\/
TR R AL

(DGONGS PA RAB GSAL)
GONG-PA RAB-SEL

ILLUMINATION OF THE TRUE THOUGHT
JE TSONGKAPA (1357- 1419)

ILUMINACION DEL VERDADERO
PENSAMIENTO
JE TSONGKAPA (1357-1419)
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HEREIN CONTAINED IS A LAMP FOR THOSE OF CLEAR MINDS, WHICH IS AN ILLUMINATION OF THE
TRUE THOUGHT OF THE ILLUMINATION OF THE TRUE THOUGHT, AND PRESENTS AN OVERVIEW OF
THAT GREAT CLASSICAL COMMENTARY ENTERING THE MIDDLE WAY.

AQUI ESTA CONTENIDO EL TEXTO UNA LAMPARA PARA AQUELLOS DE MENTE CLARA, QUE ES LA
“ILUMINACION DEL VERDADE /RO PENSAMIENTO”, Y PRESENTA UNA EXPLICAC ION AL GRAN
COMENTARIO CLASICO LLAMADO “ ENTRANDO AL CAMINO MEDIO”
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Matibha dipa mahashastra madhyamaka avatarsya samanyartha vibhashitam adkara prabha
akara bhakara nama viharesma.
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Herein contained is A Lamp for Those of Clear Minds, which is an illumination of the
true thought of The Illumination of the True Thought, and presents an overview of that
great classical commentary Entering the Middle Way.

Aqui esta contenido el texto Una Lampara para Aquellos de Mente Clara, que es la

“lluminacién del Verdadero Pensamiento, y presenta una explicacion al gran
comentario clasico llamado Entrando al Camino Medio”

NNHEZPA
NA MO MANYDZU GHO shA [*sh'A] YA,

Namo Manjughoshaya.
I bow down to Gentle Voice.

Me postro ante Voz Gentil
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I bow down to the Lord of the Able Ones,

the absolute lord of the spoken word,

who completed the two collections

over the length of three countless eons,

and thus won the three holy bodies;

then performed the highest of enlightened deeds,
turning the wheel three times

for disciples of three different ways.

Me postro ante el Sefior de los Capaces,

el sefior absoluto de la palabra hablada,

quien completo las dos colecciones

a lo largo de dos inmensos eones,

y obtuvo los tres cuerpos santos;

y después realizo las mas altas tareas iluminadas,
girando la rueda por tres veces

para los discipulos de los diferentes caminos.
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I bow down as well to his two sons, the princes,
who shine in the midst of a mass

of the princes and princesses of the Victors—
the two who took on the heavy burden

of freeing infinite beings in infinite worlds

with their extraordinarily potent deeds.

Me postro también ante sus hijos, los principes,

que brillan en medio de la masa

los principes y las princesas de los Victoriosos-

los dos tomaron para si la pesada carga

de liberar a los infinitos seres de los infinitos mundos
con sus acciones extraordinariamente potentes.

[$The two sons here would be the two principal disciples of Gautama Buddha:
Shariputra and Maudgalyayana.]

(Los dos hijos en este caso serian los dos discipulos principales de Buda Gautama:
Shariputra y Maudgalyayana.)
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May you always be victorious, Nagarjuna Heart,
without equal on this entire planet

in explaining, in general, the system

of the Victors—and more especially

the essence of the profound,

dependent origination.

Que siempre seas victorioso, Corazdén Nagaryuna,
sin igual en todo el planeta

para explicar, todo el sistema de los Victoriosos-

y especificamente la esencia

de la profunda originacién dependiente.
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I throw my self down as well

at the holy feet of that highest adept,

Buddhapalita, who opened the door

of the system that interprets

the true thought of the father and son

as being that of the Consequence group.

I also bow at the feet of the one
who kept this system in the world:



the Moon that cannot be eclipsed,
and I kneel as well to Shantideva.

Me postro también

ante los pies del adepto mas alto,
Buddhapalita, quien abri6 la puerta

de los sistemas que interpretan

el verdadero pensamiento del padre y del hijo
del grupo Consecuencialista.

Me postro también a los pies

del que mantiene este sistema en el mundo:
la Luna que no puede ser eclipsada,

y me arrodillo ante Shantideva.

[$The “father and son” here are Arya Nagarjuna and his disciple Aryadeva. The

“Moon” here is Master Chandrakirti; the first part of his name, chandra, means “moon”
in Sanskrit.]

(En este punto el “padre y el hijo” son Arya Nagarjuna y su discipulo Aryadeva. La

“Luna” se refiere aqui al Maestro Chandrakirti; la primera parte de su nhombre chandra
significa “luna” en sanscrito.)
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I bow from my heart to that highest guide

of beings in all the three different realms:

to the one we know as Lobsang Drakpa—

the divine angel Gentle Voice,

all the knowledge and love of the Victors combined,



masquerading in the form of a spiritual friend
dressed in the saffron robes.

Me postro desde mi corazon ante el mas alto guia

de los seres, de los tres reinos:

ante aquel que conocemos como Lobsang Drakpa-

el angel divino Voz Gentil,

todo el conocimiento y amor de los Victoriosos combinado,
en la forma de un amigo espiritual

vestido con tunica azafranada.

[# “Lobsang Drakpa” was the ordination name of Je Tsongkapa (1357-1419), author of
Hllumination of the True Thought.]

(“Lobsang Drakpa” era el nombre de ordenacion de je Tsongkapa (1357-1419), autor
de lluminacion del Verdadero Pensamiento.)
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I fall first at the feet of entire lineage

of spiritual guides descended from

his two holy sons,$ the princes;

and then especially I touch

the holy feet of my Lamas,

the ones who have shown me the priceless kindness
of granting me this teaching.

And so now I shall write

this lamp to illumine

the Illumination of the True Thought.



Me postro primero ante los pies de todo el linaje

de guias espirituales que descienden de

sus dos santos hijos, los principes;

y después de manera especial toco

los pies santos de mis Lamas,

aquellos que me han mostrado su invaluable amabilidad

de darme estas ensenanzas.

De tal forma que ahora escribiré

esta lampara que esclarezca la lluminacién del Verdadero Pensamiento.

[His two holy sons: Refers to the two principle disciples of Je Tsongkapa: Gyaltsab Je
Darma Rinchen (1364-1432) and Kedrup Je Gelek Pelsang (1385-1438).]

(Sus dos santos hijos: Se refiere a los dos discipulos principales de Je Tsongkapa:
Gyaltsab Je Rinchen (1364-1432) y Kendrup Je Gelek Pelsang (1385-1438).)
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And so now I will present a treatise upon that great classical commentary, Entering the
Middle Way, in accordance with the author’s own explanation of it. We will proceed in
two steps: a preliminary, general overview of the work; and then separate explanations
of selected portions.

Ahora presentaré un tratado sobre el gran comentario clasico, Entrando en el Camino
Medio, de acuerdo con la propia explicacion del autor. Procederemos en dos pasos:
uno preliminar, que es el punto de vista general del trabajo; y después a través de
explicaciones separadas de partes selectas.
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Here is the first. You and I are people who have decided that it’s not enough to simply
be content with the pleasure of this current life. We strive for happiness in the world
beyond, and more. And so it's right that we should take shelter in the totally

enlightened one, and thereby enter into his teachings. And this is true because
Interwoven Praises says,

Empezaremos con el primero. Tu y yo somos gente que ha decidido no estar
satisfecho con los placeres de esta vida. Buscamos la felicidad en un mundo mas alla.
De tal modo que es correcto que tomemos refugio en el totalmente iluminado, y
entremos en sus ensefanzas. Esto es verdad porque Alabanzas Entretejidas dice,
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,CHU SRIN GYIS NI LUS ZOS PAS,

Here we are adrift alone
on a shoreless ocean,
the cycle of pain.

The savage sharks

of desire and such

rip away at our bodies.

Estamos aqui a la deriva y solos,
€en un océano sin puertos,

en el ciclo del dolor.

Los tiburones salvajes

del deseo
destrozan nuestros cuerpos.
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Who can we turn to now

for shelter?

To the one who is totally free

of each and every fault there is.
to the one who possesses

every good quality, in every way.

¢, Hacia quien vamos a voltear
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por refugio?

Hacia aquel que esta totalmente libre
de cada una de las faltas.

Hacia aquel que posee

todas las buenas cualidades.
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And so if you had any mind at all
you must go for shelter to him;
you must praise him, honor him,
and come to stay in his teachings.

Asi que si tienes algo de inteligencia
debes tomar refugio en él;

debes alabarlo y honrarlo,
y establecerte en sus ensefianzas.
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The teaching into which we should enter, moreover, comes in two parts: that teaching
which is physical, and the teaching in the form of realizations.

Las ensefanzas a las que debemos entrar, estan divididas en dos partes: aquella que
es fisica y la ensefianza en forma de realizaciones.

A~ S~ A~ A A

ﬁ:'”"’*’X'ﬁi"\"\"%'&’“\m“@ﬁ'ﬁ'q@'ﬁqﬂ'

DANG PO LA, STON PAS NYON MONGS PA BRGYAD KHRI BZHI STONG GI
oA A ~~ A _Q a” N

ﬂ%}ﬁfd RX PNTPLRA Q@ﬁrﬂ 'Q@'ﬁ('ﬂﬁ(& ]

GNYEN POR, CHOS KYI PHUNG PO BRGYAD KHRI BZHI STONG GSUNGS PA'l

A A~ SN
SRENTEFIRANNFN I RYANIRAE]
NANG NAS, BRJOD BYA'TNGOS NAS RAB DANG PHUL DU BYUNG BA NI,

v SN v v v v v N v\ v
HNAX RY%&\Y N ‘E SEat5)
RGYAS 'BRING BSDUS GSUM LTA BU YIN TE,

As for the physical teaching, the Teacher spoke 84,000 heaps of Dharma, as antidotes for
the 84,000 different forms of mental affliction. Of all these teachings, like the more
extensive, medium-length, and briefer sutras on the perfection of wisdom are— from
the point of view of their subject matter-the highest and most exalted.

En lo que respecta a las ensefianzas fisicas, el Maestro trasmiti6 84,000 grupos de
Dharma como antidotos para las 84,000 formas de aflicciones mentales. Todas estas
ensenanzas tales como los sutras largos, cortos y de mediana extensiéon y los sutras

mas breves que tratan de la perfeccion de la sabiduria, son desde el punto de vista del
tema las ensefianzas mas altas y exaltadas.

AR AEA RS A ANAIE MPF N EA IR A IR AR

DE'TDNGOS BSTAN LA THAMS CAD MKHYEN PA THOB PAR MA ZAD, THAR PA

12



SNFAR AW RN N ENNRHN AP G FA

TZAM THOB PA LA YANG NGES PAR RTOGS DGOS PA'TSTONG NYID RGYAS
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And this is because what they teach explicitly, and at great length, is emptiness: that
thing which one must surely realize not only to reach omniscience, but even just
freedom.

Y esto es asi porque lo que ensenan de forma explicita y profusa, es el vacio: aquello

que se tiene que realizar, no solo para alcanzar la omnisciencia, sino también para el
logro de la liberacion.
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It is also true because what they teach implicitly, again at great length, is how the
essence of the realizations of those of the three tracks is fixed; and how their number is
fixed; and how their order is fixed.

Es cierto también porque lo que ensefian explicitamente de manera profusa, es como
se obtiene la esencia de las realizaciones de aquellos que transitan por los tres
senderos; y como su numero es establecido; y como su orden es establecido.

Hrieangy R Ry Ry
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LA 'BEBS SHING, DE YANG MGON PO KLU SGRUB KYIS ZAB MO RTEN BYUNG
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What we will undertake here is to set forth an entire treatment of one of these two:
emptiness, the explicit subject matter of these teachings. And to do so, we will follow
the way in which the Savior, Nagarjuna, utilized both scriptural authority and logic in
order to establish the meaning of that profound object: the suchness of dependent
origination.
Lo que consideraremos aqui es como establecer el tratamiento de uno de estos dos
temas: el vacio, el tema explicito de estas ensefianzas. Y para hacerlo seguiremos el
método que el Salvador Nagaryuna utilizo, el texto autoritativo y la légica para poder

establecer el significado de este tema tan profundo: la talidad de la originacion
dependiente.
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We will do so because, in general, the Savior composed a great number of perfect works

on both the open and the secret teachings, al for the purpose of spreading the teachings

of the teachings of the Victors. And more specifically, he specialized in setting forth this

profound meaning of the suchness of dependent origination, using both scriptural

authority and logic.

Lo haremos asi porque en general, el Salvador compuso un gran numero de trabajos
perfectos en ambas ensefanzas, tanto abiertas como secretas, todo con el propésito
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de transmitir las ensefianzas de los Victoriosos. Y mas especificamente, el se
especializo en propagar el profundo significado de la talidad de la originaciéon
dependiente, usando la autoridad de las escrituras y la logica.

- - A N\ N\ A .~

ﬁ'g:’qgom:@mn'55'@N’@:’:}%‘mqéﬁ'ms&r

DE LTAR 'GREL BAR RGYAL BA NYID KYIS LUNG BSTAN PA'TTSAD MA'l SKYES
v Q v Q'Q v

QU NAYX|

BU YIN PA'TPHYIR,

Moreover, he is a being of truth that the Buddha foretold would come to further clarify
his teachings.

Mas aun, el es un ser profetizado por Buda que vendria a clarificar sus ensefianzas.
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And finally, this Savior also composed a great many classical commentaries upon more

common subjects: works such as A Drop to Heal, A Hundred Lines on Wisdom, and The

Commentary on Worldly Affairs.

Finalmente, el Salvador compuso muchos comentarios clasicos acerca de temas mas

comunes: Trabajos tales como Una Gota para Sanar, Cien Lineas de Sabiduria y El

Comentario de Asuntos Mundanos.

[$Commentaries upon more common subjects: The first two works mentioned are listed in

by these names in the Tengyur Catalog of works translated from the Sanskrit. The third

work could refer to several other compositions by Master Nagarjuna found in the same

section of the Tengyur. @list Tohoku numbers, just before sotik.]

(Comentarios sobre asuntos mas comunes: Los primeros dos trabajos mencionados
que son enlistados por sus nombres en el Catalogo del Tengyur de los textos
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traducidos del sanscrito. El tercer trabajo puede referirse a otros textos compuestos por
el Maestro Nagaryuna que pueden encontrarse en la misma seccion del Tengyur. @list
Tohoku numbers, just before sotik.)
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Now there is a way in which Master Nagarjuna set forth the profound meaning of the
suchness of dependent origination by using both scriptural authority and logic. For the
former, he composed The Compendium of the Sutras, which utilizes quotations from a
great number of sutras in order to explain, at length, both the profound and the far-
reaching sides of the teachings. For the latter, he taught the Middle-Way Collection of
Six works on Reasoning.
Ahora existe un camino a través del cual el Maestro Nagaryuna establece el profundo
significado de la talidad de la originacion dependiente usando la autoridad de los textos
y la légica. Para lo anterior, compuso E/ Compendio de los Sutras, que utiliza
referencias de una gran cantidad de sutras, para poder explicar de forma extensa el

significado profundo de estas ensefianzas. Con respecto a la logica, el ensefio la
Coleccion del Camino Medio y los Seis trabajos del razonamiento.

RIGS TSOGS DRUG PO DES BRJOD BYA JILTAR BSTAN PA'TTSUL YOD DE, RTZA
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Now there is a way in which the Collection of Six Works on Reasoning presents its
subject matter. And this is true, first of all, because The Root Text on Wisdom refutes the
idea of a truly-existing, working thing—the existence of which other groups seek to
prove, when if fact they have simply fabricated it.
Existe una forma a través de la cual la Coleccion de los Seis Trabajos Sobre
Razonamiento presenta este tema. Esto es verdad primero que nada porque E/ Texto

Raiz de Sabiduria, refuta la idea de una cosa verdaderamente existente, existencia que
otros grupos buscan probar, cuando de hecho simplemente las fabrican.

QA A~ N SN QA ~ A~
@Q G\ '&3\7 'Qﬂﬂ 'Q"N 'RK'Q(%G'\'@N 'gq q ‘T%q @ﬁ%ﬂ ’
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GE'I TSIG DON BCU DRUG BKAG PA DANG,

Secondly, Smashing Things to Fine Dust refutes the idea that what we use to prove
things—the sixteen different logical terms—could ever exist by definition.

En segundo lugar Triturando las Cosas hasta hacerlas Fino Polvo refuta la idea de que
aquello que usamos para probar las cosas —los diez y seis términos logicos- pudieran
existir por definicion.

xm@qn@'mmz\rq“{z\r'Axa'%/:%ﬁ'qiqg’mz\xy::'naq'

RAB BYED BDUN PA LAS 'PHROS PATSTONG NYID BDUN CU PAS, RANG BZHIN

GYIS MED PA LA, SKYE 'JIG LA SOGS PA BYA BYED KYI RNAM GZHAG 'THAD
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Seventy Lines on Emptiness picks up then from the seventh chapter of The Root Text on
Wisdom, presenting in general terms how the entire way in which things work in the
world—the very fact of things starting, stopping, and so on— is completely consistent
with their lacking any nature of their own.

