacuidad
para eliminar toda la conceptualidad,
al que se aferra a ella [como existente verdaderamente]
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lo ridiculizas. [117]

Asi mismo, en La guirnalda preciosa, de Nagarjuna, se dice:

De ese modo la identidad y su ausencia

no son perceptibles correctamente como reales.

Por eso el Gran Subyugador rechazo

las visiones de la identidad y su ausencia. [118]

Esto significa que como tanto la identidad como la ausencia de identidad no estan
establecidas en realidad [Buda] rechazo las visiones de que estas dos existen realmente, no
refuto la vision de la ausencia de identidad. Porque, como se cita en el pasaje de Refutacién de
objeciones de Nagarjuna mencionado antes, si [los fendmenos] no fueran carentes de existencia
inherente en el sentido de estar establecidos inherentemente, la existencia inherente existiria.

E Del mismo modo, la afirmacién en los sutras sobre involucrarse en los signos se refiere a los signos
del establecimiento verdadero

En el Sutra de la perfeccién de la sabiduria condensado se dice:

Aunque un bOdiS&lV& iense “este agre ado esta vacio” se involucra en
P g ’
IOS signos y carece de fe en la no roduccién. [119]
g P

La gran madte [el Sutra de la perfeccion'de la sabiduria) dicé:

Si ‘alguien, considera’ “la, forma es vacia-y carente de identidad”, estd
involucrandose en los signos y no en la perfeccion de la sabiduria.

(120]

El significado de estas afirmaciones {372} se refiere a mantener que la vacuidad y
demas existen verdaderamente.

F Sino fuera asi, contradiria el elogio en los sutras al andlisis de la vacuidad con sabiduria

Si no fuera asi, no seria correcto que Buda dijera “carece de fe en la base de la no
produccion”, porque tener fe seria involucrarse en signos. También contradiria muchos
sutras. El mismo sutra dice:

El que conoce a fondo todos los fendmenos como carentes de
existencia inherente acttia en la suprema perfeccion de la sabiduria.

Y mas:
Cuando la sabiduria deshace los fendémenos causados y no causados
asi como lo positivo y lo negativo, no se perciben ni siquiera las

particulas.
En ese momento en el mundo eso se considera la perfeccion de la
sabiduria. [122]
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También el Sutra rey de las estabilizaciones meditativas dice:

Si los fenomenos se analizan individualmente como carentes de
identidad

y se medita en lo que se ha analizado,

esa es la causa de lograr el fruto, el nirvana.

No hay otra causa por la que se encuentre la paz. [123]

También, en el Sutra esencia de la perfeccién de la sabiduria, Shariputra pregunta:

;Como se adiestra un bodisatva que quiere practicar la profunda
perfeccion de la sabiduria?

Y Avalokiteshvara le responde:

Deberia ver incluso los cinco agregados correcta y totalmente como
vacios de existencia inherente (124]

Hay muchas afirmaciones similares que [de lo contrario] se contradirian.

G Nagarjuna y Chandrakirti elogianla investigacion individual y el/anélisis'del significado de la
ausencia de identidad como-causa de la liberacion

Poreso,en Elogio del elentento de cualidades, Nagatjuna dice:

La‘doctrina que de-un modo stptemo purificala mente
es la ausencia de existencia inherente. (66]

Mientras se conciban yo y mio

habra la imputacion [falsa] de lo externo.

Cuando se han visto los dos tipos de ausencia de identidad,
cesan las semillas de la existencia ciclica.

En el Suplemento al “Tratado sobre el Camino Medio” de Chandrakirti, también se dice:

Por lo tanto, el yogui se liberara por medio
de la vision de la vacuidad del yo y mio. [125]

Deberiais entenderlo de acuerdo con estas afirmaciones y mantener el continuo de la

determinacion de la ausencia de identidad y de la ausencia de existencia inherente.
H El significado del Sutra de retencién no conceptual no es abandonar la actividad mental, sino que se

refiere a analizar con sabiduria y enfocar [la mente] en lo que esté libre del objetivo de la concepcion de
la existencia verdadera

{373} La primera [de las tres obras de] Los estadios de meditaciéon de Kamalashila dice:
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En el Sutra de la retencién no conceptual se dice: “Los signos de la forma y
demds se abandonan no prestandoles atencion. Esta afirmacion se
refiere al hecho de que no se presta atencion a lo que no es observado
al investigar con sabiduria. No se refiere a la mera ausencia de atencion.
No es un abandono por medio del mero abandono de la aplicacion
mental como seria en la absorcion meditativa de la no discriminacion
en que se renuncia a prestar atencion al apego sin principio a las formas

y demas. [126]

Por lo tanto, las descripciones en las escrituras en las que se habla del abandono de la
concepcion de los signos por medio del cultivo de la ausencia de la aplicacion mental se
refieren a investigar correctamente con la sabiduria analitica y, entonces, establecer el
equilibrio meditativo en el significado de la comprension de que ni siquiera se observa como
existente verdaderamente una sola particula del objeto observado percibido.

I En Los estadios de meditacidn se cita el Sutra de la nube de joyas y dice que su significado no es
s6lo abandonar la aplicacion mental sino entrar en la ausencia de signos por medio de la meditacién que
analiza el significado de la vacuidad

La segunda [de las tres obras de] Los estadios de meditacién de Kamalashila dice:

[Sutra de la nube de joyas dice:] “... Cuando se analiza qué es la mente, se
conoce como vacia: Cuando se examina con qué mente se conoce esto,
se la conoce como vacia. Al comprenderlo, se_entra en el yoga sin
signos”/ Esto indica'que el que no analice de este modo noentrard en la
ausencia , de-signos. . Indica claramente que solo-abandonando la
aplicacion ‘mental pero sin analizar la-entidad delas cosas-con ‘sabiduria
no es posible-entrar-enda no-conceptualidad. (127]

Esta afirmacién del Sutra de la nube de joyas explica que si no se ha hallado la vision de
la talidad por medio de un analisis correcto previo, {374} no es posible entender no
conceptualmente el significado de la talidad.