Setenta Lineas sobre el Vacio, retoma el capitulo siete del Texto Raiz sobre Sabiduria,
presentando en términos generales, asi como de forma completa, que el
funcionamiento de las cosas en el mundo, -el hecho mismo de que las cosas empiezan

o terminan, etc.- es completamente consistente con el hecho de que carecen de
cualquier tipo de naturaleza propia.

A PARTIR DE ESTE PUNTO INICIA LA TRADUCCION DEL 2° TRIMESTRE

CLASS 1
Jan 7 2005

za 35 AR Fanadaad Y5 g fams:
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His next book, The Refutation of Argument, picks up from the first chapter of the same
work, and goes more specifically into how the entire system of disproving and proving
things is also still quite correct.

Su siguiente libro La Refutacion del Argumento, toma fragmentos del primer capitulo

del mismo texto y especifica en como todo el sistema de probar y no probar las cosas
es también correcto.

ﬁ%a\?iigiqggqﬁgiﬂNqéﬂéqﬂ%NﬁNa
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And the two works called A String of Jewels of the Middle Way and Sixty Lines of
Reasoning demonstrate that the wisdom which perceives suchness—the wisdom which
avoids the two extremes by asserting that things can exist nominally and still lack any
nature of their own—is in fact the path that liberates us.

Y los dos textos llamados Un Collar de Joyas del Camino Medio y Las Sesenta Lineas
de Razonamiento demuestran que la sabiduria que percibe la talidad, es la que evita
los dos extremos, afirmando que las cosas pueden existir nominalmente y aun asi
carecer de naturaleza propia, este es de hecho, el sendero que nos libera.

BT aa N E AR R Ty s

ZHIB MO RNAM 'THAG GIS RTOG GE'I TSIG DON BCU DRUG 'GOG NA, DE
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“If Smashing Things to Fine Dust refutes sixteen different logical terms,” you may ask,
“then what are those sixteen terms?”

“Si, Triturando las Cosas hasta Convertirlas en Polvo Fino refuta los dieciséis términos
l6gicos”, te podrias preguntar ¢ Cuales son esos dieciséis términos légicos?

~ ~~
R RRCREEECE e
,TSAD MA GZHAL BYA THE TSOM DGOS PA DANG,
[T SRR A BRI
,GRUB MTHA' YAN LAG RTOG GE GTAN DBAB DANG,
o v v gt v v v Q v\/ v v
EOREE SR GLEEERS
,RTZOD DANG BRJOD DANG SUN 'BYIN RGOL BA DANG,
'Q v v vQ v v v v
[958 ST YR YR S BN BRI
,GTAN TSIGS LTAR SNANG TSIG RTAGS TSAR BCAD PA,
o S i ’\“.g N ey prre R
[FRRNHIR SN NI
, DI DAG RTOG GE'I TSIG DON BCU DRUG GO,
-~ N\ AN
GRS E

,ZHES PA LTAR YIN PA'TPHYIR,

There are sixteen such terms, for they are listed in that verse which goes,
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Here are the sixteen terms of logic:

Correct perception; the object considered;

Doubt; necessity; philosophical school;

Parts; logic; establishment;

Debate; statement; refutation; opponent;

False logic; their words; reason; and termination.$

Hay dieciséis que estan enlistados en el verso que dice asi:

Estos son los dieciséis términos de légica:
Percepcion correcta; el objeto considerado;

Duda; necesidad; escuela filosofica;

Partes; logica; institucion; refutacion; oponente;
Logica falsa; sus palabras; razones y terminacion.$

[$The sixteen terms of logic: We have not located the verse here quoted in any other
work. It numbers the sixteen terms differently than other works such as the Tengyur
composition A Detailed Explanation Illuminating All the Ways (Theg-pa thams-cad
snang-bar byed-pa’i bye-brag tu bshad-pa), by the Indian master Subhutighosha (ACIP
digital text TD3907, f. 307a); and other native Tibetan texts such as The Survey of the
Schools of Philosophy (Grub-mtha’) of Changkya Rolpay Dorje (1717-1786) (ACIP
S0060, f. 28b) and Annotations to the Overview of the Perfection of Wisdom, Chapter
One (Phar-phyin spyi-don) by Chuje Ngawang Pelden (b. 1806) (ACIP S0982-1, f. 2a).

($ Los dieciséis términos de logica: No hemos localizado el verso aqui citado en
ningun otro trabajo. Se enumera los dieciséis términos de forma diferente a otros
trabajos, tales como el texto del Tengyur Una detallada Explicacion que llumina Todos
los Caminos (Theg-pa thams-cad snang-bar byed-pa’i bye-brag tu bshad-pa), relizado
por el maestro indio Subhutighosa (ACIP digital text TD3907, f. 307a); y otros textos
tibetanos tales como La investigacion de las Escuelas de Filosofia (Grub-mtha) de
Changkya Rolpay Dorje (1717-1786) (ACIP S0060, f. 28b) y Anoaciones sobre el punto
de Vista de la Perfeccion de la Sabiduria, Capitulo | (Phar-Phyin Spyi-don) escrito por
Chuje Ngawang pelden (b. 1806) (ACIP S0982-1, f.2a).

In these works, “the example” (dpe) comes before “necessity” and before “philosophical
school”; “refutation” and “opponent” are one term as “refutation of the opponent”;
“their words” appears as “rejecting the words” (tsig dor); and “reason” is “false
refutation” (Itag chod)—which again comes to sixteen total terms.]

En estos trabajos “el ejemplo” (dpe) viene antes que la “necesidad” y antes que la
“‘escuela filosofica; “refutacion” y “oponente” son un solo término “refutacién del

oponente”; “sus palabras” aperece como “rechazando las palabras” (tsig dor); y “razén”
es “falsa refutacion” (Itag Chad) que de nuevo da dieciséis términos en total.)
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Now there is a way in which The Seventy Verses on Emptiness takes off from the
seventh chapter of The Root Text on Wisdom, and in which it demonstrates that the
whole way that things work—the way that things grow, or stop, and so on—is all
perfectly correct.

Esta es la forma en la que Los Setenta Versos Sobre el Vacio se basa en el capitulo
séptimo de Texto Raiz sobre Sabiduria y en el cual se demuestra la forma en la que
todas las cosas funcionan (la forma en la que las cosas surgen , permanecen, etc.) es
perfectamente correcto.

x:@gniq'mmz\q
RAB BYED BDUN PA LAS,
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The seventh chapter says,
They have spoken that
The way in which things start,
And the way in which they stay,
And the way in which they end,
Are all the same as a dream,
An illusion, the city of the spirits.

El capitulo séptimo,
Han hablado que
La forma en la que surgen las cosas,
Y la forma en la que permanecen,
Y la forma en la que cesan,

Son todas igual que un suefio,
Una ilusion, la ciudad de los espiritus.

5‘1‘&5‘ Qﬁ& N Rﬁ:@i@l\l éd\ﬁﬂ R’Qﬁﬁ'ﬂ M

SKYE TIG GNAS GSUM RANG BZHIN GYIS MED PAR BSTAN PA NA,

Now suppose the point of these lines is to say that none of these three—starting,
staying, and stopping—exists through any quality of its own.

Ahora supon que el punto de estas lineas es decir que ninguna de estos tres, surgir,
permanecer y cesar; existen por si mismos.

R (R R a A AR B A

KHA CIG ,DE MI 'THAD DE SKYE 'JIG GNAS GSUM RANG BZHIN GYIS MED NA,
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Well in that case someone might make the following objection:

It would be incorrect to say that those three cannot exist through any quality of their
own. Because if they cannot, then they must not exist at all.

Bien, en ese caso alguien podria presentar la siguiente objecién:

Seria incorrecto decir que estos tres no pueden existir a través de ninguna cualidad
propia (existentes por si mismos). Porque si no es asi no podrian existir en absoluto.

And if you are claiming that they do not exist at all, then you are contradicting the
teachings of the sutras themselves, where it is stated that “These three are the qualities
which define a produced thing: the starting of produced things is evident to us; the
stopping of produced things is also evident; and the fact that they stay and then change
into something else is also evident.”

Si estableces que no existen en absoluto, entonces estas contradiciendo las
ensefianzas de los sutras, en donde se dice que “Estas tres son las cualidades que
definen una cosa producida: el surgir produce cosas eso es evidente para nosotros; el

cesar produce cosas eso también es evidente; y el hecho que permanecen y después
cambian a algo diferente también es evidente”.
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And yet there is no such problem, the seventh chapter is replying. Those passages from
sutra were spoken with regard to the three—a starting and a stopping and a staying—
which exist only in name.

Sin embargo no existe tal problema, el capitulo séptimo replica. Aquellos pasajes del
sutra que hablan en referencia a los tres (surgir, cesar y permanecer), establece que
existen solo de nombre.
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The Seventy Verses on Emptiness is making this same point when it says,

Do starting, and staying, and stopping
Exist, or do they not?
Is anything less, or equal, or better?

The Buddhas do say

That they do, and they are;

But only in keeping

With the words of the world.

It is not that they are so

In some way which is absolute.

Los Setenta Versos Sobre el Vacio establece el mismo punto al decir,
¢ Existen o no el surgir, permanecer y cesar?
¢ Hay algo que sea peor, igual o mejor?
Los Budas dicen
Que si, que existe tal cosa;
Pero solamente de acuerdo
Con las palabras del mundo.

No es porque estos existan
De forma absoluta.
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Now there is also the following way in which The Refutation of Argument picks up
from the first chapter of The Root Text on Wisdom, and goes more specifically into how
the system of disproving and proving things is also still quite correct.

Encontramos también la manera en que La Refutacion del Argumento toma al primer

capitulo de La Raiz del Texto de la Sabiduria, y se hace mas especifico en como el
sistema de refutar y probar las cosas es correcto.

NS

RAB BYED DANG PO LAS,
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The first chapter itself states,

The nature of working things
Does not lie in their factors and such.

El primer capitulo establece,

La naturaleza de las cosas que producen efectos
No reside en sus factores o tal.
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These lines are meant to indicate that—because working things do not grow through
any nature of their own—then they cannot exist through any nature of their own.

Estas lineas se escribieron para indicar que; porque las cosas que producen efectos no
crecen a causa de ninguna propiedad natural surgida de si mismas, entonces no
pueden existir a causa de ninguna naturaleza surgida de si mismas.
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This idea could lead someone to make the following objection:

Well then; if it's true that working things don’t have any nature of their
own, then it must be the case that your own words when you say
“Working things don’t have any nature of their own” cannot have any
nature of their own.

Esta idea podria hacer que alguien tuviera la siguiente objecion:
Entonces; si es cierto de que las cosas que producen efectos no poseen
ninguna naturaleza por si mismas, entonces las palabras que dices

cuando estipulas “Las cosas que producen efectos no tienen ninguna
naturaleza por si mismas” no pueden tener ninguna naturaleza propia.
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And if it’s true that these words don’t have any nature of their own, then
it would never be possible to employ these words to disprove that
working things existed through some nature of their own, or to prove that
they didn’t exist through any nature of their own.
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Y si es verdad que estas palabras no tienen ninguna naturaleza propia,
entonces nunca seria posible emplear estas palabras para refutar que las
cosas que producen efectos existen con algun tipo de naturaleza propia o
de probar que no existen a través de algun tipo de naturaleza propia.
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This argument is set forth in The Refutation of Argument with the following lines:

“If it is true that no working thing at all
Possesses any nature of its own at all,
Then your words cannot have any nature either,
And could never refute this nature of things.”

Este argumento se establece en La Refutacion del Argumento en las siguientes
lineas:
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“Si es verdad de que ninguna cosa que produce efectos

No posee ninguna naturaleza propia,

Entonces tus palabras no pueden tener ninguna naturaleza tampoco,
Y nunca podrian refutar la naturaleza de las cosas”.
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The reply given to this objection goes as follows. “If I had made any statement or
assertion in favor of working things existing through some nature of their own, well
then it’s true that the entire way in which I've disproved one thing and proven another
here would be incorrect. But the fact is that I have never made any such statement or
assertion. As such, I am free of this problem you’'ve posed, that my disproving the one
thing and proving the other cannot be correct.”

La replica dada a esta version establece: “Si yo he hecho una aseveracion o afirmacion
a favor de que las cosas que causan efectos existen por algun tipo de naturaleza
propia, entonces es verdad que toda la forma en la que yo he refutado y probado seria
incorrecta. Pero de hecho nunca he realizado tal aseveracion o afirmacién. Por lo tanto
este problema que estableces, en donde estipulas mi refutacion de una cosa y mi
prueba de otra, no puede ser correcta”.
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And this is true because The Refutation of Argument itself says,
If I had made any such assertion,
Then that problem would apply to me.
But since I have made no such assertion,
It doesn’t apply to me at all.
Y esto es verdad porque La Refutacion del Argumento dice:
Si yo hubiera hecho tal aseveracion,
Entonces ese problema se aplicaria a mi.

Pero al no haber hecho esa aseveracion,
No aplica en mi de ninguna forma.
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And it is further true because the remaining sections of The Refutation of Argument
continue on to explain the remainder of the response here.

Y aun es mas verdadero porque en las otras secciones de la Refutacion del Argumento
continua explicando el recordatorio de la respuesta.
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Now it is true that The Sixty Verses on Reasoning do teach that the wisdom which is
free of two extremes is the path which takes us to liberation, for this same text states the
following;:

Those who think that things exist

Cannot ever be liberated.

Those who think that they don’t exist

Can never escape this circle of pain.

Great ones though reach complete liberation,
For they understand perfectly how it is

That some things do exist,

While other things do not.

Es verdad que Los Sesenta Versos Sobre Razonamiento ensefan que la
sabiduria que esta libre de los dos extremos es el sendero que nos conduce a la
liberacion, este mismo texto establece lo siguiente:

Aquellos que piensan que las cosas existen
Nunca podran ser liberados.

Aquellos que piensan que no existen

Nunca podran escapar de de este ciclo de dolor.
Los Grandes alcanzan la completa liberacion,
Porque entienden perfectamente como

Algunas cosas existen

Mientras otras no.
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And the text moreover states,

Those who think that things exist

Pass on to the higher realms.

Those who think that things don’t exist
Pass on to the lower realms.

Those who totally comprehend

The way that these things really are
Avoid thinking in either way,

And so they come to freedom itself.

Y el texto afnade:
Aquellos que piensan que las cosas existen
Se van a los reinos superiores
Aquellos que piensan que las cosas no existen
Se van a los reinos inferiores.
La forma en que las cosas realmente son

Evita pensar como estos dos
Asi que alcanza la libertad por si misma.
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It is the case as well that The String of Jewels teaches that this type of wisdom is both

the path that enables us to reach liberation and the path which allows us to reach
omniscience.
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El texto ElI Collar de Joyas también nos ensefia que este tipo de sabiduria, es el
sendero que nos permite tanto alcanzar la liberacion, asi como el logro de la
omnisciencia.
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And this is true because The String of Jewels itself says,

As long as you grasp to the parts of yourself,
Then you will grasp to yourself as well.

And as long as you grasp to yourself,

You'll continue to collect then karma as well,
And because of it too take birth.

Y esto es cierto porque El Collar de Joyas dice:

En tanto te aferres a las partes de ti mismo,

También de aferraras a ti mismo.

Y en la medida que te aferres a ti mismo,

Continuaras acumulando karma,

Y como consecuencia de esto también seguiras tomando renacimientos.
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These three ways have no beginning;
They have no end, nor even a middle.$
And so this circle of fire,

The cycle of pain in which we live,
Continues to spin, like a pinwheel,
Perpetuated by causes and factors
That support each one the other.

[$These three ways: The “three ways” here are explained by Master Jayananda in The
Explication of “Entering into the Middle Way,” Section One (ACIP digital text TD3870-
1, ff. 71b-72a) as referring to the grasping, collection of karma, and rebirth just
mentioned.]

Estos tres caminos no tienen principio;

No tienen fin, ni siquiera tienen en medio.$
De tal forma que este circulo de fuego,

El ciclo de dolor en el que vivimos,

Se mantiene girando, como un pinwheel,
Perpetuado por sus causas y factores
Sosteniéndose el uno al otro.

($Estos tres caminos: Los “tres caminos” explicados por el Maestro Jayananda en La
Explicaciéon de “Entrando al Camino Medio” Seccién Uno (ACIP texto digital TD3870-1
ff. 71b-72a) cuando se refiere al aferramiento, coleccion de karma, y renacimiento tal y
COmo se menciono).
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This thing has neither of those two natures;$
Neither does it display any one

Of the three different times either.

As such, this grasping to ourselves

Will end, and when that happens

Then karma and rebirth end as well.

[$Master Jayananda, in the same work (ff. 72a-72b), explains that “this thing” refers to
the cycle of pain, and the impure parts that make us up. They possess neither a nature
of coming from themselves, nor a nature of coming from something else.]

Esto no tiene ninguna de las dos naturalezas;$
Tampoco muestra ninguno

De los tres diferentes tiempos.

De tal forma que este aferramiento a uno mismo
Finalizara, y cuando esto suceda

El Karma y el renacimiento también finalizaran.
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($EI Maestro Jayananda, en el mismo trabajo (ff. 72a-72b), explica que “esto” se refiere
al ciclo de dolor, y a las partes impuras que nos conforman. No poseen ni la naturaleza
de provenir de si mismas, ni la naturaleza de provenir de algo mas).
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If you have any hope at all

Of achieving matchless enlightenment
For yourself or for the world,

Then you will need to have

Its root, the Wish for Buddhahood—
Firm as the king of every mountain$—
Along with compassion that reaches
As far as limitless space itself,

And the wisdom that falls

Into neither of the two.$$

Si tienes algun tipo de esperanza

De lograr la iluminacién sin par

Para ti mismo y para el mundo,

Entonces necesitas tener

Su raiz, el deseo para el logro de la budeidad
-Firme como el rey de cada montafia $-
-Junto con la compasion que abarca

Tanto como el espacio infinito,

Y la sabiduria que no cae

En ninguno de los dos extremos.$$

[$King of every mountain: Referring to Mount Meru, the mythical center of the world.
$$Neither of the two: That is, wisdom which never falls into the two extremes of
believing either that things exist in and of themselves, or that—if they do not exist this
way—then they cannot exist at all.]

($Rey de cada montafia: Se refiere al Monte Meru, el centro mitico del mundo.
$$Ninguno de los dos: Esto es, la sabiduria que nunca cae en los dos extremos de

creer que las cosas existen por si mismas, o que, si es que no existen de esta manera,
no existen del todo.)
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Someone might ask the following question:

So you have described then the way in which our Protector, Nagarjuna, presents the
suchness of profound dependent origination through both scriptural authority and
logical reasoning. How then have those who follow this Master made this same
presentation? And whose commentary do we follow when we seek to explain our own
position?

Alguien podria hacer la siguiente pregunta:

Asi que has descrito la forma en que nuestro protector, Nagaryuna, presenta la talidad
de profunda originacion dependiente desde un punto de vista de autoridad
hermenéutica y de razonamiento légico. Entonces, ¢ Como aquellos que siguen a este

maestro realizan esta misma presentacién? ;Y de quien son los comentarios que
seguimos cuando buscamos explicar nuestra propia posicion?
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There is a certain way in which Master Aryadeva presented the unique position of the
Protector, Nagarjuna, as far as both the profound side of the teachings and the far-
reaching side of the teachings.

Existe una forma particular en la que el Maestro Aryadeva presenta la posicion especial
del Protector Nagarjuna, tanto desde su punto de vista profundo de las ensefanzas y
desde el punto de vista del gran alcance de las ensefianzas.
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That is, he composed The 400 Verses of the Yogi's Way$—setting forth both the
profound and the far-reaching sides of the teachings, but without explicitly denying the
views of the Independent Group.

Esto se refiere a que compuso Los 400 Versos del Camino del Yogui $ - estableciendo
el punto de vista profundo y de largo alcance de las ensefianzas, pero sin negar
explicitamente los puntos de vista del Grupo Independiente.

[$The 400 Verses of the Yogi’'s Way: A number of Tibetan works (such as the
commentary by Je Tsongkapa on the secret practice of Lo Diamond—Hevajra—at 55350
f.78a), clarify that the “Yogi’s Way” mentioned here does not refer to the Mind-Only
School, but rather to the path of the bodhisattva practitioner in general.]

($Los 400 Versos del Camino del Yogui: Algunas obras tibetanas (como por ejemplo el
comentario de Je Tsongkapa sobre la practica secreta de Lo Diamante — Hevajra — en
S5350f.7a), clarifica que el “Camino de Yogui” mencionado aqui no se refiere a la
escuela de Solo-Mente, sino mas bien al sendero del practicante bodhisattva en
general.)
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Those who followed after him considered Master Aryadeva as much an authoritative
source as the Protector, Nagarjuna, himself. And so these two masters came to be
known as “The Masters of the Original Classics of the Middle Way.”

Aquellos que lo siguieron después de considerar al Maestro Aryadeva siendo una
fuente autoritativa tal como lo es el Protector Nagarjuna. De tal forma que estos dos

maestros fueron conocidos como “Los Maestros de los Clasicos Originales del Camino
Medio”.
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Now there is also a way that, subsequent to this, Master Buddhapalita commented
upon the true intent of the realized Father and Son.$

También existe otra forma subsecuente a esto, el Maestro Budhapalita comento sobre
el verdadero propdsito de los realizados Padre e Hijo.$

[$Realized Father and Son: Meaning Arya Nagarjuna and Master Aryadeva.]

($Realizados Padre e Hijo: Significa Arya Nagarjuna y Maestro Aryadeva).
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He interpreted the true intent of the realized Father and Son as being that of the
Consequence Group. That is, he did explicitly refute the idea that working things could
exist through some nature of their own. He furthermore clarified the way in which it is
possible for one to use a statement of logical consequence to gain an intellectual
realization that working things cannot exist through some nature of their own.

El interpreto el verdadero propdsito de los realizados Padre e Hijo como siendo parte
del Grupo Consecuencialista. Esto significa que explicitamente refuto la idea que las
cosas que funcionan pudieran existir a través de alguna naturaleza propia. Y fue mas
alla clarificando la forma en la que es posible usar las afirmaciones de la l6gica
consecuencialista, para lograr la realizacion intelectual de que las cosas no pueden
existir a causa de algun tipo de naturaleza propia.
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To do this, he composed Buddhapalita’s Commentary, and thus became the originator
of the Consequence School.

Para hacer esto, el compuso el Comentario de Budhapalita y por lo tanto fue el que
origino la Escuela Consecuencialista.
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Then too there is the way in which, subsequent to that, Master Bhavaviveka interpreted
the true thought of the realized Father and Son.

De esta misma manera fue como subsecuentemente el Maestro Bhavaviveka interpretd
el verdadero pensamiento de los realizados Padre e Hijo.
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This Master first undertook an extensive refutation of the way in which Master
Buddhapalita had interpreted the true intent of these two as following the Consequence
Group. He interpreted then their ultimately true intent as being that of the Independent
Group.
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Primero, el Maestro establecié una extensa refutacion con respecto a la forma en la
que el Maestro Budhapalita habia interpretado el verdadero propdsito de estas dos
como lo presentaba el Grupo Consecuencialista. Finalmente interpreto el propdsito
ultimo y verdadero como siendo parte del Grupo Independiente.
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Master Bhavaviveka wrote original works such as The Essence of the Middle Way, and
its autocommentary entitled The Blaze of Reasoning. He also composed commentaries
upon the works of others—such as The String of Wisdom Lights, an explication of The
Root Text on Wisdom. In so doing, he became the originator of the Independent School.

El Maestro Bhavaviveka escribi6 trabajos originales tales como La Esencia del Camino
Medio y su autocomentario titulado El Resplandor del Razonamiento. También
compuso comentarios basados en trabajos de otros autores, tales como El Collar de
Luces de Sabiduria, una explicacion del Texto Raiz de Sabiduria. Y al hacerlo se
convirtié en el fundador de la Escuela Independiente.
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And the master Jnyanagarbha also interpreted the true intent of the realized Father and
Son as being that of the Independent School, for he did so in writing The Two Truths
and its autocommentary.
Y el maestro Jnyanagarbha también interpreto la verdadera intencion de los realizados

Padre e Hijo como perteneciendo a la Escuela Independiente escribiendo Las Dos
Verdades y su autocomentario.

A\ ~ N4 - A ~~
ﬁ@g&'ﬁ'@'@é’v\mg&ﬁq'qzm&m:mgm'gm'ﬁqmm'
DE'TRJES SU ZHI 'TSO YAB SRAS DANG, 'PHAGS SENG GNYIS KYIS DGONGS PA
(N N N~

E’fg:ﬂ{]mnqémwg'ﬂ

JILTAR BKRAL BA'TTSUL YOD DE,
Now there is also the way in which, even later, Master Shantarakshita and his spiritual
son$—and the pair of Master Vimuktisena and Haribhadra—interpreted this true

intent.

[$Master Shantarakshita and his spiritual son: The “spiritual son” here is Master
Kamalashila.]

Existe también la forma en la que mas tarde el Maestro Shantarakshita y su hijo
espiritual$ - y los maestros Vimuktisena y Haribhadra — interpretaron esta intencién
verdadera.

($El maestro Shantarakshita y su hijo espiritual: El “hijo espiritual” en este contexto es
Kamalashila.)
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First there was interpreting the true intent of the realized Father and Son as being that
of the section of the Middle-Way School which follows more the Way of the Yogis. This
was done by presenting nominal reality in keeping with the beliefs of those who follow
the Yogi’s Way. That is, it was asserted that the mind is able to know itself in the
moment, and that outer objects don’t really exist.

Primero fue la interpretacién del verdadero propésito de los realizados Padre e Hijo
como siendo parte de la seccién de la Escuela del Camino Medio que sigue de manera
preponderante el Camino de los Yoguis. Esto fue hecho presentando la realidad
nominal sustentada por la creencia que establece el Camino de los Yoguis. Esto se
refiere a que la mente es capaz de conocerse a si misma momento a momento y que
los objetos externos realmente no existen.
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And this is true because Master Shantarakshita composed The Ornament on the Middle
Way, along with its autocommentary; while Master Kamalashila wrote Light on the
Middle Way and the three versions of Steps of Meditation: the middle one and the ones
that go before and after it.

Y esto es verdadero porque el Maestro Shantarakshita compuso El Ornamento en el
Camino Medio, junto con sus autocomentarios; en tanto que Kamalashila escribi6 La
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Luz en el Camino Medio y las tres versiones de Pasos de la Meditacion: el de en medio
y los que le siguieron a este.
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It’s further true because the pair of Arya Vimuktisena and Master Haribhadra
commented upon the true intent of the root text of The Ornament of Realizations as
belonging to the Independent School. This they did in the two “Great Commentaries”
and similar works.

Y sigue siendo verdadero porque Arya Vimuktisena y el Maestro Haribhadra
comentaron que el verdadero intento del texto raiz del Ornamento de Realizaciones

como perteneciente a la Escuela Independiente. Esto lo hicieron en los dos “Grandes
Comentarios” y en otros trabajos similares.
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Now there is the following way in which the glorious Chandrakirti commented upon
the true intent of the realized Father and Son.

También existe la siguiente forma en la que el glorioso Chandrakirti comento sobre la
verdadera intencion de los realizados Padre e Hijo.
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The first thing he did was to completely disprove all the supposed problems brought up
by Master Bhavaviveka when he presented his extensive refutation of Master
Buddhapalita.

Lo primero que hizo fue desaprobar todos los supuestos problemas presentados por el
Maestro Bhavaviveka cuando presento su refutacion extensa del Maestro Budhapalita.
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He then interpreted the true intent of the realized Father and Son as being that of the
Consequence School, exactly as Master Buddhapalita had originally done.

Después interpreto la verdadera intencion de los realizados Padre e Hijo como siendo
parte de la Escuela Consecuencialista, exactamente como el Maestro Budhapalita
originalmente habia hecho.
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And this is true because he composed Entering the Middle Way and its
autocommentary—his own original works—and expositions on the works of others
such as Clear Words (a commentary to The Root Text on Wisdom); A Commentary to
the 400 Verses; and A Commentary to the Sixty Verses on Reasoning.

Y esto es verdad el compuso Entrando al Camino Medio y su autocomentario siendo

estos sus trabajos originales, ademas de algunas otras exposiciones de trabajos de
otros autores.
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Now there are eight different classical commentaries to The Root Text on Wisdom. And
this is true because there are the commentaries written by The One Beyond All Fear;
Devasharma; Sunashri; Gunamati; Sthiramati; Buddhapalita; Chandrakirti; and
Bhavaviveka.

Existen ocho comentarios clasicos diferentes del Texto Raiz Sobre Sabiduria. Y esto es
verdad porque hay comentarios escritos por El Que Ha Ido Mas Alla De Todo Miedo;

Devasharma; Sunashri; Gunamati; Sthiramati; Budhapalita; Chandrakirti; y
Bhavaviveka.

%‘g&«'ﬁqtqmqm&‘qﬁn}&x'ﬁﬁ'g'@&'::‘qﬁm'iq“{ﬁ'
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Now the idea that the “Beyond All Fear” commentary here is an autocommentary to
The Root Text on Wisdom is incorrect.

Ahora, la idea de que el comentario “Mas Alla de Todo Miedo* es un autocomentario de
Raiz Sobre Sabiduria es incorrecta.
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And this is true because the text of this very same commentary quotes The 400 Lines to
prove a point, when it says:

Aryadeva is making this same point when he says,
It is extremely rare to have
Someone to listen, and something
To listen to, and someone to speak.
And that is why, to put it briefly,
This cycle of pain neither has an end
Nor has no end.

Y esto es verdad porque el texto de este mismo comentario cita al Las 400 Lineas para
probar un punto, al decir:

Aryadeva establedce el mismo punto cuando dice:
Es extremadamente raro tener
A alguien a quien escuchar, y algo
Que escuchar, y a alguien a quien hablar.
Para decirlo brevemente, esta es la razén

Por la que este ciclo de dolor no tiene un principio
Ni un fin.
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And it's moreover true because there are a great many sections in The Root Text on
Wisdom which this commentary simply fails to explain.

Y es aun mas verdadero, porque hay una gran cantidad de secciones en El Texto Raiz
Sobre Sabiduria que este comentario falla en explicar.
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And it’s further true since both the autocommentary$ and Clear Words contain
numerous sections that utilize the better sections of Master Bhavaviveka’s
commentary—whereas they fail to quote even a single word of Beyond All Fear.
[$The autocommentary: Meaning the autocommentary to Entering the Middle Way.]
Y es verdad porque mientras que el autocomentario$ y Palabras Claras contienen
numerosas secciones que utilizan las mejores partes del comentario del Mestro

Bhavaviveka, mientras que no citan ni una sola palabra de Mas Alla de todo Miedo.

($EI autocomentario: Significa el autocomentario de Entrando al Camino Medio.)
v v —_— v v\v v“v v v v v v _— v v
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Now to present the position which we ourselves accept, we are only going to use one of
these eight commentaries; and that is Entering the Middle Way, along with the
autocommentary.

Ahora para presentar la posicidon que nosotros aceptamos, solo vamos a usar uno de
estos ocho comentarios; el Entrando al Camino Medio y su autocomentario.

ﬁ’“"Ei'%'“"MN'”'§'&ﬁ/ﬁ'§@'§""“’%" @agﬂ.
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And we are going to do so because the glorious Chandrakirti learned The Root Text on
Wisdom directly from the protector Nagarjuna; and because he is a being of truth who
grasped its meaning totally.

Y vamos a usar este porque el glorioso Chandrakirti aprendid el Texto Raiz sobre
Sabiduria directamente del protector Nagarjuna; y porque es un ser de verdad que
adquirio el significado total de este texto.

a~a A\ -~ A\
E RS AIRAE TR AN
JOBO'TDBU MA BDEN GNYIS LAS,

N N N N g N
EabARISRINGRINAEY
,STONG NYID GANG GIS RTOGS SHE NA,
1RR 'q:'q{qq&rmz\rog:'z:@q'max
,BDE BAR GSHEGS PAS LUNG BSTAN PAT,

' Q ~ N SN
[ENHFRRG N NFARAA]
,CHOS NYID BDEN PA GZIGS PA YI,

v '\/ v v v vA

P ERECEE ERRG]

, KLU SGRUB SLOB MA ZLA GRAGS YIN,

54



ﬁmz\m%ﬁna'&azqw

,DE LAS BRGYUD PATMAN NGAG LA,

[NRNFN AR T AE5 N5

,SANGS RGYAS YOD KYI GZHAN DU MIN,

[GRAT
,ZHES DANG,

And this is true because Lord Atisha, in his Two Truths, makes the following statement:

Now you may ask whether there was anyone
Who actually realized emptiness.

The answer is that there was a disciple

Of Nagarjuna whose coming

Was foretold by Those Gone to Bliss,

And who saw reality, the truth.

And this was Chandrakirti.

Within the instructions passed down

From him lies perfect enlightenment,

But nowhere else will you find it.

Y esto es verdad porque el Sefior Atisha en sus Dos Verdades hace la siguiente
afirmacion:

Ahora podras preguntar si hay alguien

Que realizo el vacio.

La respuesta es que hubo un discipulo

De Nagarjuna cuya venida

Fue profetizada por Aquellos que se Han Ido a la Bienaventuranza,
Y que vio la realidad y la verdad.

Y este fue Chandrakirti.

Dentro de las instrucciones

Dadas por el, reside la perfecta iluminacion,

En ningun otro lado las encontraras.
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And this is further true because The Lamp of [llumination says,

It was Chandrakirti—the one who received from Nagarjuna confirmation of his grasp of
the ideas of the two levels taught by every Buddha, and who was an extension of that
Lord of a Secret World, the glorious Warrior of Diamond—who went on to explain it,
step by step.

Y esto es verdad porque La Lampara de la lluminacion dice,

Fue Chandrakirti -el que recibié de Nagarjuna la confirmacién de su comprensién de las
ideas de estos dos niveles ensefiados por todo Buda y que era la continuacion del
Sefior del Mundo Secreto y de glorioso Guerrero del Diamante- el que lo explico paso
por paso.
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GYI BRGYUD PAS NI MA YIN NO, ,ZHES GSUNGS PA'TPHYIR,
And it’s finally true because the master scholar Kelden Drakpa says as well,

These were disciples of Nagarjuna who were each taught by him directly; it's not the
case that they received the transmission through others.