J Exhortaciéon sobre la necesidad de entender la refutacién que aparece en Los estadios de meditacién
de las malas proposiciones del chino Hashang, que afirma que se entra en lo no conceptual
abandonando la aplicacién mental

La ultima [de las tres obras de] Los estadios de meditacién de Kamalashila dice:

Para refutar la afirmacion de que el profundo significado [de la
vacuidad] puede ser conocido solo con escuchar y pensar, [los sutras]
hablan de lo inconcebible, lo que estd mas alla de la mente y demas,
indicando que como estos objetos son conocidos por el [equilibrio
meditativo] individual de un superior son inconcebibles para los demas,
etc. También, esto se expuso para refutar la contemplacion incorrecta
que concibe el significado de lo profundo [la vacuidad] como existente
de modo verdadero. No refutan la aplicacion mental correcta por
medio de la sabiduria del andlisis individual. Se dice que si se refutara
eso, contradiria muchisimos razonamientos y escrituras. También,

75



Lam-Rim mediano
Visién superior

aunque es una entidad de conceptualidad, es una entidad de aplicacion
mental correcta, por la que surge la sabiduria suprema no conceptual vy,
como deseamos esa sabiduria suprema, debemos basarnos en ella.

[128]

Es muy importante entender por medio de las explicaciones de Kamalashila como
refutar al abad chino que defendia que, aunque la vision que determina la talidad no se
puede lograr dependiendo de las escrituras y el razonamiento, la talidad se puede conocer por
medio del equilibrio meditativo en el que no aparece nada a la mente.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-2 Estos modos de sostener [la visién] fueron ensefiados por eruditos y
maestros del pasado como Atisha

A Como los primeros kadampas explicaban el pensamiento del Mayor [Atisha]:

Estos métodos de meditacion han surgido de instrucciones anteriores sobre los
estadios del camino. En su texto Recipiente de joyas, Potowa dice:

Algunos dicen que cuando se escucha y se piensa se debe establecer
la ausencia de existencia inherente por medio del razonamiento
y que cuando se medita se debe cultivar sdlo lo no conceptual.
Asi, como se medita en una vacuidad separada

sin ninguna,relacion, no servira-come antidoto.

Por lo tanto, incluso’/durante la ‘meditaciony analiza
individualmente aquello-conlo quejte has familiarizado:

el no ser uno ni varios, el surgir dependiente y demas,

¥ permanece también'un poco/en lo ho ¢onceptual.

Los que siguen a la unica deidad afirman que {375} meditar

de esta manera/sirve dé.antidoto allas emociones aflictivas.

Este es el sistema para cultivar la sabiduria

de los que desean practicar el sistema de las perfecciones.
Ademas, después de familiarizarse con la ausencia de identidad
de las personas se deberia entrar en ella [la no conceptualidad].

[129]

B Entre los dos, Madhyamika y Chittamatra, Atisha alabé al padre Nagarjuna y a sus hijos espirituales.
El estilo de las instrucciones que son la quintaesencia de Atisha concuerda con el del maestro
Kamalashila

Ademas, el Mayor [Atisha] dijo:

;Por medio de quién se deberia conocer la vacuidad?

Por medio de Chandrakirti, el estudiante de Nagarjuna
profetizado por el Tathagata,

que vio la realidad, la verdad.

Con las instrucciones que son la quintaesencia transmitidas
por ellos se conoceri la realidad, la verdad. [130]

Atisha expuso sus instrucciones como preceptos Madhyamika y yo los he explicado
junto con el pensamiento del maestro Kamalashila que parecen ser similares.
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2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-3 Las caracteristicas de la preparacién, conclusion, etc. de cémo sostener
[la visién]
Para sostener la vision superior deberias conocer el modo de observar las seis practicas
preparatorias, como mantener la sesion y su conclusion, como actuar entre sesiones vy
especialmente como mantener la sesion libre de laxitud y excitacion como se explicaba antes.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2D La sefial de haber establecido la vision superior por medio de
cultivarla

A La vision superior se ha logrado cuando la meditacién analitica genera flexibilidad

Cuando has meditado analizando asi, por medio de la sabiduria del analisis individual,
hay similes de la visién superior [que surgen] antes de generar la flexibilidad descrita antes.
Después, cuando se ha generado la flexibilidad, se logra la vision superior totalmente
cualificada. La entidad y el modo de generar la flexibilidad es como se explicaba antes.

B La mera flexibilidad de la calma mental no es suficiente

Como ya se ha logrado la flexibilidad producida por la calma mental sin que se haya
deteriorado, [el logro de la vision superior] no es la mera presencia de la flexibilidad.

Pregunta: Entonces, ;qué es!

Respuesta: Cuando el poder de haber realizado la meditacién analitica es capaz de
producir la flexibilidad, hay vision superior, iy, es: lo-misme-para las dos, la visién superior que
observa las variedades y la que observa-el modo.

C Una fuente de que la.medida de haber logrado la/vision especial sea asi

De este modo el Sutra que clarifica el pensamiento dice:

~Victorioso Supramundano, hasta que un bodisatva logre la flexibilidad
mental y fisica, ;jcual es'el nombre de la contemplacion mental que
consiste en tener en la-mente internamente una imagen (un objeto de
estabilizacion’ meditativa)-de-los-fendmenos-que han sido contemplados
correctamente!

~Maitreya, esta no es la vision superior. Se deberia describir como una
aspiracion que concuerda con la vision superior y es similar a ella.

[131]

Y en Instrucciones que son la quintaesencia de la perfeccion de la sabiduria, de
Ratnakarashanti, se dice:

Permanece sélo en el logro de flexibilidad fisica y mental. Analiza
individualmente el significado de lo que fue contemplado con un gran
interés en el objeto que es una imagen interna de estabilizacion
meditativa. En tanto no se hayan generado la flexibilidad mental y la
fisica, es una contemplacion mental simil de la vision superior. En
cuanto se generan, es visién superior. [132]

D Cémo se produce la concentraciéon estable cuando la flexibilidad es producida por el analisis
Cuando el poder del mismo [andlisis] es capaz de producir la flexibilidad, también es
capaz de producir una mente enfocada en un punto. Por lo tanto, esta produccion de la calma
mental por medio del poder de la meditacion analitica del andlisis individual es una cualidad
[que surge de| haber establecido previamente la calma mental.
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E Por lo tanto, las ideas erréneas son inapropiadas

Como de este modo la calma mental se desarrolla mas por medio de la meditacion
analitica practicada por alguien con un buen logro de la calma mental, no se debe sostener
que si se practica la meditacién analitica del andlisis individual, disminuirdn los factores de

estabilidad.
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Explicacion de cémo se unen la calma mental y la vision superior

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-3 Co6mo se unen la calma mental y la visidn superior
A Explicacién
B Consejos sobre la necesidad de abandonar los errores, de entender de acuerdo con los textos fiables

y de conocer la explicacion extensa de los estadios del camino del texto Gran exposicién de los
estadios del camino

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-3A Explicacion

1 Es necesario lograr la calma mental y la visién superior para tener su unién

Tercero: {377} Cémo se unen la calma mental y la vision superior. Si no se han logrado
la calma mental y la vision superior, como se explica en el punto de la medida para su logro,
no habra nada que unir. Por lo tanto, es seguro que se deben lograr las dos para que haya una
union.

2 Ellogro de la visién superior y el de la unién son simultaneos

Ademas, se logra la union desde el principio del logro de la vision superior. En cuanto
a la manera de hacerlo: cuando a fuerza de haber practicado la meditacion analitica
dependiendo de la calma mental lograda anteriormente, se logra la actividad mental de la
atencion natural sin la actividad [de aplicar los antidotos a la laxitud y la excitacion] como se
explicaba antes en la seccidn sobre la calma mental, se convierte en Ja union.

3 Pasaje de las escrituras que explica la'necesidad de armonizar la calma mental y la visién superior
con igual fuerza

En Tierras de los-oyentes de Asanga, 'se’dice:

Pregunta: ;En qué punto lacalma mental y'la vision superior se han
mezclado ¢ “igualadoTy por! medio| de-—qué! s¢\ llama’ camino de
unificacion?

Respuesta: Por medio de los nueve estados mentales. Es asi: se logra el
noveno, el del equilibrio, y, dependiendo de ello, al establecer la
estabilizacion meditativa, se dedica un esfuerzo intenso en la
diferenciacion de los fendmenos, la sabiduria superior. Entonces, el
camino de la diferenciacion de los fendmenos funcionard de modo
natural y sin esfuerzo. También, como en el camino de la calma mental
no habra la actividad [de aplicar los antidotos a la laxitud y la
excitacion]. De ese modo, [la mente] estara unida a la vision superior
totalmente pura, a una pureza completa posterior a la calma mental y a
la sensacion de gozo. Asi, la calma mental y la vision superior se unen e
igualan. A esto se le llama el camino de unificacion de la calma mental
y la visién superior. [133]

4 Una fuente para el momento en que se logra la unién

La ultima [de las tres obras de] Los estadios de meditacion de Kamalashila dice:

Cuando {378} la mente esta equilibrada (al estar libre de laxitud y
excitacién) y funciona de modo natural, es extremadamente clara con
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respecto a la talidad. Entonces, se debe permanecer en la ecuanimidad y
dejar el esfuerzo. Debes saber que en ese momento has logrado el
camino de la unién de la calma mental y la visién especial.

[134]

Por lo tanto, [cuando se logra la union de la calma mental y la vision superior] se logra
una vision superior totalmente cualificada.

5 Fuente [que confirma que] cuando el anélisis produce la calma mental se da la uniéon de armonia
mutua y simultanea de la calma mental y la visién superior

En Instrucciones que son la quintaesencia de la perfeccion de la sabiduria, de Ratnakarashanti,
también se dice:

Después, observa solo la imagen que se esta analizando. Cuando por
medio del continuo de la atencién mental continua e ininterrumpida se
experimentan ambas en la mente, a esto se le llama el camino de la
union del par de la calma mental y la vision superior. La calma mental y
la vision superior son el par y la union significa que funcionan juntas.

[135]

Ahi, ininterrumpida significa que no-es necesario poner fin ala meditacion analitica y
situar la mente en la no conceptualidad, sino que'la-meditacidon ‘analitica misma produce la
no conceptualidad.

6 Aunque antes el analisis y la estabilizacién no eran simultaneos, funcionan en armonia cuando se da
la union de la calma mental y lavision-superior

Se experimentan ambas significa que se experimentan las dos: la calma mental que
observa la imagen sin analizar'y la'vision-superior que observa/la imagen con analisis.

Por medio del continuo significa que la visién superior que analiza y la calma mental al
final del andlisis no surgen simultdineamente. Sin embargo, cuando se da la auténtica calma
mental producida por el poder del analisis, tanto la vision superior -la intensa diferenciaciéon
de los fendmenos observando el modo- y la calma mental -la estabilizacion meditativa que
firmemente y en un punto permanece en el modo- funcionan en armonia. Entonces, la
calma mental y la vision superior se han mezclado y funcionan en igualdad.

Con esto, {379} se debe lograr el estado que surge de la meditacién. Por lo tanto, la
combinacion de las dos, que permite investigar individualmente el significado de la ausencia
de identidad dentro de un estado no conceptual de firme estabilidad, como el pececillo que se
mueve en aguas quietas, se acepta como un simil de la calma mental y la vision especial, sin
embargo, no es el significado de la union real de la calma mental y la vision superior.

2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-3B Consejos sobre la necesidad de abandonar los errores, de entender de acuerdo
con los textos fiables y de conocer la explicacion extensa de los estadios del camino del texto Gran exposicion
de los estadios del camino

Deberiais entender la manera en que se unen la calma mental y la vision superior
seguin aparece en los textos fiables y no confiar en explicaciones que se inventan otro modo.

Se pueden conocer las decisiones finales, las fuentes escriturales y como cultivar los
estadios del camino a la iluminacién por medio de la explicacion extensa ofrecida en el texto
Gran exposicion de los estadios del camino.

80



Lam-Rim mediano
Conclusién

2 Resumen de los estadios del camino

A Procedimiento general

A continuacion, se ofrece una breve exposicion del camino general. Antes que nada, la
raiz del camino remite a la manera de confiar en el guia espiritual, por lo que se debe
considerar con gran interés y cuidado. Después, si se genera el deseo genuino de extraer la
esencia de nuestra libertad, te impulsara a la practica interior, por lo tanto, a fin de generarlo,
se debe meditar en las libertades y los dones.