Y esto es finalmente verdadero porque el académico Kelden Drakpa también dice,

Estos fueron discipulos de Nagarjuna que recibieron instruccion directa de el; no es el
caso, que hayan recibido la transmisién de otros.
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Now someone may make the following claim:

It can’t be true that the glorious Chandrakirti was a direct disciple of the protector
Nagarjuna. And this is true because Clear Words includes that part which says, “After
some great length of time, the texts that the Protector had composed—as well as his
circle of disciples—declined, so that nowadays the positions expressed in the texts are
no longer clear.”

Sin embargo, alguien podria argumentar:

No puede ser verdad que el glorioso Chandrakirti fuera discipulo directo del protector
Nagarjuna. Y esto es asi porque Palabras Claras incluyen la parte que dice “ Después
de un gran periodo de tiempo, los textos que el protector compuso —asi como su circulo
de discipulos - declinaron, de tal forma que las posiciones expresadas en estos textos
ya no son claras.”
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But there’s no such problem. All this quotation means is that—during the latter part of
the Protector’s life—the general transmission of his texts, and the number of his
students, declined slightly. As such there is no contradiction.

Pero tal problema no existe. Todo lo que esta cita dice es que, durante la ultima parte
de la vida del Protector, la transmision de sus textos y el numero de sus estudiantes
declinaron un poco. De tal forma que no hay contradiccion.
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Now one may ask the following question: “So we understand now that we will be
following Entering the Middle Way and its autocommentary in our task of setting forth
the suchness of profound dependent origination. What exactly though is the ‘middle
way’ that we'll be entering into; and how will we be ‘entering into” it?”
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Ahora se podria hacer la siguiente pregunta: “Entendemos ahora que seguiremos el
texto Entrando al Camino Medio y su autocomentario en nuestro reto de establecer la
talidad de la profunda originacion dependiente. ;Qué es entonces el “camino medio” al
que vamos a entrar y como vamos a “entrar” en el?”

A RIRY PV P 2 o S g g > S
Ok S SR N T LIESEL L AN
DBU MA LA SGRAS BRJOD RIGS KYI SGO NAS DBYE NA, RJOD BYED TSIG GI DBU
v v gt v '\/ v Q' v v N
R 53R BRg e
MA DANG, BRJOD BYA DON GYI DBU MA GNY]IS,

The “middle way” can be divided, if only nominally, into two different “middle ways”:
into the words used to express the middle way, and into the middle way which is the
subject of those words.

El “camino medio” puede ser dividido, si bien solo nominalmente, en dos diferentes

“caminos medios”: de acuerdo a las palabras que usamos para expresar el camino
medio y de acuerdo al camino medio que es el sujeto al que estas palabras se refieren.
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And this is true because, for the former, there are both the sutras and the classical
commentaries of the middle way. The first of these consists of those sutras which are
literal, such as the more extensive, medium-length, and briefer presentations of the
perfection of wisdom. The second consists of works such as the Collection of Six Texts
on Reasoning.
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Y esto es verdad porque, porque para los predecesores existen los comentarios
sutricos y clasicos del camino medio. El primero de estos consiste en aquellos sutras
que son literales, tales como los de extension larga, media y presentaciones cortas de
la perfeccidn de la sabiduria. El segundo consiste en los trabajos tales como la
Coleccion de los Seis Textos Sobre Razonamiento.

g gl YL, “ydif - SR . W o
EgHPgaaesyvaEs g §asg
BRJOD BYA DON GYI DBU MA LA YANG SGRAS BRJOD RIGS KYI SGO NAS DBYE
v Q' v v v v v v v v v v
R SCRLE SRR CEE NG

NA, GZHI DBU MA LAM DBU MA 'BRAS BU DBU MA DANG GSUM,

Now the “middle way” in the form of what these books talk about can also be divided
(again, only nominally) into three types: foundation middle way; path middle way; and
result middle way.

Ahora, el “camino medio” en la forma en la que estos libros lo exponen también puede
ser dividida (nuevamente, solo de forma nominal) en tres tipos: fundacién del camino
medio; sendero del camino medio; y el resultado del camino medio.
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And this is so because the fact that no object has any nature of its own is the
“foundation” middle way.

Y esto es asi porque el hecho de que ningun objeto tenga naturaleza propia es la
“base” del camino medio.
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Moreover, something like the uninterrupted part of the path of seeing for a listener who
is in the direct perception of this “foundation” middle way would be an example of
“path” middle way.

Mas aun, algo como la parte ininterrumpida del sendero del ver para los “escuchas” es

que estan en la percepcion directa de esta “base” de tal forma que el camino medio
sera un ejemplo de “sendero” del camino medio.
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And finally, something like the nirvana of a listener where nothing is left is an example
of “result” middle way.

Finalmente, algo como el nirvana de un “escucha” en donde nada queda es un ejemplo
de “resultado” camino medio.
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Among all these different kinds of “middle way,” the middle way we are talking about
when we speak of “entering the middle way” is the middle way in the form of the
words used to express it.

Dentro de todos estos diferentes tipos de “camino medio”, el camino medio del que

estamos hablando en “Entrando al Camino Medio” es el camino medio en la forma de
palabras que usamos para expresarlo.

61



DE YANG DBU MA'TBSTAN BCOS LA BYED PA YIN TE, DBU MA RTZA BA SHES
-~ AN
TR AR UL

RAB LA BYED PATPHYIR,

And this is true because the “middle way in the form of words” referred to here is the
“classical commentary on the middle way,” which itself refers to The Root Text on
Wisdom.

Y esto es verdad porque el “camino medio en forma de palabras” que se hace
referencia aqui es el “comentario clasico sobre el camino medio”, que se refiere al
Texto Raiz sobre Sabiduria.
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And this is true because the autocommentary says,

I wanted to compose Entering the Middle Way in order to “enter into” the classical
commentary on the middle way; and so...

Y esto es verdad porque el comentario dice,

Yo quise componer Entrando en el Camino Medio para poder “introducirme” al
comentario clasico sobre el camino medio; y tal....
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And this is true because, in both the autocommentary and in Clear Words, Master
Chandrakirti mentions each of the other five texts from the collection of six by their
individual name, whenever he quotes them to prove a point. But when he quotes The
Root Text on Wisdom, he simply says, “And The Middle Way says...”

Y esto es verdad porque, en ambos el autocomentario y Palabras Claras, el Maestro
Chandrakirti menciona cinco textos de la coleccion de seis por su nombre, cada vez

que los citaba para probar un punto. Pero cuando el cita el Texto Raiz sobre sabiduria,
el simplemente dice, “Y el Camino Medio dice...”
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As for how we enter into this middle way, the text of Entering the Middle Way “enters
into” The Root Text on Wisdom in two different ways. And this is true because it enters
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into the work from both the profound side of the teachings and the far-reaching side of
the teachings.

Y con respecto a como entramos al camino medio, el texto de Entrando al Camino
Medio “entra” al Texto Raiz sobre la Sabiduria en dos formas diferentes. Y esto es

verdad entra en este trabajo desde el lado profundo de las ensefianzas y desde el
punto de vista de largo alcance de las ensefianzas.
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Now as for how the commentary enters into the text from the profound side of the
teachings, someone may come and make the following claim:

The Root Text on Wisdom never presents the nature of deceptive reality and ultimate
reality in any extensive way; whereas Entering the Middle Way does enter into these
two quite extensively.

Ahora, en lo que respecta a como los comentarios entran al texto desde el lado
profundo de las ensefanzas, alguien podria venir hacer la siguiente argumentacion:

El Texto raiz sobre Sabiduria nunca presenta la naturaleza de la realidad engafiosa y la
realidad ultima de manera extensa; mientras que Entrando en el Camino Medio lo
realiza de forma extensa.
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But that’s completely incorrect, because on this point The Root Text on Wisdom is ever
so much more detailed than Entering the Middle Way: it presents emptiness with an
infinite variety of logical arguments.

Pero esto es completamente incorrecto, porque en este punto el Texto Raiz sobre
Sabiduria es mucho mas detallado que Entrando en el Camino Medio: presenta el
vacio con una infinita variedad de argumentos logicos.
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According to our position, there is a way that Entering the Middle Way enters into The
Root Text on Wisdom through the profound side of the teachings. And this is true first
because the former “enters” the latter by presenting eight unique characteristics that
distinguish the highest school from the lower schools. Secondly, it allows a person to
gain a firm realization that it would be incorrect to interpret the ultimate intention of
The Root Text on Wisdom as being that of the Mind-Only School.

De acuerdo a nuestra posicién, hay una forma en la que Entrando al Camino Medio
entra en el Texto Raiz sobre Sabiduria a través del lado profundo de las ensefanzas. Y
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esto es verdad porque el primero entra al segundo presentando ocho caracteristicas
unicas que distinguen las escuelas superiores de las inferiores. Por otro lado, permite a
la persona obtener una firme realizacion, de tal forma que seria incorrecto interpretar a
la intencién ultima del Texto Raiz sobre Sabiduria como siendo parte de la Escuela
Solo-Mente.
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Now the first is true, for the following reasons. Emptiness—in the sense that everything
from form on up is empty of any real existence—does appear in the classical
commentary on the middle way; but it is not found in the classical commentaries of the
schools from the Mind-Only on down.

Esto primero es verdad, por las siguientes razones. El vacio —en el sentido de que toda
forma esta vacia de existencia real- aparece en el comentario clasico del camino
medio; pero no es hallado en los comentarios clasicos de las escuelas de Solo-Mente
hacia abajo.
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PA MAN CHAD KYI GZHUNG NAS MI 'BYUNG BAS,

In the same way, ideas such as the position that neither foundation consciousness nor
the ability of the mind to know itself in a single moment exist at all (with this position
taken from the more basic position that they have no nature of their own) are distinctive
positions that are not found in the major texts of the schools from the Independent
Group on down.

De esta misma forma, ideas tales como la posicion de que ni la conciencia base ni la
habilidad de la mente de conocerse a si misma en un momento dado existe (con esta
posicion tomada de una mas basica de que no tienen ninguna naturaleza por si misma)

son posiciones distintivas que no son encontradas en los textos importantes del grupo
independiente hacia abajo.
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Thus it is that Entering the Middle Way comments upon the true intent of The Root
Text on Wisdom by presenting the distinctive features that are unique to the highest
school.

Asi que, los comentarios de Entrando en el Camino Medio sobre el verdadero propdsito
del Texto Raiz sobre Sabiduria al presentar estas caracteristicas distintivas son unicas
a las escuelas mas elevadas.
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DE YANG YIN TE, 'GREL PA LAS, LUGS 'DI NI THUN MONG MIN PA'O ZHES
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And this is true because the commentary says, “Sages must come to see the truth of the
statement “This is a unique system.””

[$ The quotation is found in The Autocommentary to “Entering the Middle Way,” ACIP
T3862, f. 347a.]

Y esto es verdadero porque el comentario dice, “Los santos deben venir a ver la verdad
de la afirmacion “este es un sistema unico”.

($ Esta cita se encuentra en el Autocomentario de “Entrando en el Camino Medio”,
ACIP T3862,f.347a.)
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And it is also true because, as Master Chandrakirti says: “Because they haven’t realized
this one thing, they have rejected this profound object. And so—in order to
demonstrate that the commentary presents suchness in a completely unmistaken way—
I am composing this work, Entering into the Commentary on the Middle Way.”

Y esto es verdad porque el Maestro Chandrakirti dice: “Porque no han realizado esto,
rechazan este objeto profundo. Asi que —para demostrar que el comentario presenta a

la talidad de forma completa y sin error- Compongo este trabajo, Entrando en el
Comentario del Camino Medio”.
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And this is moreover true because he says,

Classical commentaries other than the classical commentary on the middle way fail to
explain this thing called “emptiness” in an unerring way.
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Here in our text we are using a system of explanation which incorporates responses to
earlier objections; and the way here that we explain emptiness is—in that same way—
something that is lacking in the other classical commentaries. This is something we
hope the wise will perceive.

Aqui en nuestro texto, estamos usando un sistema de explicaciéon que incorpora
respuestas a objeciones hechas anteriormente; y la forma en la que explicamos el
vacio aqui es —de la misma forma- algo que falta en otros comentarios clasicos. Esto es
algo que esperamos que los inteligentes (sabios) percibiran.
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There is also a way in which Entering the Middle Way “enters” into the true intent of
The Root Text on Wisdom by helping people come to a firm realization that it would be
incorrect to interpret the latter work as one that belongs to the Mind-Only School.
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And this is true because Entering the Middle Way “enters into” explaining the meaning
of The Root Text on Wisdom first by refuting, quite successfully, the general idea of
something growing from something else: the idea that a result that existed by definition
could grow from something other than it—that is, from a cause that also existed by
definition. And it undertakes this refutation, more specifically, by expressing the
position of the Mind-Only School and then refuting it.

Y esto es verdad porque Entrando en le Camino Medio “entra” en la explicacién del

significado del Texto Raiz sobre Sabiduria primero al refutar con mucho éxito, la idea
general de algo que crece de algo mas: la idea de que un resultado que existe por
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definicion puede crecer de algo diferente a el —esto es, que surge de una causa que
también existe por definicidn. Y conlleva esta refutacién, mas especificamente, al
expresar la posicion de la Escuela Solo-Mente y después refutarla.
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And then it goes on to demonstrate how—nonetheless—all the workings of cause and
effect are perfectly reasonable; but only in a way established through terms and
projections.

Continua después con la demostracién de como, no obstante, todos los trabajos de

causa y efecto son perfectamente razonables; solo es asi, desde el punto de vista en el
que se establecen a través de términos y proyecciones.

305 By By Rpaprad gy sraragay
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And this is true because Clear Words says, “If you want to understand how things are
projected in dependence on other things, you should refer to Entering the Middle
Way.”

Y esto es verdad porque Palabras Claras dice, “Si quieres entender como las cosas
son proyectadas en dependencia de otras cosas, te debes de referir a Entrando al
Camino Medio”.

RGYA CHE BA'T'JUG TSUL LA, KHA CIG ,RTZA BA SHES RAB THEG CHEN GYI
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Now as for how Entering the Middle Way “enters into” The Root Text on Wisdom by
way of the far-reaching side of the teachings, someone may come and make the

following claim:

The Root Text on Wisdom can’t be a classical commentary that belongs to the greater
way.

Ahora, en lo que respecta a como Entrando al Camino Medio “entra” al Texto Raiz de la
Sabiduria a través de las ensefianzas de largo alcance, alguien tal vez venga y haga la
siguiente refutacion:

El Texto Raiz de la Sabiduria no puede ser un comentario clasico que pertenezca al
gran camino.
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And this is true, first of all, because here in this context the distinction between the
greater and lesser ways is not drawn upon the basis of whether or not one has
perceived a more subtle form of emptiness.

Y esto es verdad, primero que nada porque en el contexto de la distincion entre los

caminos grande y pequeio, esta no se establece sobre la base del grado de sutileza de
la percepcioén del vacio
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And, secondly, The Root Text on Wisdom takes as its explicit, principal subject matter
only one of those two sides of the teaching—the profound side and the far-reaching
side; for it takes only the profound side this way, and not the far-reaching side.

Y por otro lado, el Texto Raiz sobre Sabiduria toma como su tema principal y explicito
solo uno de estos dos aspectos de la ensefianza que son, el lado profundo y el de largo
alcance; toma solo el lado profundo y deja de lado el de largo alcance.
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And yet it is true that this classical commentary is in fact uniquely a work of the greater
way. And this is true, first of all, because it presents emptiness by way of a nearly
infinite number of proofs for emptiness.

Y sin embargo es verdad que este comentario clasico es de hecho un trabajo unico del
gran camino. Y esto es asi, porque presenta al vacio a través de infinitas formas y
pruebas.
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And this is true, secondly, because we present emptiness this way exactly in order to
guide those who belong to that special family of people: those of the greater way.

Por otro lado, esto es verdad, porque presentamos el vacio de esta forma para guiar a
aquellos que pertenecen a esta familia especial de gente: a los del gran camino.
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Now those of the lower way and those of the higher way are completely equivalent, in
the sense that in order to reach freedom or omniscience they must definitely perceive
subtle emptiness directly.

De esta forma el camino mas bajo y aquellos del camino mas alto son completamente

equivalentes, en el sentido de que para poder alcanzar la libertad o la omnisciencia
definitivamente se debe percibir el vacio sutil de manera directa.
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Those who belong to the lower way though, who only need to achieve freedom, do so
simply by perceiving, and accustoming themselves to, emptiness in just an abbreviated
way.

Aquellos que pertenecen al camino menor, que solo necesitan alcanzar la libertad, lo
realizan al percibir y al acostumbrarse al vacio de una forma abreviada.
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Those of the greater way, on the other hand, are trying to reach the state of omniscience;
and to do so they must perceive and accustom themselves to emptiness by means of a
nearly infinite number of logical presentations.

Por otro lado, aquellos del gran camino, estan tratando de alcanzar el estado de
omnisciencia; y para lograrlo deben percibir y acostumbrarse al vacio a través de casi
un infinito niumero de presentaciones logicas.
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And this is true because the auto commentary says,
This is so because the teachings of the greater way, in order to clarify the
lack of a self to all things, undertake to present this same reasoning in an
extensive way.