Entonces, como si no se invierte la actitud de afanarse por [los asuntos de] esta vida,
no surgira el firme anhelo por [los objetivos de] las vidas futuras, debes esforzarte en meditar
en la impermanencia, en el hecho de que el cuerpo obtenido no durarda mucho y en el de que
vagaras por malas transmigraciones cuando mueras. Como entonces surgird de modo natural
el miedo en la mente, deberias, desde lo mas profundo del corazon, generar certeza en las
cualidades positivas de los tres refugios, mantener el voto del refugio comun y adiestrarte en
su practica.

Entonces, a través de distintos planteamientos, deberias generar fe en el
convencimiento de las acciones y sus efectos, ya que es la base para las practicas positivas. Una
vez sintieras esa fe firme, deberias esforzarte en practicar la virtud y contrarrestar la no virtud,
permaneciendo continuamente en el camino de los cuatro poderes.

{380} Cuando hayas interiorizado de ‘este modo los puntos de la prictica del ser de
capacidad menor, deberias, contemplar con-frecuencia. los defectos generales y particulares de
la existencia ciclica, para asfapartar lamente de la existencia ciclica en'general tanto como sea
posible. Entonces, al identificar las-acciones,contaminadas.ylas-emoeciones aflictivas como las
causas de“las—que 'surge 'la ‘existencia ciclica;- genera el ‘deseogenuino ‘de-abandonarlas.
Esfuérzate endos tres adiestramientos en general,los caminosde la‘liberacion de la existencia
ciclica, yen particular en el {voto de] liberacién individual que hayastomado.

Cuando hayas interiorizado asi/los puntos de la [practica’'dél ser de capacidad media,
deberias tener presente que, igual que tu, muchos otros han caido en el océano de la
existencia ciclica y adiestrarte en la mente altruista de la iluminacion, cuya raiz es el amor y la
compasion. Es necesario esforzarse en generarla tanto como sea posible, porque sin ella las
seis perfecciones, los dos estadios y demas son como un tejado sin unos cimientos. Cuando
hayas generado cierta experiencia, asumela por medio del rito, del esmero en el
adiestramiento y estabilizando la mente de aspiracion tanto como puedas.

Escucha relatos acerca de las grandes y profusas acciones [de los bodisatvas] y genera un
entendimiento de los limites en lo que se debe hacer y evitar, asi como el deseo de adiestrarte
en ello. Cuando lo hayas generado, toma el voto de la practica por medio del rito. Adiéstrate
en las seis perfecciones, que maduran tu propio continuo, y en los cuatro medios de reunir
[discipulos] y demds, que maduran el continuo de los demds. En particular, pon en peligro
hasta tu vida a fin de evitar las infracciones raiz. Esfuérzate para que las contaminaciones
inferiores y medias no te polucionen, y si sucediera, esfuérzate en restaurar [el voto].

Después, como debes adiestrarte en particular en las dos ultimas perfecciones, debes
convertirte en un experto del método de mantener la concentracién y lograr la estabilizacién
meditativa. Tanto como puedas, genera en tu continuo la visiéon pura de las dos ausencias de
identidad. Al comprender como lograr la vision y como mantenerla fijando la mente en ella,
mantén [su continuo]. A esta concentracion y esta sabiduria se les llama calma mental y visién
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superior, y como no estan separadas de ellas, son parte de los puntos del adiestramiento del
voto del bodisatva una vez que éste se ha tomado.

B La diferencia entre la meditacién eficaz y la que no lo es, y como llegar a la esencia por medio del
pensamiento excelente

{381} Cuando cultivas los caminos inferiores, el deseo de obtener los superiores
deberia aumentar, y cuando escuchas sobre los superiores deberia aumentar el deseo de lograr
los inferiores. Ademas, cuando los cultivas en la meditacién, es necesaria una mente
ecuanime avezada en esos pensamientos.

Si te parece que guardas poco respeto al guia espiritual que te conduce en el camino,
como se rompe la raiz de la coleccion de lo bueno, deberias esforzarte en el modo de confiar
[en el guia espirituall.

Igualmente, si profesas poco entusiasmo por la prictica, trabaja en los temas de las
libertades y dones.

Si llegas a sentir gran apego por esta vida, trabaja principalmente en la meditacion
sobre la impermanencia y los defectos de las malas transmigraciones.

Si parece que te estas desviando de los limites [éticos] que has aceptado, trabaja sobre
todo en la meditacion sobre las acciones y sus efectos.

Si sientes insuficiente rechazo hacia la, existencia ciclica, como tu busqueda de la
liberacion se ha quedado solo en palabras, contemplalos defectos de la existencia ciclica.

Si te parece que careces,de la fuerza mental de convertir-todo los que haces en
beneficio para los seres, entonces, como- se-ha'cortade la'raiz’'del' Mahayana, adiéstrate en la
aspiracion-dela mente-de la iluminaciény en sus causas.

Si, tras-tomar ‘el voto' del bodisatva, te-adiestras en ‘sus acciones 'y te-parece que los
obstaculos /de las concepciones/de, sighos tienen mucha, fuerza, desglosa’ la) concepcion [de
signos pot medio de la consciencia razonadora y adiéstrate en la vacuidad como ¢l espacio y
como una ilusion.

Si te parece que la mente no permanece en el objeto de observacion y se ha convertido
en el sirviente de la distraccion, adiéstrate sobre todo en el factor de la estabilidad en un
punto. Esto es lo que dijeron los [grandes maestros] del pasado.

C Consejo para que la practica no se vuelva parcial

Con estas indicaciones deberias entender [qué hacer] en otras [situaciones] que no se
han explicado. En resumen, no seas parcial y utiliza tu continuo en todas las direcciones
virtuosas.

CAPITULO VI
CONCLUSION

Explicacion de codmo adiestrarse en el vehiculo no comun, el Vajrayana

2B4B-2B3B-3C2 Explicacion de cémo adiestrarse en el vehiculo no comn, el Vajrayana

A Consejo sobre como involucrarse sin dudas en el mantra

Segundo: En particular, como adiestrarse en el Vajrayana:
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Después de haberte adiestrado asi en los dos caminos que el sutra y el mantra tienen
en comun, {382} sin duda deberias practicar el mantra, porque ese camino es extremadamente
raro comparado con otras ensefianzas de Dharma y te permite completar rapidamente las dos
colecciones.