Y esto es verdad porque el autocomentario dice,
Esto es asi porque las ensefianzas del gran camino, para poder clarificar

la carencia de ser de todas las cosas, se avocan a presentar este mismo
razonamiento de forma extensa.
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In the way of the listeners, though, the lack of self to things is presented
only in an abbreviated way, and nothing more.

En el camino de los escuchas, si bien la carencia de ser de las cosas es
presentada, esta solo se presenta de forma abreviada.
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RANG LUGS LA, RGYA CHE BA'TSGO NAS 'TUG TSUL YOD DE,
According to our own system, there is the following way in which Entering the Middle

Way “enters into” The Root Text on Wisdom through the far-reaching side of the
teachings.
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De acuerdo a nuestro sistema, existe una forma a través de la cual “Entrando en el
Camino Medio “ entra al Texto Raiz sobre Sabiduria y esto se hace a través del lado de
largo alcance de las ensefanzas.
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Entering the Middle Way explains the path which The Root Text on Wisdom presents—
the path for perceiving the various levels of the profound. But it does so by bringing in
the three qualities of an ordinary person; the ten levels of a realized person; the level of
the final goal; and the three bodies of an enlightened being, along with their
enlightened activities. It also covers the transition between the fifth and the sixth levels.

Entrando en el Camino Medio explica el sendero que el Texto Raiz sobre Sabiduria
presenta —el sendero para percibir los varios niveles de profundidad. Y realiza esto al
hacer referencia a las tres cualidades de una persona ordinaria; los diez niveles de una
persona realizada; el nivel de la meta final; y los tres cuerpos de un ser iluminado, junto
con sus actividades iluminadas. También cubre la transicién entre el nivel quinto y
sexto.
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In so doing, it presents the various levels of stillness—the very essence of meditative
concentration—and also the various levels of the extraordinary vision of emptiness,
which investigates the true nature of the two different ways in which things lack any
quality of their own. And it does so drawing on additional material presented in The
String of Jewels and other works of the Collection on Reasoning. This then is how
Entering the Middle Way “enters into” The Root Text on Wisdom through the far-
reaching side of the teachings.

Al hacer esto, presenta los variados niveles de quietud —la esencia de la concentracion
meditativa- y también los varios niveles de la visidn extraordinaria (vipashyana) del
vacio, que investiga la verdadera naturaleza de las dos formas diferentes en las que las
cosas carecen de cualidades por si mismas. Y lo hace a través de presentar material
adicional contenido en El Collar de Joyas y otros trabajos como la Coleccion sobre
Razonamiento. De esta forma es como Entrando al Camino Medio “entra en” el Texto
Raiz sobre Sabiduria a través del lado de largo alcance de las ensefianzas.
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ZER NA,

Now suppose someone comes again and makes the claim, “The Root Text on Wisdom
doesn’t present the far-reaching side of the teachings.”

Ahora supongamos que alguien viene y argumenta, “El Texto Raiz sobre Sabiduria no
presenta el lado de largo alcance de las ensefianzas”.
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But isn’t it the fact that this text does present the far-reaching side of things? Because
isn’t it the fact that the main thing it presents, and presents explicitly, is the
foundation—meaning the basic nature of all things; and the various steps of the path we
must travel; and the result of this path: the level of an enlightened being.

¢No es un hecho que este texto presenta el lado de largo alcance de las ensefianzas?
Esto es asi porque,¢,no es un hecho? que el tema principal que presenta explicitamente
es la fundacién —siendo esta la naturaleza basica de todas las cosas; y los varios pasos
del sendero que uno debe recorrer; y el resultado de este sendero: alcanzar el nivel de
un ser iluminado.

~ QA QA ~ ~

R EAN TR AEE PN AR IR YR RN RARA

DE RNAMS RANG BZHIN GYIS MED CING THA SNYAD DU YOD PA DNGOS
A T SN

QY& RYE IR TS AR A N RS AL

BSTAN BSTAN BYA'I GTZO BOR BYAS NAS BSTAN PA'T PHYIR,

79



And this is true because the main subject it speaks about, and speaks about explicitly, is
how all of these things lack any nature of their own, and yet still exist nominally.

Y esto es verdad porque el principal tema del que habla explicitamente, trata de como
todas las cosas carecen de naturaleza propia, y sin embargo existen nominalmente.
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And that too is true, because The Root Text on Wisdom sets forth—by incorporating
answers to arguments by the other side—how it is that all of these things can, on the
one hand, be devoid of any nature of their own; but on the other still exist, if only
nominally.

Y esto también es verdadero porque el Texto Raiz sobre Sabiduria lo establece, al
incorporar las respuestas a los argumentos contrarios y en como todas estas cosas

pueden, por otro lado carecer de cualquier tipo de naturaleza propia y sin embargo
existir, aunque solo sea nominalmente.

v v v v \ v 'Q v v\v Q' v “v“ v v
NEFWRE TGN TN FH IR AU TR
GZHAN YANG RTZA BA SHES RAB KYIS RGYA CHE BA'l LAM GYI RIM PA
SRRy

BSTAN PAR THAL,

And it is moreover the case that The Root Text on Wisdom presents the far-reaching
steps of the teaching.
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Y este también es el caso, de que el Texto Raiz sobre Sabiduria presenta los pasos del
lado de largo alcance de la ensenhanza.

S W - e S Voo Voo, S e
ARFRAQRTFATIH TN NFAR AN AN T|GH A

DE'l CHED DU BYA BA'l GDUL BYA DES MDO DANG DGONGS 'GREL GZHAN LA
NAERUTA FRURRE SN FR AR AN P Rar2r

MA BRTEN PAR DE NYID LA BRTEN NAS RGYA CHE BA'TLAM GYI RIM PA

\/ v v Q'Q v\

AN FN AR PR

RTOGS NUS PATPHYIR TE,

And this is true because the disciple for whom this particular text was specifically
designed will be able to achieve the far-reaching steps of the path by relying on this one
work alone—without having to use any other sutra or commentary at all.

Y esto es verdad, porque el discipulo para el cual este texto especificamente esta
disenado, sera el de lograr los pasos del lado de largo alcance del sendero basandose
solo en este texto, sin tener que usar ningun otro comentario o sutra.

e N I R EEEE SRR

MNGON RTOGS RGYAN GYI CHED DU BYA BA'T GDUL BYA DES MDO DANG
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DGONGS 'GREL GZHAN LA MA BRTEN PAR, DE NYID LA BRTEN NAS ZAB PA
~ QA a” SN A\ A~ ~

SRy ARET R YAV iR EY

DANG RGYA CHE BA'TPHYOGS GNYIS KYI NANG NAS, ZAB MO'I PHYOGS DE
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YANG RTOGS NUS PA'TPHYIR,

And this is true because that particular disciple for whom The Ornament of Realizations
was specifically designed can use that one work to achieve (from among the two sides
of the teachings, the profound and the far-reaching) the steps of the profound side of
the teachings, without having to rely on any other sutra or commentary at all.

Y esto es verdad, porque este discipulo en particular para el cual El Ornamento de
Realizaciones estuvo especificamente disefado puede usar ese trabajo para lograr
(desde los dos lados de la ensefianza, el profundo y el de largo alcance) los pasos del
lado profundo de las ensefianzas, sin tener que usar ningun otro comentario o sutra.
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GZHAN YANG, DES RGYA CHE BA'TLAM GYI RIM PA BSTAN PAR THAL, RIGS

~ QA Q.

FNaTEE FA YA R R IR UK T RN

TSOGS GZHAN NAS BSTAN PA'TRGYA CHE BA'I LAM GYI RIM PAS KHA

~ _Qa~” QA ~FA~

ARV AN FR AR YNV IZE IRATE T INE

BSKANGS NAS RGYA CHE BA'TPHYOGS BSTAN BYA'T GTZO BO BYAS NAS
v “v“ '\

AFH NRGRP]

BSTAN PA'TPHYIR TE,

And it is moreover true that The Root Text on Wisdom presents the far-reaching steps
of the path; because it in fact takes the far-reaching side of the teachings as its principal
subject matter, supplementing its presentation with steps of the far-reaching path taken
from other texts of the Collection on Reasoning.
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Y aun es mas verdadero que el Texto Raiz sobre Sabiduria presenta los pasos del
sendero de largo alcance; porque de hecho toma a las ensefianzas del largo alcance
como su tema principal, dandole a su presentacion los pasos del sendero de largo
alcance tomados de otro texto de la Coleccion sobre Razonamiento.

Dy A S o R R TN AN
RN AR N ARN TR Srqz\! qEH FNIYF AN N a Qa
DBU MA 'TUG PA 'DIS RIGS TSOGS GZHAN NAS BSTAN PA'T SO SO SKYE BO'l
~~ a~ N ~ N\ A N\
SN A NN AR FH AR UKL 2R WA QM IFRAT
CHOS GSUM LA SOGS PATRGYA CHE BA'TLAM GYI RIM PAS KHA BSKANGS

-~ S A QA &~
NAS, RTZA SHES LA ZAB PA DANG RGYA CHE BA'TPHYOGS GNYIS KYI SGO
N\ 8~ - A N

FNRARARN N AT A REA| N YX]

NAS DE'T DGONGS PA 'GREL BA LA 'JUG PA'TPHYIR,

And this is true because the present text—Entering the Middle Way—“enters into” its
explanation of the true intent of The Root Text on Wisdom, through both the profound
and far-reaching sides of the teaching by supplementing its presentation with material
from other texts of the Collection on Reasoning, adding points such as the three
qualities of an ordinary being.

Y esto es verdad porque el presente texto Entrando en el Camino Medio “entra” en su
explicacion de la verdadera intencidén del Texto Raiz sobre Sabiduria, a través de los
aspectos profundos y de largo alcance de la ensefianza enriqueciendo su presentacion
con material de otros textos de la Coleccidén de Razonamiento, afiadiendo los puntos
tales como las cualidades de un ser ordinario.
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KHO NA RE, DES RGYA CHE BATPHYOGS MA BSTAN PAR THAL, RNAM BSHAD
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DGONGS PA RAB GSAL LAS, RTZA SHES LAS ZAB MO'I PHYOGS MA GTOGS
RGYA CHE BA'TI THEG CHEN GYI KHYAD CHOS MA BSTAN KYANG, ZHES
A N\
MYRN ALY

GSUNGS PA'TPHYIR,

Now suppose someone comes and makes the following claim:

But isn’t it true that it’s not the case that The Root Text on Wisdom presents the far-
reaching side of the teachings? Because isn’t it the case that The Treatise which
[lluminates the True Thought itself says, “The Root Text on Wisdom does present the
profound side of the teachings, but does not go further to elucidate the specific features
of the greater way: the far-reaching side of the teachings.”$

[$Treatise which Illuminates the True Thought: This of course is the very work by Je
Tsongkapa being commented upon by Kedrup Tenpa Dargye (f. 3b).]

Ahora supon alguien viene y argumenta:

Pero ¢,no es cierto que el Texto Raiz sobre Sabiduria presenta el aspecto de largo
alcance de las enseflianzas? Porque el Tratado que llumina el Verdadero Pensamiento
dice,”El Texto Raiz sobre Sabiduria presenta el lado profundo de las ensehanzas, pero
no profundiza mas para elucidar los aspectos especificos del gran camino: el aspecto
de largo alcance del las ensefianzas”.$

[$Tratado que llumina el Verdadero Pensamiento: Este por supuesto es el trabajo de
Tsongkapa comentado por Kendrup Tenpa Dargye (f. 3b).]
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RNAM BSHAD RIGS PA'TRGYA MTSO LAS KYANG DE DANG MTSUNGS PAR
v AvQ v\ v v

MRV WY I

GSUNGS PA'TPHYIR ZER NA

Moreover, the treatise called Ocean of Reasoning says the same thing.$
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[$Ocean of Reasoning: A commentary by Je Tsongkapa upon The Root Text on Wisdom
itself, found at S5401.]

Mas aun, el tratado llamado Océano de Razonamiento dice lo mismo.$

[$ Océano de Razonamiento: Un comentario de Je Tsongkapa sobre El Texto Raiz
sobre Sabiduria encontrado en S5401.]
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SKYON MED DE, DETDON RTZA BA SHES RAB KYIS ZAB PA DANG RGYA CHE
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RAYAN BN T FR GN F S AA YA FRA IS
BA'TPHYOGS GNYIS KYI NANG NAS RGYA CHE BATPHYOGS DNGOS BSTAN
O T v 17 R YT SN Vog SN
AN AT ARG G R Y AR RE WE WAL
BSTAN BYA'T GTZO BOR BYAS NAS MA BSTAN PA'TDON YIN PA'TPHYIR,
And yet there’s no such problem, because all this means is that—from among the profound and
the far-reaching sides of the teachings—The Root Text on Wisdom does not make its

presentation by taking, as its explicit principal subject matter, the far-reaching side of the
teachings.

Sin embargo no existe tal problema, porque todo lo que significa es que, de entre los
lados profundo y de largo alcance de las ensefianzas, El Texto Raiz sobre Sabiduria no
hace esta presentacion tomando como su principal tema de estudio, el lado de largo
alcance de las ensefanzas.

A~ -~ (2N (N - QA
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RIN CHEN 'PHRENG BA'TDAR t1IK LAS, DE YANG GTAN LA DBAB BYATGTZO
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BO'TDBANG DU BYAS PA YIN PA'TPHYIR, GZHAN DU NA RTZA BA SHES RAB
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KYIS THEG PA CHEN POTLAM GYI RIM PA RGYAS PAR BSTAN PA DBU MA LA
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TUG PAS BSGRUBS PA'TPHYIR, ZHES GSUNGS PA'TPHYIR,
Moreover, The Extensive Commentary on “The String of Jewels” says,
And that’s true because that was only said with reference to the principal point being
made. It’s true furthermore because Entering the Middle Way in fact goes about
demonstrating how The Root Text on Wisdom presents the steps of the path of the

greater way in extensive detail.$

[$Extensive Commentary on “The String of Jewels”: An explanation of Arya
Nagarjuna’s work by Gyaltsab Je Darma Rinchen (1364-1432), found at S5427, £. 3b.]

Mas aun, El Comentario Extenso sobre “El Collar de Joyas” dice,
Y esto es verdad porque solo se dijo en referencia al punto principal que se establece.
Es verdad porque “Entrando en el Camino Medio” de hecho se avoca a demostrar

como “El Texto Raiz sobre Sabiduria”, presenta con mucho detalle los pasos del
sendero del gran camino.

a\rﬁ’xngrqar\.qéqsa.ﬁg&g.g.q. @N'XQ'N@ﬁ'Q'

MDOR BSDU NA, 'DIR 'TUG BYA'I DBU MA DE RTZA BA SHES RAB LA BYED PA
T

DANG,

To summarize, the points we’ve made here are true, for the following reasons. First of
all, the “middle way” being entered into here is The Root Text on Wisdom.

Para resumir, los puntos que hemos establecido aqui son verdaderos, por las
siguientes razones. En primer lugar, el “camino medio” en el que se entra aqui, es El
Texto Raiz sobre Sabiduria.

v \/ v v v v Q' \/ v v v v \Q' V v v
AN RSN AEA W AF NN NA RN AW FJRRFRA D
BSTAN BCOS "JUG PA BRTZAMS PA'T DGOS PA YANG RTZA SHE'T DGONGS PA
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MTHAR THUG SEMS TZAM DU 'GREL DU MI RUNG BA LA NGES PA BRTAN PO
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Al

RNYED PA DANG,

And the purpose for which this classical commentary, Entering the Middle Way, was
composed is, first, to allow us to come to a firm understanding of how it would be
incorrect to interpret the ultimate intent of The Root Text on Wisdom as being,
ultimately, the teachings of the Mind-Only School.

Y el propdsito para el cual el comentario clasico “Entrando al Camino Medio® fue
compuesto, para permitirnos llegar a un firme entendimiento de como seria incorrecto

interpretar la finalidad de El Texto Raiz sobre Sabiduria como siendo en ultima
instancia, ensefanzas de la Escuela Solo Mente.

AN QA ~
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RANG RGYUD PA MAN CHAD DANG THUN MONG MIN PA'TKHYAD CHOS
~ Aa_ Q. __Aaa

FRNN G NI AREE WS AR L

NAMS SHES PAR BYA BA'T CHED YIN PA'TPHYIR,

And the second purpose was to allow us to learn the unique, distinctive features which
differentiate the highest part of the Middle-Way School from the schools of the
Independents on down.

Y el segundo propdsito fue permitirnos aprender las Unicas y especificas caracteristicas

que diferencian la parte mas elevada de la Escuela del Camino Medio de otras
escuelas a partir de la Independentista hacia abajo.

TR AQAr AN R BR N ENN LN FNAYEA LR YTAR|
RANG 'GREL LAS, DE NYID MA RTOGS PAS ZHES GSUNGS PA'TPHYIR DANG,

All this, furthermore, is reflected in the autocommentary in the lines that include,
“Because they haven’t realized this one thing...”

Todo esto se refleja en el autocomentario, en las lineas que dicen “Porque no han
realizado esto en especifico....”
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And moreover, Clear Words says,

There will be some who have doubts; who, because (they don’t understand) the true
intent of the work, will think to themselves: “What part of this book is written literally?
And what part of it is written with some other point in mind?”$

Y mas aun Palabras Claras dice,

Habra algunos que tengan dudas; quienes (a causa de que no entienden) el verdadero
propésito del trabajo, pensaran para si mismos. “; Que parte de este libro esta escrito
literalmente?” y “; Qué parte esta escrita con algun otro propésito en mente?” $

SN S S arrr S YN D
TRENFTEH G5 N9RTVI[AA{IN I
GANG ZHIG BLO GZHAN [zhan] PA NYID KYIS DRANG BA'TDON GYIS [gyi]
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There are certain sections where one should realize that what seems to
be literal should rather be taken figuratively. And some people, due to
the weakness of their intellect, will entertain some uncertainty about the
two; or simply misunderstand them completely. The Master, in order to
correct these ideas both through logic and scriptural authority, has
undertaken to compose the classical commentary on the middle way.

Hay ciertas secciones en las que aquello que parece literal se deben tomar de manera
figurativa. Algunas personas a causa de de su débil intelecto estaran confusas acerca
de las dos; o simplemente las entenderan mal. El Maestro, para corregir a través de la

l6gica y de la autoridad de las escrituras, se ha avocado a componer el comentario
clasico sobre el camino medio.

TD3860 £.13b
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DNGOS DANG, JI LTAR BRTZAMS PA'l TSUL DANG, BSTAN BCOS BRTZAMS PA'l
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DGE BA BSNGO BA DANG BZHI LAS,

Here is the second step from above: separate explanations of selected portions of
Master Chandrakirti’s text. Here we proceed in four stages: the offering of praise which
serves as a vehicle for undertaking the composition of the commentary; the actual body
of the commentary which is then composed; comments on how the text was composed;
and a dedication of the good deed of having composed the text.

Este es el segundo paso: explicaciones separadas de porciones seleccionadas del
texto del Maestro Chandrakirti. Aqui procedemos en cuatro etapas: el ofrecimiento de
alabanzas que sirve como vehiculo para desarrollar la composicion del comentario; el
cuerpo del comentario es entonces compuesto; los comentarios en el como el texto fue
compuesto; y una dedicacion de la buena obra de haber compuesto el texto.

~~ A _anan_sN”_ a7\~ ~ S\~ 8\~
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PA DANG, DE LA SO SOR PHYE NAS PHYAG 'TSAL BA GNYIS,

The first of these has two parts of its own: honoring great compassion without dividing
it, and then honoring great compassion with dividing it.

Esto primero tiene dos partes: honrar a la gran compasion sin dividirla y honrar a la
gran compasién dividiéndola.
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DANG PO DE 'CHAD PA LA, NYAN THOS SANGS RGYAS 'BRING RNAMS THUB
AR FN 1§V

DBANG SKYES, ,ZHES PA NAS,

Here we will explain the first. It is found in the verse,

Aqui explicaremos la primera. En el verso dice,
y%’a’&'Nr:z\r'@N’@:’;&z\rg@ﬁq:ﬁ&x
,NYAN THOS SANGS RGYAS 'BRING RNAMS THUB DBANG SKYES,
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,BYANG CHUB SEMS NI RGYAL SRAS RNAMS KYI RGYU,

DESDE AQUI SE REPITE LO DE ARRIBA
ﬁ:’if"%'qasﬁ'mm1'55'15&'«:&'@&'@:5&&@@
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The first is explained in the verses from “Listeners and the mid-level Buddhas are born
from those Lords of the Able” and continuing up to the verse that begins with “At the

very beginning then I sing the praises of compassion, for love, and only love, was said
to be like the seed for the excellent crops of the Victors.”$

$[These are the opening verses of Entering the Middle Way (ACIP digital text TD3861, f.
201b); they read in full as follows:

El primero es explicado en los versos “Oyentes y Budas de nivel medio (Pratiekabudas)
nacen de los sefiores del Capaz” y continua con el verso que comienza “Al comienzo
cuando canto las alabanzas de compasion por amor y solo amor, se dice que es como
la semilla para los excelentes cultivos de los Victoriosos”.$

$[Estos son los primeros versos de Entrando en el Camino Medio (ACIP texto digital
TD3861,f. 201b); a continuacion se presenta el texto completo:

y%’a’&'N:A\r'@N’@:’;&z\rg@ﬁq:ﬁ&x
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,BYANG CHUB SEMS NI RGYAL SRAS RNAMS KYI RGYU,

Listeners and the mid-level Buddhas
Are born from those Lords of the Able;
And Buddhas themselves

Take their holy birth from bodhisattvas.
The causes for the children of the Victors
Are the attitude of compassion;

The mind that transcends duality;

And the Wish for total enlightenment.

Oyentes y Budas de nivel medio

Nacen de de los Senores del Capaz;

Y los Budas mismos

Tienen sus santos nacimientos de los bodhisattvas.
Las causas para los nifios de los Victoriosos

Son la actitud de compasion;

La mente que trasciende la dualidad;

Y el deseo por la iluminacion total.

HASTA AQUI TERMINA LA REPETICION
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,DE PHYIR BDAG GIS THOG MAR SNYING RJE BSTOD PAR BGY],

At the very beginning then
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I sing the praises of compassion,

For love, and only love, was said to be
Like the seed for the excellent crops
Of the Victors; like the water

That makes them grow;

Like the years of ripening it takes

For them to become

A thing we can partake of.]

Al comienzo

Canto las alabanzas de compasion,

Por amor y solo amor, se dice que

Es como las semillas de los excelentes cultivos
De los Victoriosos; como el agua

Que los hace crecer;

Como los afios que se requieren para que maduren
Y se conviertan
En aquello que podemos compartir.”

q%&m"ﬁaasgmmx'ﬁ:‘ﬁ:’:"@&'nﬁqm"@q'%x%q
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YI, ZHES PA'T BAR GSUNGS,

7

The second is explained in the verses that include “Who begin by thinking ‘Me,
entranced by the idea of a self”; up to “The bodhisattvas see these beings as flickering,
and devoid of having any real nature.”$

$[The full lines read as follows (from the same work, f. 201b):
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Lo Segundo es explicado en los versos que incluyen “Que empieza pensando “Yo”,
entranpado en la idea de un ser’; hasta” El bodhisattva ve estas cosas como
inconsistentes y carentes de naturaleza real”.$

$ (Todas las lineas se leen como sigue (del mismo trabajo, f. 201b):
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I bow down to the state of mind

That feels compassion for living beings:
For those who begin by thinking “Me,”
Entranced by the idea of a self;

And then find themselves

Attached to things—to the “My”’;

And continue then like a water wheel,
Helplessly turning, on and on.

Me postro ante el estado mental

Que siente compasion por los seres vivientes:
Para aquellos que empiezan pensando “Yo”,
Ofuscados por la idea de un ser;

Y luego atando cosas a el,

Girando irremisiblemente

Como un molino de agua una y otra vez.
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The bodhisattvas see these beings
As flickering, and devoid
Of having any real nature—

Like a moon shimmering on the water.]

El bodhisattva ve estas cosas

Como titilando inestablemente y carentes
De cualquier naturaleza real

Como una luna reflejada en el agua.)
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Now as for the first of the two above, there is a specific reason why the author directly
praises great compassion, without directly praising the listeners, self-made Buddhas,
and children of the Victors who are directly mentioned in other classical commentaries
as the object of both the traditional praise and obeisance.
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Asi como el primero de los dos anteriores, hay una razén especifica del porque el autor
alaba directamente la gran compasién, sin alabar especificamente a los oyentes, budas
autorrealizados y a los hijos de los Victoriosos los cuales estan directamente
mencionados en otros comentarios clasicos como objetos de alabanza y obediencia.
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And this is true because he wanted us to realize that great compassion—the desire to

protect living beings from anything that would hurt them—is the root of every high

spiritual quality.

Y esto es cierto porque el queria que nos diéramos cuenta que la compasion, decir el
deseo de proteger a los seres vivientes de todo aquello que los darie, es la raiz de toda
alta cualidad espiritual.
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This compassion is the root of every higher spiritual quality; this is true because both
listeners and self-made Buddhas are born from the Lords of the Able Ones; and the
Lords of the Able Ones are born from bodhisattvas; and bodhisattvas in turn are born

from three different causes; and two of these causes, at last, are born from love: from
great compassion.
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Esta compasion es la raiz de cualquier cualidad espiritual elevada; esto es verdad
porque los Oyentes y los Budas autorrealizados nacen de los Sefiores de los Capaces;
y los Sefores de los Capaces nacen de los bodhisattvas; los bodhisattvas nacen de
tres diferentes causas, y dos de ellas nacen del amor; de la gran compasion.
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And this is true because the autocommentary says:

I wanted to show, at the very beginning, that there was one thing that was
worthy of being praised even by the perfectly enlightened Buddhas, and
the bodhisattvas. And this one thing is the Lady of Conquest; great
compassion; the first and most excellent cause of the Buddhas themselves;
that one thing which protects, forever, every single one of the infinite
number of living beings chained within this prison of the cycle of life.
And this then is why I wrote those two verses that include the words,
“Listeners and the mid-level Buddhas are born from those Lords of the
Able...”$

$[Found at folio 220a of the autocommentary, TD3862.]

Y esto es verdad porque el autocomentario dice:

Quiero mostrar que desde el principio mismo hubo una cosa digna de ser
alabada aun por los Budas perfectamente iluminadas y por los
bodhisattvas. Y esto es la Dama de la Conquista; la gran compasion; la
causa primera y de mayor excelencia de los Budas; lo que protege para
siempre a cada uno del infinito numero de seres vivientes encadenados
dentro de la prision del ciclo de la vida. Y eso es por eso que escribi estos
dos versos que incluyen las palabras, “Los oyentes y los budas de nivel
medio nacen de los Sefiores de los Capaces ...."$

B8 AR ERARRAN 'Q@KN ﬁ@ﬁ?ﬁ%ﬂf\
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'KHRUNGS TSUL DE JILTA BU ,
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You may ask, “If it's true that listeners and self-made Buddhas take their holy birth
from the Lords of the Able Ones, then just how is it that they take this birth?”

Podrias preguntar, “Si es verdad que los Oyentes y los Budas autorealizados toman su
santo nacimiento del Sefior de los Capaces, ¢ de que forma lo hacen?
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GNYER BA'T GANG ZAG NYAN THOS YIN ZHING,

A “listener” is someone of the lesser way, who strives primarily to put a final end to the
truth of suffering and the truth of the source of suffering, all for their own sake.

Un “oyente” es alguien de un camino inferior, que se esfuerza para poner fin a la
verdad del sufrimiento y a la verdad de la fuente del sufrimiento, para su propio
beneficio.
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And there’s a reason why they are called “listeners” (Tibetan: nyentu). It’s because they
go to the One Gone Thus and listen (nyen) to the teaching on profound dependent
origination from him, and then go and report it to people who aspire to this teaching;
they help them to hear (tu) this teaching.

Y hay una razén del porque son llamados “oyentes” (Tibetano: nyentu). Es por que van
con el Asi Ido y escuchan (nyen) de el, las ensefianzas sobre la profunda originacién
dependiente, para después ir con la gente que aspira a estas ensefianzas; les ayudan
a escuchar (tu) estas ensefanzas.
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Now it is true that there’s a way in which they help others to hear a teaching, because

they help others hear teachings like “This is how I did it; I will never see another

rebirth,” reporting just how these teachings were given.

Es verdad que existe una forma de ayudar a oir las ensefianzas, porque es de ayuda
que los seres oigan ensefianzas tales como “Es asi como lo hice; Nunca mas volveré a
ver otro renacimiento”, reportando como estas ensefianzas fueron dadas
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The Sanskrit equivalent for “listener” —which is shravaka—also applies to the idea of
“one who listens and proclaims what they have heard.” And there is a reason why,
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with reference to this fact, the term “one who listens and proclaims” is applied to
listeners.

El equivalente sanscrito para “oyente” -también llamado shravaka- implica a si mismo la
idea de “aquel que escucha y proclama lo ha escuchado”. Y hay una razén del porque,
en referencia ha este hecho, el termino “aquel que escucha y proclama” es aplicado a
los oyentes.
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And this is that they are given this name because they do listen to the teachings on the

path and final result of the greater way, and then proclaim these teachings to other types
of people: to those of the greater way who aspire to this path and goal.

Y se les da este nombre porque escuchan a las ensefianzas del sendero y del
resultado final del gran camino, para después proclamar estas ensefianzas a otros
tipos de gente; a aquellos del gran camino que aspiran a este sendero y meta.
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And this is true because the Holy Dharma of the White Lotus says,

O Savior, today we have become your listeners,
And now we shall proclaim, perfectly,

That highest enlightenment.

We will echo and spread the word

Of this enlightenment;

And so we will become, in a sense,

Your unworthy listeners.

Y esto es verdad porque El/ Santo Dharma del Loto Blanco dice;

Oh salvador, hoy nos hemos convertido en tus oyentes,
Y proclamaremos perfectamente,

Esa alta iluminacion.

Haremos eco y correremos la voz

De esta iluminacion;

Y nos convertiremos en cierto sentido,

En tus indignos oyentes;

B3 NN 5 B3 JN g% 95 iU\!ﬁ NN'&EAR
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Now just because the word “listener” is applied to someone, that doesn’t mean that it
applies to them in its literal sense.

Ahora, solo porque la palabra “oyente” es aplicada a alguien, eso no significa que se
les aplica en sentido literal.
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And this is true because there are listeners in the formless realm to whom the word
“listener” can be properly applied, but not its literal sense.

Y esto es verdad porque hay oyentes en el reino de la no forma para los que la palabra
“oyente” puede ser aplicada apropiadamente, pero no en su sentido literal.
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For example, the expression “born of the lake” can properly be applied to a lotus that

has grown in a dry spot, even though it doesn’t describe that particular lotus in a literal
sense.

Por ejemplo, la expresion “nacido del lago” puede ser aplicada con propiedad a un loto
que ha crecido en un area seca, aunque no describa a ese loto en particular desde un
punto de vista literal.
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Now there do exist cases where bodhisattvas listen to the teachings on the path and
goals of the greater way from Those Who Have Gone That Way and teach them to
others, but this doesn’t make them “those who listen and proclaim.”

Ahora bien, también existen casos en donde los bodhisattvas escuchan las ensenanzas
sobre el sendero y las metas del gran camino de Aquellos que Han Ido por este
Camino y lo ensefian a otros, pero esto no los hace del tipo de “aquellos que escuchan
y proclaman”.

NYAN THOS KYIS GZHAN LA SGROG PA TZAM YIN GYI RANG NYID KYIS RJES
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Listeners only proclaim what they have heard to others; they have no ability to put this
into proper practice themselves.

Los oyentes solo proclaman lo que han escuchado; no tienen habilidad de poner estas
ensenanzas en forma de practicas apropiadas.
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As such, the expression “one who listens and proclaims what they hear” applies to
them as an actual name; whereas “one who listens and proclaims what they hear”
would only be applied to a bodhisattva informally, and only insofar as they resembled
the others.

De tal forma que la expresién “aquel que escucha y proclama aquello que escucha” se
aplica a ellos como un nombre; mientras que “aquel que escucha y proclama aquello
que escucha” solo podra ser aplicado a un bodhisattva informalmente y solo en tanto
se asemeje a los otros.
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Now some say that the expression “highest enlightenment” refers to the enlightenment
of the greater way, whereas the second “enlightenment” mentioned refers to the
enlightenment of the lower way.

Algunos dicen que la expresion “la mas alta iluminacion” se refiere a la iluminacién del
gran camino, mientras que la segunda “iluminacién” que se menciona se refiere a la del
camino inferior.

106



“' v\ v v 'Qv '\ '\ 'QV v v v

N2 R IR FAY A IR TIREIY

MI 'THAD DE, BYANG CHUB PHYI MA THEG CHEN GYI BYANG CHUB TU
8~ ~ N S NI N ~ AN

RER AR FE N R BE T AR A IR NAYR]

BGROD PAR BYED PA'TTHEG CHEN GYI LAM LA BYED PA'TPHYIR,

But this is incorrect, because the second “enlightenment” mentioned refers to the path
of the greater way, which enables you to travel to the enlightenment of the greater way.

Pero esto es incorrecto, porque la segunda iluminacion mencionada se refiere al
sendero del gran camino, que te permite viajar hacia la iluminacion del gran camino.
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Now a person of the middle track who aspires primarily to that deep state of peace

where they have—only for their own sake—destroyed the truths of suffering and the
source of suffering within them is what we call a “self-made Buddha.”

Ahora bien, a la persona del camino medio que aspira primariamente al estado de paz
profunda, en donde (y solo para su beneficio) se destruyen las verdades del sufrimiento
y las causas del sufrimiento dentro de si mismo se le llama “Buda autorrealizado”.

R AR R NRA FNARR GV RER WA WK N FNT
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SKAD DOD BUDDHA ZHES PA DE,
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Now as for the expression “mid-level Buddhas” [sangye dring], the Sanskrit word for
sangye here is “Buddha.”

Para la expresion “Budas de nivel medio” (sangye dring), la palabra sanscrita para
sangye es “Budda”.
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The point is that the Sanskrit word buddha can apply to a number of things: to becoming
enlightened; to the opening of a lotus; to waking up from sleep; and to comprehending

something.

El punto aqui es que la palabra sanscrita buda puede aplicarse a varias cosas: alcanzar
la iluminacién; el abrir de un loto; el despertar de un suefo; el comprender algo.
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And if you add the word tattva to buddha, then what you come up with is “one who
comprehends thusness.”