B Es esencial confiar en un maestro espiritual para practicarlo

Cuando te involucres en ¢él, primero deberias hacer feliz a tu maestro, todavia mas de
lo que se ha explicado antes, de acuerdo con lo expresado en el libro Una ldmpara en el camino.
Deberia ser alguien que tenga por lo menos todas las caracteristicas que se explican alli.

C La entrada, recibir la iniciacién, y la importancia de mantener los compromisos y votos

Entonces, primero deberias madurar tu continuo mental por medio de una iniciacion
como se explica en los textos [fuente] de tantra auténticos. Después deberias escuchar y
entender los votos y compromisos tomados en esa ocasion y mantenerlos. Si se diera una
caida raiz, aun tomando el voto de nuevo, el desarrollo de las cualidades positivas del camino
se retrasaria mucho, por lo tanto no deberia contaminar tu comportamiento. Intenta no
contaminarte por caidas graves y aplica los medios para restaurar incluso los cien [menores] si
ves que los has degenerado, porque son la raiz para cultivar los caminos, y sin ellos, seras
como una vetusta casa cuyas paredes se desmoronan. En el Tantra raiz de Manjushri, se dice:

Nuestro Senor Buda no dijo que se llevaria.a cabo
el mantra con una disciplina ética retorcida. [136]

Declaraciones “como’ ésta dicen ‘que' no ‘habra 'ningin'logro- grande, 'mediano o
pequeno. Enos tantras del yoga ;supremo-también se dice que los: que no, mantienen sus
compromisos;los-que reciben' ina iniciacion inferior o aquellos-que 'no entienden la' talidad
no lograran nada aunqué practiquen/ Por lotanto, alguien/que,jafirmando que cultiva el
camino, no mantenga Sus COMpromisos y votos, estard perdido, alejado de los principios del
mantra.

D Cémo adiestrarse en los caminos de maduracion y liberacion

Siendo asi, los que mantienen los votos y compromisos deberian adiestrarse
gradualmente {383} en los dos yogas (con signos y sin ellos) de acuerdo con las tres clases de
tantra inferior y en los dos estadios del yoga de acuerdo con el superior, a fin de cultivar los
caminos del mantra.

Aqui se presenta s6lo de manera simbélica la parte de la entrada en el mantra, deberias
conocerlo con mas detalle estudiando Estadios del camino del mantra.

E Como hacer que de ese modo la libertad y los dones tengan significado

Si te adiestras de ese modo, completaras perfectamente el camino que resume todos los
puntos esenciales del sutra y tantra y hards que la libertad que has conseguido cobre
significado al adiestrarte. Seras capaz de hacer que la joya de las ensefianzas del Conquistador
se desarrolle en tu propia mente y en la de los demas.

3 Conclusién de las explicaciones

A Co6mo se compuso el tratado
B Dedicacién de la virtud de su composicion como causa para la propagacién de las ensefianzas
C El autor que compuso el texto y cdmo lo hizo

3A Cémo se compuso el tratado
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1 Explicaciéon de la grandeza de las instrucciones
2 El propésito de escribir un tratado que tiene tan grandes cualidades
3 Indicacién de las fuentes: las instrucciones de las que se transmitié el tema de este tratado

3A1l Explicacién de la grandeza de las instrucciones

A La grandeza de que, en general, todas las escrituras del sutra aparecen como instrucciones

El Conquistador ha expuesto los enfoques del sutra y el tantra,
dos aspectos del camino. Los excelentes textos

sobre los caminos de todas las escrituras y tratados del sutra

se llegan a ver ficilmente como instrucciones directas

por la confianza sin reservas que infunden.

B La grandeza de que, en particular, se aclaran todos los puntos esenciales de los caminos
compartidos por el sutra y el mantra

Los caminos compartidos del Gran Vehiculo explicados en los tantras
estan claros, lo que adiestra en grado sumo la mente.

C La grandeza de eliminar errores sobre la estabilizacion meditativa de los yoguis por medio de una
explicacién clara de cdmo se logra la estabilizacion meditativa comdn a budistas y no budistas

Ademas, comprendes bien los errores de los caminos,
buscados por los yoguis y explicados correctamente

en textos muy claros de muchos sabios;

acerca de la estabilizacion meditativa comun a'no budistas,
budistas, hinayana, los dos'tipos de mahayana,

los tantras superiores e inferiores y los'dos estadios.

3A2 El propdsito de escribir un tratado que tiene tan grandes-cualidades

Este sumario de los estadios del camino
lo adapté para los que quierenla-liberacién.

3A3 Indicacién deslas fuentesilas instrucciones de las que’se transmiti6 el contenido de este tratado

El camino de la vision que es profunda y el comportamiento extenso
transmitido por el regente, Maitreya, y el noble Manjushri

al protector, Nagarjuna, a Asanga y

a Shantideva, tres rios que se unieron en

las supremas instrucciones de Shri Atisha.

3B Dedicacién de la virtud de su composicion como causa para la propagacién de las ensefianzas

Por el mérito obtenido aqui con mi esfuerzo,
que las ensenanzas del Conquistador, la raiz de todo el bienestar de los seres,
prosperen durante mucho tiempo sin corromperse.

3C El autor que compuso el texto y cémo lo hizo

Esto ha sido un resumen de todas las escrituras de Buda, la tradicion de los grandes
precursores, Nagarjuna y Asanga, el sistema del dharma de los seres supremos que progresan
hacia el nivel de la omnisciencia. [Una presentacion de] los estadios del camino a la
iluminacién que ensena todos los estadios que deben ser practicados por los tres tipos de
seres, el significado de las instrucciones que he escuchado y que fueron transmitidas de
Goénpawa a Neuzurpa y de Jenngawa, de Potowa a Sharawa y de Potowa a Tolpa. Este
resumen [de una presentacion extensa] de los estadios del camino fue compuesto por el sabio
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y renunciante monje Tsong Khapa Losang Dragpa en el glorioso monasterio de las montafas

Ganden.

Esta exposicién intermedia de Estadios del camino a la iluminacién, compuesta por el sefior de las ensefianzas
de los tres reinos, el gran Tsong Khapa, también se conoce como el Lam rim menor. El esquema no se limita al
gue se encuentra en el texto original. Como nunca habia visto una divisién explicatoria minuciosa ni habia oido
hablar de ella, pensé que seria bueno que hubiera una divisién rigurosa parecida a la del texto Cuatro
anotaciones sobre la “Gran explicaciéon de los estadios del camino a la iluminaciéon”. Con esta intencion
comencé en los puntos que se corresponden claramente con el esquema de Cuatro anotaciones, pero donde la
secuencia es diferente y las divisiones son mas condensadas o detalladas eliminé puntos o hice inserciones
donde era adecuado. Los puntos de las nuevas divisiones que han sido necesarias, por ejemplo, en las
secciones sobre la calma mental y las dos verdades, han sido incluidos donde se podia interrumpir el
argumento. He recibido explicaciones profundas y extensas sobre esta Exposicién mediana de los estadios del
camino del maestro supremo que poseia la gran compasidn inconcebible, Bildi Dorje Chang Lobzang Yeshe
Tenpa Pal Sangpo (de Drepung Gomang), y del soberano que mantiene la esencia de la bondad que abarca
todos los objetos de refugio de los tres tiempos hasta el fin del samsara, Dorje Chang Phabonkha, por este
orden. Escrito por el perezoso, indolente y falto de préactica, bajo el disfraz de maestro: el tutor llamado Ganden
Trijang en esta vida, [y conocido como] Lobsang Yeshe Tenzin Gyatsen, en el afio tibetano 2903 (1966), en
Dharamsala, estado de Himachal Pradesh, India. Ruego a los eruditos imparciales que corrijan cualquier
distorsion, adicién, omisién y error que haya cometido.

Por este esfuerzo virtuoso, que en todas las vidas

nunca esté separado de este camino inmaculado, completo y supremo.
Que puede comprender todas las ensefianzas del Conquistador

y lograr el poder para guiar a todos los seres migrantes.

Oracion para la pureza de las publicaciones:

Para lograr una gran diversidad-de ‘cosas' buenas' presentes y futuras, tales como la
propagaciéon completa de la tradicion duradera de Buda, que sefiala el camino para evitar el
dolor y lograr la paz. en-todo el mundo, las [siguientes] lineas [fueron compuestas por el
monje Shakya, exponente del Dharma, sefior de la palabra, Lobzang Tendzin Gyatso, como
una oracion\de dedicacidn que se puede agregar a cualquier publicacidn oreproduccion de
las escrituras’budistas asociadas.a'las escuelas-de-pensamiento no partidistas.

Este néctar de buenas-explicaciones, del mismo sabor

gue el océano, como lapaz, como la liberacién;

son el rio del fluir lento-del- Dharma ilimitado-que ‘alli‘conduce,
cuyas palabras eliminan todas alguna mancha de los tres venenos.

Por la abundante virtud generada debido a su publicacion,

que se puedan abrir cientos de miles de puertas de Dharma puro.
Que los cinco tipos de seres sin excepcion

puedan disfrutar del tesoro de la bondad definitiva.
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NOTAS

" Tib. “dbu ma”, lit. “centro, medio” vy, por extension, el “Camino Medio”, es decir, “Madhyamaka” como
sistema filoséfico. A sus exponentes se les denomina madhyamika.

% Estas dos posiciones filosoficas se volveran a tratar més adelante cuando se presenten las divisiones de la
verdad ultima en 2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-3F hasta H.

3 Tib. rnam rig, sinénimo de Chittamatra (Tib. sems tsam): la escuela filoséfica de Sélo Mente llamada asi
porque sus defensores mantienen que todos los fendmenos son de la misma naturaleza que la mente que los
conoce. También un sinénimo de Yogachara.

*En el sistema de Dharmakirti [?*Nagarjuna] y Chandrakirti en el que en gran parte se basa este texto, engafio
(gti mug) e ignorancia (ma rig pa) son sinénimos. Sélo en el sistema de Asanga y Vasubandhu los dos términos
se definen de manera diferente y la ignorancia tiene un significado mas amplio que el engafio.

5 . . o[ . ..
“sgro 'dogs” literalmente significa “pegar plumas”. Normalmente se traduce como “imputaciéon”, “mala

»” o« ” o«

interpretacion”, “exageracion”, “concepcion errénea”, “sobreposicion”, etc.

6 “Concepcién” (‘dzin pa) significa una consciencia que concibe o sostiene o percibe, en este caso, la existencia
inherente.

T Exponente de un sistema filosofico del budismo hinayana.

¥ Seguidor de la escuela “Solo Mente” del budisnio mahayaria:

? Aunque la visién de la coleccién transitoria consiste en “considerar los agregados que nos hemos apropiado
como la identidad o posesiones de) lanidentidad”(“la dmig’ nas”), éstos no\son su objeto referente segin la
escuela Prasangika. La afirmacién’'de’ que esta-vision esta dirigida-a‘los-agregados‘debe entenderse como una
explicacion del-término fwvision de la coleccion—~transitoria” imas-que-una deseripeion de;su-objeto referente.
(explicacion oral Gueshe Thubten Soepa)

' Tib. “lhan. skyes”, lit. “co-nacido”;, “co-emergente”, se.refiere.a la asociacion por la,que todo.ser vivo se
petcibe a si~mismo y percibe a las-demds’ personas y fenomenos independientemente’de pensamientos
conscientes o doctrinas filoséficas.

" La palabra tibetana usada: “kun rdzob? también es parte del término para verdad convencional, “kun rdzob
kyi[?*] bden pa”. Por lo tanto, este término significa explicitamente que las verdades convencionales son algo
que oculta u oscurece otra cosa.

12 7yerdadero” o “existente de modo verdadero” se refiere a algo que existe (solo) [por el poder] de sus propias
caracteristicas, es decir, independientemente de otros factores. Comparese con. 2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-
4

P adquirida.

' bdag (“identidad”) y nga (“yo”) se usan como sinénimos en el texto.

' Comp. con el cap. 111, 2B4B-2B2B-1B2B-1B2

1 “bor su propia naturaleza” (“rang bzhin gyis” también traducido como “inherentemente”), “por su propia
esencia’ (“ngo bo nyid kyis” también traducido como “esencialmente”) y “por sus propias caracteristicas”
(“rang gi mtshan nyid kyis”) son sinénimos.