Y si afiades la palabra tattva o buddha entonces lo que resulta es “aquel que
comprende la talidad’.
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RANG RGYAL DE KHO NA NYID KHONG DU CHUD PA'TRTOGS PA LA GNAS PA
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Self-made Buddhas then are people who have reached a middle-level position of
realization in their comprehension of thusness, and so really the phrase should have
been translated that way —translating it as “mid-level Buddhas” doesn’t quite fit.

Los budas auto realizados son gente que han alcanzado una realizacion de nivel medio
en su comprension de la talidad, de tal forma que la frase debid ser traducida de esa
manera, traducirla como “Budas de nivel medio” no encaja muy bien.
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Now there is a reason why we can say that self-made Buddhas might be “mid-level.”
And this is true because, first of all, they have been able to maintain their practice of the
two collections for a relatively longer period than the listeners have.

Existe una razén por la que podemos decir que los budas autorealizados podrian ser
llamados de “nivel medio”. Y esto es verdad porque primero que nada, han logrado
mantener su practica de las dos colecciones por un periodo de tiempo relativamente
mas largo que os oyentes.
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TSOGS GNYIS KHYAD PAR CAN DANG, SEMS CAN THAMS CAD LA DMIGS PA'T
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But they don’t possess qualities like having reached an extraordinary level of the two

collections; nor the high compassion that is focused towards every living being; nor the

ability to know all things—and this places them lower than Buddhas and bodhisattvas.
As such, they are “mid-level.”

Pero no poseen cualidades tales como el logro de un nivel extraordinario de las dos
colecciones; tampoco la gran compasién que se enfoca en todos los seres vivientes; no
poseen la habilidad de conocer todas las cosas y esto los situa por debajo de los Budas
y bodhisattvas. Por lo tanto son de “nivel medio”.
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And this is true because the autocommentary says,
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This is true because they are far superior to listeners in the high level to
which they have been able to take both their merit and wisdom.

Y esto es verdad porque el autocomentario dice:

Es verdad porque son por mucho superiores a los oyentes del nivel alto,
que han sido capaces de tomar su merito y sabiduria.
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RNAM PA THAMS CAD MKHYEN PA LA SOGS PA MED PAS,

But they lack qualities such as the collection of merit and wisdom; and
high compassion; and omniscience.

Pero carecen de las cualidades de las colecciones de merito y sabiduria;
de la gran compasién; y de la omnisciencia
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This then makes them lower than totally enlightened Buddhas, and
bodhisattvas. And so this is why they are “mid-level.”

Esto los hace inferiores a los Budas totalmente iluminados, y a los
bodhisattvas. Por esto se les llama de “nivel medio”.
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And it is true that self-made Buddhas lack any extraordinary form of the two
collections. Once something is an extraordinary form of the two collections, then it
must always act as a unique cause for a specific result: the dharma body. And the fact
is that no unique cause for the specific result of the dharma body exists in the
mindstream of a self-made Buddha.

Es verdad que los budas auto realizados carecen de cualquier forma extraordinaria de
las dos colecciones. Una vez que algo se convierte en forma extraordinaria de las dos
colecciones, entonces siempre actuara como causa de un resultado especifico: el
cuerpo de Dharma. Y el hecho es que no existe una causa unica y especifica para que
el cuerpo de Dharma exista en el continuo mental de un buda auto realizado.
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And this is necessarily the case because, as the commentary called The Meaning
Hlluminated states,

Great compassion and the rest are referred to as “the collection,” insofar
as—by the very nature of what they do—they produce the great
enlightenment.$

[$They produce the great enlightenment: The quotation is found at f. 91a in this
commentary (ACIP digital text TD3793) by Master Haribhadra on Lord
Maitreya’s The Ornament of Realizations. In this version of the text, the word ‘byin
here is given as ‘dzin, but the meaning remains the same.]

Y esto es necesariamente la causa porque, el comentario titulado E/ Significado
lluminado establece que,

La gran compasion y el resto se les denomina como “la coleccion” en referencia
a la naturaleza de lo que producen, (la gran iluminacion).$

($Ellos producen la gran iluminaciéon: Esta cita se encuentra en f.91a en este
comentario (ACIP texto digital TD3793) por el Maestro Haribhadra en EI Ornamento de
Realizaciones de Maitreya. En este verso del texto, la palabra ‘byin se escribe como
‘dzin, pero significa lo mismo.)
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Now even though these beings do not possess the two collections within their mind
streams in an extraordinary form, they do possess some kind of collection. And this is
true because they have a more common form of these collections.

Ahora, si bien estos seres, no poseen las dos colecciones en sus continuos mentales
en formas extraordinarias, si poseen algun tipo de coleccién. Y esto es verdad porque
tienen las formas mas comunes de estas colecciones.
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It is also true because the commentary to The Treasure House says,

You become one of those who resembles a rhinoceros if you work at the
collections for enlightenment for the length of a hundred great eons.$

$[A hundred great eons: The quotation is found in Master Vasubandhu’s autocommentary to the
great Treasure House of Higher Knowledge (ACIP digital text TD4090, f. 159b).]

Esto es verdad porque el comentario de La Casa del Tesoro dice,

Te conviertes como uno de los que se parecen a los rinocerontes si es que
trabajas en las colecciones para la iluminacion por cien grandes eones.$
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$(Cien grandes eones: Esta cita se encuentra en el autocomentario de Maestro
Vasubandhu al La Casa del Tesoro del Conocimiento mas Alto (ACIP texto digital
TD4090, f.159b).)
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Now suppose someone comes and makes the following claim:

There is a specific reason why self-made Buddhas are said to be “mid-
level.” The point is that, on their own track, they have already been able to
eliminate the mistake of thinking of physical matter as some kind of
outside object; but they have not been able to eliminate the tendency to
think of the mind itself as something that really exists. This then is why
we can say they are only “mid-level.”

Ahora supongamos que alguien viene y hace la siguiente aseveracion:
Hay una razoén especifica del porque a los budas autorrealizados se les
llama de “nivel medio”. El hecho es que en su propio sendero, han sido
capaces de eliminar el error de pensar con respecto a la materia fisica
como algo externo; pero no han eliminado la tendencia de pensar que la

mente es algo que existe verdaderamente. Es por eso que podemos decir
que solo son de “nivel medio”.

~ S QA QA" ~~ QA -~
AR S e AL RO LAt At
DE MI 'THAD PAR THAL, LUGS 'DIR PHYI DON YOD, NYAN RANG GNYIS LA DE

fﬁé\'%ﬁaq{eswaq'@&!’;g’qua\x’ﬁn:'&é:&'@'@:‘

115



KHO NA NYID MNGON SUM GYIS RTOGS PA YOD PAR MTSUNGS PA'TPHYIR
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But that can’t be correct, because in this system, outer objects do exist; and both listeners
and self-made Buddhas are completely equal in perceiving thusness directly.

Pero esto no puede ser correcto, porque en este sistema, los objetos externos existen
verdaderamente; y ambos, oyentes y budas autorrealizados, directamente perciben la
talidad exactamente igual.
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And moreover, listeners and self-made Buddhas who are still learning are completely
equal in that the main thing which they seek to eliminate is the tendency to believe that
things are real.

Y mas aun, los oyentes y budas autorrealizados que continian aprendiendo, son
exactamente iguales en el sentido de que buscan eliminar la tendencia de la creencia
de que las cosas son reales.
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Now there is a certain way in which these two take their holy birth from the Lords of
the Able Ones.

Hay una forma en la que estos dos toman su santo nacimiento de los Sefores de los
Capaces.

116



v Q' 'v '\ v \ v '\A'v v v v v \ v

FRARXRRRAN %ﬁ QAN NA BN Qﬁﬁ a ’:}ﬁ AN
THUB PA'TDBANG POS RTEN 'BREL ZAB MO'I CHOS BSTAN PA NYAN SEMS

\/ v v v v v \ v v v v A' \/ v Q' v
AR T VA A RER A ZL TR RRR AR
BSGOMS GSUM BYAS PA LA BRTEN NAS RANG RANG GI 'DOD BYA'TBYANG
FRAITIRATR AN GIAAFRR T AN AGRA LRI

N

CHUB 'THOB PAR 'GYUR BAS THUB PA'T DBANG PO LAS 'KHRUNGS PAR BZHAG

SN
VAN
PATPHYIR,
And this is true because a Lord of the Able Ones first teaches profound dependent
origination. They then listen to it, and think upon it, and meditate upon it. Due to this,

they then achieve the respective enlightenments to which they aspire. And this is why
we can say that they “take their holy births from the Lords of the Able.”

Y esto es verdad porque un Sefor de los Capaces primero ensefa la profunda
originacion dependiente. Entonces ellos la escuchan y piensan en ella y meditan en
ella. A causa de esto, activan sus respectivas iluminaciones a las cuales aspiran. Y es
por esto que podemos decir que “ellos toman su santo nacimiento de los Sefores de
los Capaces”.
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And this is true, because the autocommentary says,

When Buddhas appear in any particular place, they set about presenting
their flawless teachings on how things occur through dependence.

Y esto es verdad porque el autocomentario dice,
Cuando los Budas aparecen en cualquier lugar en particular, se avocan a

presentar las perfectas ensefianzas en como las cosas ocurren a través
de la dependencia.
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The listeners and the rest then go through the steps of listening to these
teachings, and then thinking upon them, and then meditating upon them.
And when they have worked at this in exactly the right way, then they
reach their ultimate completion.$

$[Their ultimate completion: The quotation is found on f. 220a of Master Chandrakirti’s
autocommentary (ACIP digital text TD3862) to Entering the Middle Way.]

Los oyentes y los demas entonces toman los pasos de escuchar estas
ensenanzas, para después pensar y meditar en ellas. Y cuando han trabajado
en esto de una manera exacta, entonces alcanzan su logro ultimo.$

$(su logro dltimo: Esta cita es encontrada en f.220? del autocomentario del Maestro
Chandrakirti (ACIP texto digital TD3862) al texto Entrando al Camino Medio.)
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Now suppose someone comes and makes the following claim:
It is true that there are listeners who are still learning, and who achieve
their particular enlightenment in the very same life that a Lord of the Able
Ones came and taught them the Dharma, which they listened to,

contemplated, and meditated upon.

Ahora supon que alguien llegue y haga la siguiente aseveracion:

Es verdad que existen oyentes que continuan aprendiendo y que logran
su muy particular iluminacién, en la misma vida en la que el Sefior de los
Capaces aparece y ensefia el Dharma sobre lo cual, estos practicantes,
escuchan, piensan y meditan.
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But there don’t exist any self-made Buddhas who are still learning, and
who have attained their particular enlightenment in the very same life in
which they went through the three steps of listening to, contemplating,
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and meditating upon profound dependent origination. As such, it is
incorrect to say that these self-made Buddhas “take their holy birth from
the Lords of the Able Ones.”

Pero no existe ningun Buda autorrealizado que siga aprendiendo y que
haya obtenido su particular iluminacion en la misma vida en la que
atravesaron por los tres pasos de oir, contemplar y meditar sobre la
profunda originacion dependiente. Por tal motivo es incorrecto decir que
estos Budas autorrealizados, “toman su santo nacimiento de los Sefores
de los Capaces”.
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And yet there’s no such problem. And this is true because—even though these self-
made Buddhas will not achieve their particular enlightenment in that very life —they do
go through the three-fold process of learning, contemplating, and meditating; and
based on this achieve their particular enlightenment in another lifetime.

Y sin embargo, no existe tal problema. Y esto es verdad porque, aunque estos Budas
autorrealizados no alcanzan su iluminaciéon particular en esa misma vida, si pasan por
el proceso trino de aprender, contemplar y meditar; y basandose en esto logran su
iluminacion particular en otra vida.
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And this is true because it’s like, for example, when a person collects a karma which is

certain to give them a result—even though they don’t experience the result of this
karma in that same life—they do experience it in other lifetimes.

Y esto es verdad porque, por ejemplo, cuando una persona colecta el karma, es seguro
que obtenga el resultado, aunque no experimente este resultado en la misma vida, lo
experimentara en otra.

na'qgmm&\q

BZHI BRGYA PA LAS,

\vQ v S v v v\v Q

[ HGNANAARH AR
,DE NYID SHES PAS GAL TE 'DIR,
@':qmz\rm'&ﬁ:rgq
,MYA NGAN 'DAS PA MA THOB KYANG,
[ TEFYARNHFRE]
,SKYE BA GZHAN DU 'BAD MED PAR,

~ gl QA _~
[RrR A ag R g |
,NGES PAR 'THOB 'GYUR LAS BZHIN NO,

121



GARRR

,ZHES PA DANG,
As The Four Hundred Verses states,

Suppose someone realizes thusness;
Even if they don’t attain then
Nirvana in that same life,

They are certain to achieve it

In another, without any effort—

It’s just like that kind of karma.$

$[That kind of karma: The quotation is found on folio 10a of the work, by Master
Aryadeva. In the version available to us (ACIP digital text TD3846), the words “in
another” (gzhan du) read as phyi mar, which would most often mean “in the next” life.]

Como se establece en Los Cuatrocientos Versos,

Supoén que alguien realice la talidad;
Aunque no logren el

Nirvana en esa misma vida,

Estan seguros de lograrlo

En otra, sin esfuerzo.

Este es el tipo de karma.$

$(Este es el tipo de karma: Esta cita se encuentra en el folio 10a del trabajo del
Maestro Aryadeva. En la versidon a la que tenemos acceso (ACIP texto digital TD3846),
las palabras “en otra” (gzhan du) que se leen como phyi mar, casi siempre significan
“‘en la siguiente” vida.)
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The Root Text on Wisdom itself concurs:

Even if a totally enlightened one
Never happens to appear there;

Even if all the listeners too

Are finished and gone away;

Still the wisdom of those practitioners
Who are Buddhas that are self-made
Will grow to the highest degree,

Even without a Teacher.$

$[Even without a Teacher: There are a number of variant readings in Tengyur sources for
the word brten-pa here. We are using the ston-pa (“Teacher”) found in The Root Text on
Wisdom itself, f. 11a, ACIP digital text TD3824.]

El Texto Raiz de la Sabiduria también coincide en esto cuando dice:

Aun cuando un ser totalmente iluminado
Nunca se aparezca en el lugar

Aun cuando los escuchas

Llegaron a su meta y se marcharon

La sabiduria de los practicantes
llamados Budas autorrealizados

llegara hasta el nivel mas alto,
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aun cuando no tengan ningun maestro
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Now suppose someone comes and makes the following claim:
Once someone is on the track of a self-made Buddha, it is certain that they
will follow that track to its end. This is true, first of all, because of the

above quotation from The 400 Verses.

Supongamos que alguien afirma lo siguiente:

Una vez que alguien ha comenzado el camino de los Budas
Autorrealizadosw, es certero que van a seguirlo hasta la meta. Esto es
verdadero, primeramente por lo que dice en el parrafo anterior en Los 400
Versos.
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And moreover, Entering the Middle Way itself has those lines about “Those
who are themselves fixed as self-made Buddhas.”

En Segundo lugar, Entrando al Camino Medio habla sobre “aquellos que
se han apegado al camino de los Budas autorrelizados”.
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But there’s no such problem. Those were both stated with the majority of cases in mind;
it’s not though the case that everyone who is on the track of a self-made Buddha always
follows that track to its end.

Esta aseveracion no conlleva ningun problema. Lo que se menciona en estos textos
aplica a la mayoria de los casos; sin embargo, no es el caso que todos los que estén
en el camino de los Budas autorrealizados lo sigan hasta el final.
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And this is true because the Conqueror himself had to try to lead listeners who had

arrived in his circle of disciples up to the path of the greater way; and to do so, in fact,
undertook to praise bodhisattvas in infinitely higher terms than Buddhas themselves.

Esto es verdadero, pues el Conquistador mismo intentd guiar a los oyentes que habia
dentro de su circulo de discipulos hacia el Gran Vehiculo, y para hacerlo, de hecho,
realizé enormes plegarias de las mas altas alabanzas; enalteciendo a los bodhisattvas
mas que a los Budas mismos.
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And this certainly too is the case, because there are never any self-made enemy
destroyers who are in the circle of disciples of the supreme form of emanation.

Y esto es ciertamente el caso, pues nunca existieron destructores del enemigo
autorrealizados dentro del circulo de discipulos en la forma de emanacion suprema.
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Suppose someone again comes, and makes a new claim:

The commentary has that line about “certain ones.” And here’s what it’s
referring to.$

$[Certain ones: From a line in Master Chandrakirti’s autocommentary, ACIP TD3862, f. 220a.]

Supongamos entonces que alguna persona asevera lo siguiente:

El comentario habla de “ciertas personas” y se refiere a lo siguiente:
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The point is that there are a great many people—both listeners and self-
made Buddhas—who go through the three-fold process of listening to the
teachings on profound dependent origination; and thinking on these
teachings; and meditating upon them; but who do not attain their
particular enlightenment in that lifetime. These lines from the
autocommentary are thus presenting a response to an argument that it’s
incorrect to say that these two take their holy birth from the Buddhas.

Existe un gran numero de gente —tanto escuchas como Budas Autorrealizados-
que caminan los tres pasos de su camino: escuchan las ensefanzas sobre la
profunda originacion dependiente, reflexionan, y luego meditan en ellas; y, sin
embargo, no alcanzan la iluminacion en esa misma vida.