" Tib. “phags pa”, “seres nobles” que han logrado la vision directa de la naturaleza de la realidad, es decir, la
vacuidad, y asi han logrado el camino de la visiéon que les hace seres superiores.

"% ]a consciencia que concibe.

¥ La palabra “rtags” (“signo”) se usa como un término técnico del debate que aqui significa “signo 1ogico”: lo
que contiene [/mantiene] la razén en una proposicion. Por ejemplo, en la proposicion: “hay fuego en Ila
montafa porque asciende el humo” el signo légico es “asciende el humo”.

20 Las cesaciones analiticas se logran superando las aflicciones mentales por los métodos del camino como la
investigaciéon, la meditacion, etc. Las cesaciones no son “fendémenos compuestos”’, porque consisten en la
ausencia de algo.

1 “shes bya” - literalmente: “lo que se puede conocer” - todo lo que hay.
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22 “kun rdzob” - literalmente: “ocultador”, “que esconde”, “completamente velado”.

5 En la traduccion de P. Quarcoo el texto mencionado es Comentario a las acciones del bodisatva.

# Esto no se refiere solo a una consciencia conceptual. El conocimiento directo de la talidad también se puede
llamar una “consciencia razonadora” (“rigs shes”), supuestamente porque tal conocimiento también estd
basado en el razonamiento al haber surgido de la investigacion légica. (Tibetan-Sanskrit-English Dicitionary, A
project of the Tibetan Studies Institute, Boonesville, Virginia, and the University of Virginia Tibetan Studies
Program, © Jeffrey Hopkins 1992, proyecto sin acabar). - Cf. 2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-3C.

5 Seguin las explicaciones arriba mencionadas (2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C3) las dos verdades son dos
aspectos de una esencia (“ngo bo”). Aqui estos dos aspectos se enfatizan y se expresan como dos esencias (“ngo
bo”). Para evitar confusiones, este término se traduce aqui como naturaleza.

26 Dos traducciones distintas al inglés. Pendiente del comentario de los gueshes.

T en cita [100]

87



	Lam Rim mediano - Lama Tsongkhapa DESDE LA VISIÓN SUPERIOR HASTA EL FINAL 
	© Servicio de Traducción de la FPMT Hispana
	Nota de la editora
	Nota de la traductora al español

	Explicación intermedia de los estadios del camino a la iluminación
	Explicación de cómo adiestrarse en la visión superior, la esencia de lasabiduría
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2 Cómo adiestrarse en la visión superior 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A Requisitos para la visión superior
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1 Presentación general de los requisitos para la visión superior
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A Depender de seres santos
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-1 La necesidad de escuchar las escrituras y reflexionar sobre ellas
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-2 La necesidad de seguir a alguno de los grandes pioneros de la manera adecuada
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3 [Sobre la historia del Madhyamaka]
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3A La necesidad de buscar la visión dependiendo del sistema de Nagarjuna
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B Cómo surgieron las [distintas] maneras de explicar la intención de Nagarjuna
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B1 Identificación de los madhyamikas modelo
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B2  Examen de las designaciones usadas por generaciones anteriores 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B3 La validez de las explicaciones de acuerdo con la de Yeshe De sobre los autores de los tratados madhyamika y la historia de los fundadores del Madhyamika-Sautrantika y del Madhyamika-Yogachara 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B4 Esos términos no son adecuados para el maestro Chandrakirti
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B5 La validez de los términos Svatantrika y Prasangika asociados a los eruditos de la propagación posterior
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A1A-3B6 A qué maestros seguir




	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2 En particular, cómo se asienta la visión
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A Identificación de la ignorancia aflictiva
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-1 Aunque el apego y similares son de una clase contraria al conocimiento, no son los principales
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-2 Aunque, en general, la ignorancia se define como lo contrario al conocimiento, aquí es lo contrario al conocimiento que comprende la ausencia de existencia verdadera 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-3 Explicación de las dos concepciones sutiles de la identidad como emociones aflictivas 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-4 Cómo la ignorancia sobrepone qué tipo de existencia inherente 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-5 Explicación detallada de las concepciones de identidad 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-5A Explicación de que la concepción de la identidad es doble
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2A-5B Diferencia entre la concepción de la identidad y la visión de la colección transitoria


	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2B Demostración de que la ignorancia aflictiva es la raíz de la existencia cíclica
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C El que desee abandonar la concepción de la identidad debería buscar la visión de la ausencia de identidad 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1 La razón por la que si deseas abandonar la ignorancia debes buscar la visión que conoce la ausencia de identidad
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1A Es estúpido no esforzarse por generar la visión pura en el propio continuo cuando se desea abandonar la ignorancia
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1B Es necesario abandonar la concepción de la identidad
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1B1 Cómo se enseña en los tratados
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1B2 Cómo se enseña en los sutras

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1C Indicación de que la investigación por medio de las escrituras y la lógica es esencial para abandonar la concepción de la identidad 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1D Para abandonar la concepción de la identidad es necesario refutar su objeto referente y cuál es la razón
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1D1 Para abandonar la concepción de la identidad es necesario refutar su objeto referente
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-1D2 Cuál es la razón


	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2 Cómo generar la visión que conoce la ausencia de identidad
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2A Los estadios en los que se generan las dos visiones de la ausencia de identidad
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2A1 Explicación
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2A2 La razón

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B  La generación en etapas de las dos visiones de la ausencia de identidad
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1 Establecer la ausencia de identidad de las personas
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1A Identificar las personas
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B Establecer que no existen inherentemente 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1 Establecer que el yo no existe inherentemente
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A Cómo generar la visión que conoce la vacuidad por medio de los cuatro puntos esenciales completos
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A1 El punto esencial de establecer el objeto de negación
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A2 El punto esencial de establecer la inclusión 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A3 [El tercer punto esencial es ver el daño [a la posición] de que la persona y los agregados sean una entidad existente de modo inherente]
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1A4 [El cuarto punto esencial es ver bien el daño [a la posición] de que la persona y los agregados sean dos entidades diferentes]

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1B Explicación extensa de los puntos esenciales tercero y cuarto en particular
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1B1 [Tercer punto esencial:] Refutación de que los dos, la identidad y los agregados, sean inherentemente uno
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-1B2 Cuarto punto esencial: Refutación de que la identidad y los agregados sean inherentemente diferentes


	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-2 Establecer que “lo mío” no existe inherentemente
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3 Mostrar que, dependiendo de esto, las personas aparecen como ilusiones
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3A El significado de la explicación de la apariencia como una ilusión
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3A1  El modo infalible de la apariencia como una ilusión
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3A2  El modo equivocado de la apariencia como una ilusión

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B  Cómo se da la apariencia como una ilusión basándose en el método
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B1 Cómo generar la apariencia como una ilusión
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B2 Aparece simultáneamente una combinación de los dos: una consciencia razonadora y una consciencia convencional 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B3 Por lo tanto, no es necesario un razonamiento separado para establecer [las apariencias] como ilusorias 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B4 Se debería hacer todo en el estado como una ilusión posterior al equilibrio meditativo 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B1B-3B5 Instrucciones sobre cómo establecer que las cosas son como una ilusión 




	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2 Establecer la ausencia de identidad de los fenómenos
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2A Aunque los objetos de negación [de la ausencia de identidad de las personas y los fenómenos] no difieren en su sutileza, las dos ausencias de identidad se diferencian por sus sujetos
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B  Cómo se establece
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-1 Refutación transfiriendo el razonamiento explicado antes
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2 Refutación con otro razonamiento no explicado antes
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A Presentación del razonamiento del surgir dependiente
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A1 Cita de las fuentes
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A2 Comentario sobre el significado del sutra
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A3 Alabanza al razonamiento del surgir dependiente como el que elimina todas las visiones erróneas 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A4 Identificar los extremos de exageración y menosprecio, cómo se puede uno equivocar con respecto a la visión 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A5 Los dos extremos se evitan simultáneamente con el razonamiento de la originación dependiente 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A6 Presentación del surgir dependiente 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A7 Cómo estos refutan la unidad y diferencia existentes inherentemente 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A8 Declaraciones correspondientes en los textos de Nagarjuna 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A9 Alabanza a la visión de que la apariencia y la vacuidad se vislumbran como mutuamente compatibles 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2A10 Consejo sobre la necesidad de diferenciar los cuatro: existencia inherente y ausencia de existencia inherente, y existencia e inexistencia en general

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2B2B-2B  Cómo se establece con este razonamiento y el anterior que incluso los fenómenos no causados no existen verdaderamente 




	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C  Presentación de las verdades convencional y última 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C1 La base de la que se dividen las dos verdades
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C2 El número de divisiones
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C3 El significado de dividirlas de este modo
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4 El significado de las divisiones individuales
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A Verdades convencionales
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-1 Etimología de “convencional” [u ocultador] (samvrti) y “verdad” (satya)
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-1A Etimología de samvrti
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-1B Etimología de satya

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-2 Definición de verdad convencional
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4A-3 Divisiones de las convencionalidades

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B Verdades últimas
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-1 Significado de paramartha (último) y satya (verdad)
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2 Definición de una verdad última
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2A Definición
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2B Rechazo de objeciones
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2B1 Objeción
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-2B2 Respuesta


	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4B-3 Divisiones de las verdades últimas

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2A2C-2C4C Es indudable que las verdades son dos






	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B  Divisiones de la visión superior 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B1 Los requisitos para la visión superior
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B2 Se explicará principalmente la visión superior que debe ser cultivada por los seres comunes
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3 Divisiones
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3A Presentación breve
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3B Presentación extensa
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3B-1 Explicación de las cuatro naturalezas
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3B-2 Explicación de los tres acercamientos
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3B-3 Explicación de las seis investigaciones

	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2B3C Explicación de las divisiones condensadas


	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C  Cómo cultivar la visión superior
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C1 Explicación del significado de la afirmación conforme la visión superior se cultiva dependiendo de la calma mental
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C2 Qué punto de vista adopta este sistema, el del vehículo grande o pequeño 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3 Explicación de cómo cultivar la visión superior 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3A  La necesidad de hallar la visión
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B Resumen de los puntos esenciales de cómo corroborar [la visión]
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1 El modo de corroborarla
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1A Son necesarias tanto la meditación analítica como la estabilizadora
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1B La necesidad de alternar entre la meditación analítica y la estabilizadora
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1C Si por demasiado análisis el factor de estabilidad disminuye, es necesaria la meditación estabilizadora; y si demasiada estabilización daña [la habilidad] de analizar, es necesario el gran análisis 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1D No es correcto mantener que todos los pensamientos son concepciones de signos, es decir, concepciones de existencia verdadera, y por ello dejar la meditación analítica 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1E No sólo eso, también es inapropiado pensar que cuando se toma lo último como objeto todo lo que la mente percibe sean concepciones de signos, aunque no se afirme lo mismo para la percepción de los objetos convencionales 
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1F Rechazar la objeción
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1F1 La objeción
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-1F2 La respuesta


	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-2 Estos modos de sostener [la visión] fueron enseñados por eruditos y maestros del pasado como Atisha
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2C3B-3 Las características de la preparación, conclusión, etc. de cómo sostener [la visión] 



	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-2D  La señal de haber establecido la visión superior por medio de cultivarla


	Explicación de cómo se unen la calma mental y la visión superior
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-3 Cómo se unen la calma mental y la visión superior
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-3A Explicación
	2B4B-2B3B-3C1C-3B2F-3B Consejos sobre la necesidad de abandonar los errores, de entender de acuerdo con los textos fiables y de conocer la explicación extensa de los estadios del camino del texto Gran exposición de los estadios del camino 


	CAPÍTULO VI CONCLUSIÓN
	Explicación de cómo adiestrarse en el vehículo no común, el Vajrayana
	2B4B-2B3B-3C2 Explicación de cómo adiestrarse en el vehículo no común, el Vajrayana

	3 Conclusión de las explicaciones 
	3A Cómo se compuso el tratado
	3A1 Explicación de la grandeza de las instrucciones
	3A2 El propósito de escribir un tratado que tiene tan grandes cualidades
	3A3 Indicación de las fuentes: las instrucciones de las que se transmitió el contenido de este tratado

	3B  Dedicación de la virtud de su composición como causa para la propagación de las enseñanzas 
	3C  El autor que compuso el texto y cómo lo hizo



	NOTAS