Las lineas del auto comentario son una respuesta al argumento que dice que es
incorrecto decir que ellos nacen de los Budas.
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And there are still others who come and make another claim that—
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What these lines are presenting is a response to an argument that it’s
incorrect to say that both these types take their holy birth from the Lords
of the Able—but for the reason that there are both listeners and self-made
Buddhas who neither attain their own particular enlightenment just after
they are taught profound dependent origination by the Teacher; nor attain
it later on.

Y algunos otros argumentaran lo siguiente:

Estas lineas son en realidad una respuesta a quienes dicen que es
incorrecto plantear que los Budas autorrealizados y los oyentes nacen de
los Sefiores Realizados — Pero es porque ninguno de éstos dos alcanza
su correspondiente iluminacién justamente después de haber recibido las
ensefianzas del Maestro, ni tampoco después.

a?'qaﬁ"ﬁy'@:’:«:’@mg:rﬁq:mz\rqm:N'mm"{q&u
N
MI 'THAD DE, RANG RGYAL THUB DBANG LAS 'KHRUNGS PA LA DOGS PA
~ ~ N\ QA S
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CHE BAS, DE LA PA'TRTZOD LAN MDZAD CING,

But that’s incorrect, because the real question that people could have in their minds at this point
is how it is that a self-made Buddha can take their holy birth from the Lords of the Able; and it’s
over this question that the Master would have to target his response.

Pero esto es incorrecto, pues la pregunta que en realidad debe hacerse es la manera
en que un Buda Autorealizado puede nacer del Sefor Realizado, y es a ésta pregunta
que el Maestro dio respuesta.

BB ET R R R

KHYOD 'DOD PA LTAR GYI RTZOD LAN DE, DE LA DMIGS PHUG PA'I RTZOD
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But if his response were trying to make the point that you two have expressed, then it wouldn’t
be addressing the real question that might come up with people; and then it would simply be
irrelevant here.

Pero, si su respuesta tratara de puntualizar la cuestion mencionada por ustedes dos,
entonces no estaria respondiendo la pregunta que realmente es substancial; por lo que
terminaria siendo aqui algo irrelevante.

v g vy g . . g e o,
9% TR AR AN ARRNF | GRAAFARY R
NYAN RANG THUB DBANG LAS 'KHRUNGS NA, THUB PA'l DBANG PO DE
v\v v v v v “ '\'
TR AR NN RFRA LN G |
GANG, DE GANG LAS 'KHRUNGS PA YIN ZHE NA

@fix born for Buddha instead of from Lords of the Able
Now you may wonder, “Let’s say it’s true that listeners and self-made Buddhas are born from
the Lords of the Able Ones. Just what is an ‘Able One’? And what are they born from?”

Entonces, ustedes se preguntaran: “digamos que es verdad que los oyentes y Budas
autorrealizados nacen de los Sefiores de los Capaces. ¢ Quién es un “Capaz™? Y ¢ De
dénde nace?

N X e O\ e S S A
PR R YRR AR S BRI T G AN G|
SPYIR NYON SGRIB SPANGS PA'T GANG ZAG THAMS CAD THUB PA YIN ZHING,

Generally speaking, any person who has eliminated their mental-affliction obstacles is an “Able
One.”

S R B R EEE S E R R

BCOM LDAN 'DAS DE GONG NA MED PA'T CHOS KYI DBANG PHYUG PHUN
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The Conquerors are absolute and ultimate sovereigns over the realm of the Dharma; listeners and
self-made Buddhas can assume control over the realm through the power of the Conquerors’
word. Therefore we refer to these Conquerors as “The Lords of the Able Ones.”

Los Conquistadores son los soberanos absolutos del reino del Dharma; los oyentes y
los Budas autorrealizados pueden asumir el control sobre el reino a través de la
poderosa Habla de los Conquistadores. Es por eso que nos referimos a los
Conquistadores como “Sefores de los Capaces”.

A QA - -~ ~~ - A~

W& H| IR RN AN A AR N LA SN PRI

DE YIN TE, RA\N/SE 'GREL LAS, DE LA GONG NA MED PA'TCHOS KYI DBANG
éq'@,é\'ﬁaréqmnmmnz\q

PHYUG PHUN SUM TSOGS PA MNGA' BAS,

And this is true because, as the autocommentary states,

They are absolute and ultimate sovereigns over the realm of the Dharma.

Esto es verdadero, pues como el auto comentario menciona,

Son los Soberanos ultimos y absolutos del reino del Dharma
33 BRI NEA FN AR IR FI NN FR
NYAN THOS DANG RANG SANGS RGYAS DANG BYANG CHUB SEMS DPA'
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PHYIR,

Listeners and self-made Buddhas and bodhisattvas also gain this high, absolute
authority--for they do so by virtue of the Conquerors’ word.

Los oyentes, Budas autorrealizados y los Bodhisattvas también obtienen
una jerarquia alta y absoluta, y lo hacen en virtud de la palabra de los
Conquistadores.

N:A\x'@A\x'n*sfargq'q'ik\x'gaxz\mrgz:rma'ﬁq:'?f@z\r

SANGS RGYAS BCOM LDAN 'DAS RNAMS LA THUB PA'I DBANG PO ZHES
N A SN
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BYA'O, ,ZHES GSUNGS PA'I PHYIR,

And this is why we call the Conquerors, the Buddhas, the “Lords of the Able
Ones.”$

$[And this is why: From Master Chandrakirti’s autocommentary (TD3862), f. 220a.]

Y ésta es la razon por la cual llamamos a los Conquistadores, a los Budas, los
“Sefiores de los Capaces”

$(Y esta es la razén: Del autocomentario del Maestro Chandrakirti (TD3862), f.220a.)
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Now as for how they take their holy birth, they take it from bodhisattvas. And this is
true because it can be established both by logic and by scriptural authority.

En lo que se refiere a la forma, ellos nacen de los Bodhisattvas, y esta verdad puede
ser probada tanto a través de la autoridad de las escrituras como de la logica.

N (SN
xqm'mz\rqglnnqémm
RIGS PAS 'GRUB PA'TTSUL LA,

Here’s how we prove it with logic.

La prueba logica es la siguiente.
S e i . . S 2 J—
A3 |ER AR AAR A PR NNV AN QYQRA LS W IR
KHA CIG , THUB PA'TDBANG PO BYANG SEMS LAS 'KHRUNGS PA MA YIN PAR
vy = vay - e . SR
A JR NNV GR AT AR T AN QYQRA YR Y
THAL, BYANG SEMS THUB PA'TDBANG PO LAS 'KHRUNGS PATPHYIR,

Suppose someone makes the following claim:
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It can’t be the case that the Lords of the Able Ones take their holy births
from bodhisattvas—because bodhisattvas take their holy births from the
Lords of the Able Ones.

Supongamos que alguien asevera lo siguiente:

No puede ser el caso que los Sefiores de los Capaces tomen sus santos
nacimientos de los Bodhisattvas —pues los Bodhisattvas nacen de los
Senores de los Capaces.

\ v v v Q' 'V '\ v \ v A' v v v v v
AR GRAR AR N BA 33 T AR AFNTFR IS
DER THAL, THUB PA'T DBANG POS THEG CHEN GYI LAM 'BRAS BU DANG BCAS
v v v v v v '\' v \ v v v \ v
RS N FRNY PR LR WA SN TR NR
PA BSTAN NAS NYAMS SU BLANGS PA DE LA BRTEN NAS BYANG SEMS
QEENRNR A FUAFA T NNENTER L BRI
R NP GNRE  IRFRE|
‘KHRUNGS PAS DE LA RGYAL BA'l SRAS ZHES BRJOD PA'I PHYIR ZER NA,
And this must be the case—because bodhisattvas are actually called
“children of the Victors,” for the reason that they first get teachings on the

path and result of the greater way from the Lords of the Able Ones, and
then put them into practice, and then are born as bodhisattvas.

Y éste debe ser el caso —pues los Bodhisattvas en realidad son llamados “Hijos de los
Victoriosos”, pues ellos en primer lugar reciben de los Sefiores de los Capaces las
ensenanzas sobre el camino y el resultado del Gran Vehiculo, las ponen en practica, y
después nacen como Bodhisattvas.

~ Q A N -N N

QR AR TR PR AFN U FA QARG

BYANG SEMS RANG NYID LA CHOS STON PATRGYAL BA 'GA' ZHIG LAS
v v v q' v\ v \/ v v = v\/ v

AR FA ANV GNIER W ARF R TR

'KHRUNGS PAS RGYAL BA'T SRAS ZHES BRJOD PA BDEN MOD KYANG,
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We would of course have to admit that bodhisattvas take their holy birth from some
number of Victors who teach them the Dharma, and that therefore these bodhisattvas
are called “children of the Victors.”

En primer lugar, tendriamos que admitir que los Bodhisattvas nacen de cierto numero
de Victoriosos que les ensefian Dharma, y por lo tanto, a dichos Bodhisattvas se les
conoce como “Hijos e Hijas de los Victoriosos”.

(2N -~ - N\ -~
QAR EAR N IR NNA QAN QRN L R QA
JRAARARNF & D]
THUB PA'TDBANG PO BYANG SEMS LAS 'KHRUNGS PA MI 'GAL TE,

But it’s no contradiction to say as well that the Lords of the Able Ones are born from
bodhisattvas.

Sin embargo, no es contradictorio afirmar también que los Sefiores de los Capaces
nacen de los Bodhisattvas.

A\ (2 -~ AN~
ARG TR G YRNAZRGI VAN GG
RANG DANG RGYUD GCIG TU GYUR PA'TBYANG CHUB SEMS DPATNYER LEN
N\ ~ N\
RERAR YT YR NATR VAN ARG
DANG RANG DANG RGYUD THA DAD DU GYUR PATBYANG SEMS 'GA' ZHIG
N\ NN S NS
N ‘gﬁ SR IH HS ZNAA Q;";ﬁ N QQKN RNRYA]
GIS LHAN CIG BYED RKYEN BYAS PA LA BRTEN NAS 'KHRUNGS PATPHYIR,
And this is true because they take their holy birth from two kinds of bodhisattvas. First
of all they take birth from the material cause of the bodhisattva that they used to be.

Secondly, they take birth from the contributing factor of some number of bodhisattvas
other than themselves.

Y esto es verdadero, pues ellos encarnan su sagrado renacimiento de dos clases de
Bodhisattvas. Primeramente, nacen de la causa material del Bodhisattva que ellos
solian ser antes de iluminarse. En segundo lugar, nacen de los factores constitutivos de
cierto numero de Bodhisattvas diferentes a ellos mismos.
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And that is the case, because, for example, we hear about situations like the following in
the sutras: In the days when the glorious realized being, Gentle One, was still a

bodhisattva, he led our Teacher—as well as others among the thousand Buddhas of the
fortunate eon—to develop the wish for the highest form of enlightenment.

Por ejemplo, se da éste caso, pues, escuchamos hablar en los sutras de situaciones
tales como la siguiente: En los dias cuando el Sefior Realizado, Voz Gentil era aun un
Bodhisatva, él condujo a nuestro maestro —y a muchos mas Budas de éste Eon
afortunado- a desarrollar el deseo para obtener la mas alta iluminacion.

xr:'qijmmz\xX'?:’q'g:gﬂ%«'ﬁz\xg:'@z:r&x‘&z\rﬁmﬂq'

RANG 'GREL LAS, 'ON KYANG RGYU GNYIS KYIS BYANG CHUB SEMS DPA' DAG
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SANGS RGYAS BCOM LDAN 'DAS RNAMS KYI RGYUR 'GYUR TE, GNAS SKABS
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And this is true because the autocommentary says the following:

There are however two ways in which bodhisattvas serve as causes for the
Buddhas, the Conquerors. That is, they provide a particular former stage
for them, and also encourage them in a particular, very pure way.

Esto es cierto, pues el auto comentario dice:
Existen dos maneras a través de las cuales los Bodhisattvas son la causa
para los Budas, los Conquistadores. Esto es, que ellos los proveen con

una plataforma anterior a la iluminacién, y de una forma pura, los alientan
a alcanzarla.
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KYIS PHYIR,
The way in which they provide a former stage is that the stage of being
One Who Has Gone That Way has, as its cause, the stage of having been a

bodhisattva before.

La manera en la que proveen esta plataforma es que, antes de
convertirse en Aquellos que Han Alcanzado la Otra Orilla, han tenido
como plataforma el haber sido Bodhisattvas anteriormente.
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And the way in which they encourage them is as follows. It's just like
when the realized being, the glorious Gentle One, was a bodhisattva in
one of his previous lives. This was an inconceivably long time ago—and
in a particular, very pure way he is said to have induced the Conqueror,
the Lord of the Shakyas, as well as others among Those Who Had Gone
That Way to develop the Wish for enlightenment.$

La manera en la cual ellos los alientan se presenta a continuacién. Es
como cuando el ser realizado, el glorioso Angel Gentil, era un Bodhisattva
en una vida anterior -la cual ocurrio incontables eones atras-y en
particular, se dice que de manera pristina condujo al Sefior de los
Shakyas, al igual que a otros Seres Realizados, a desarrollar el Deseo de
la lluminacion.

$[The glorious Gentle One: The quotation is from f. 221b of the autocommentary.]

$( El Glorioso Gentil: La cita es de f.221b del autocomentario.)
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Now someone may come and make the following claim:
You've conceded above the point that bodhisattvas take their holy birth
from the Victors; you did so in the hopes of proving that it wasn’t
contradictory then that the Lords of the Able could take their own holy
birth from bodhisattvas—but in the end the problem still stands: the
whole question of trying to prove that the Lords of the Able could ever be

born from bodhisattvas.

De igual manera, alguien puede afirmar lo siguiente:

Has aceptado que los bodhisattvas nacen de los Victoriosos, al querer
probar que no es contradictorio que los Sefiores Realizados pudieran
renacer de los Bodhisattvas — pero finalmente el problema sigue en pie: el
probar que los Sefores de los Capaces pudieran nacer de los
bodhisattvas.
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But there’s no such problem. The point that we conceded was that bodhisattvas took
their holy birth from the Lords of the Able who taught them the Dharma. We never conceded
to any idea that they took their birth from the Lords of the Able. Thus it's no
contradiction to say that the Lords of the Able take their holy birth from bodhisattvas.

Sin embargo, no hay problema. El punto que concedimos fue el que los Bodhisattvas
nacen de los Sefores de los Capaces quienes les ensefiaron el Dharma. Nunca
aceptamos ninguna idea de que nacieron de los Senores de los Capaces. Por lo que no
es contradictorio decir que los Sefores de los Capaces renacen de los Bodhisattvas.

N \~ ~ N\ N\
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Now the fact that the Lords of the Able Ones take their holy birth from bodhisattvas is
also proven through scriptural authority. And this is true because the Sutra of the Pile of

Jewels says,

El hecho que los Sefores de los Capaces nacen de los Bodhisattvas también puede
probarse a través de las escrituras. Y esto es verdadero, pues el Sutra del Monton de
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O Light Protector, this is the way it is. We do not, for example, bow down
to the full moon in the way that we do to the moon which has just begun
to wax.

iOh! Protector de Luz. Es de esta manera. Por ejemplo, no nos postramos
ante la luna llena de la manera que lo hacemos ante la luna creciente.
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O Protector of Light, it’s the same thing here: those who have deep faith in
me should bow themselves down to bodhisattvas, and not to Buddhas, in

that particular way.

iOh! Protector de Luz, es lo mismo aqui: Aquellos que tienen una fe
profunda en mi, deben postrarse ante los Bodhisattvas, y no ante los
Budas de esa forma en particular.
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And why is that? Because Those Who Have Gone That Way come from
bodhisattvas.

&Y porqué es eso? Porque Aquellos Que Se Han Ido nacen de los
Bodhisattvas.
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And listeners and self-made Buddhas all come from Those Who Have
Gone That Way.

Y los oyentes y los Budas auto realizados todos provienen de Aquellos
que Han Cruzado al Otro Lado.
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Now there are reasons why bodhisattvas are praised in an infinitely higher way even
than Those Who Have Gone That Way.
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Hay diferentes razones por las cuales los Bodhisattvas son alabados de manera
infinitamente mas alta que Aquellos que Han Cruzado al Otro Lado.

SRR g ARy
DE BZHIN GSHEGS PATRGYU DE GCES PAR SHES PA DANG,

And this is true, first of all, because we are meant thus to appreciate how bodhisattvas
are the cause for Those Who Have Gone That Way.

Esto es verdadero, primeramente, porque debemos apreciar la manera en que los
Bodhisattvas son la causa de Aquellos que Han Cruzado al Otro Lado.
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And by singing the praises of the cause, you are also singing the praises of its result: the
Ones Who Have Gone That Way.

Y al cantar himnos de alabanza a la causa, también cantas alabanzas al resultado: a
Aquellos que Han Cruzado al Otro Lado.
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Furthermore, we must take special care to nurture the fragile leaves of the seedling of a
medicinal plant. Just so, we are meant to understand, we must nurture the bodhisattvas

who are the cause of Those Gone Thus.

Ademas, asi como debemos tomar especial cuidado en nutrir las plantulas del semillero
de las plantas medicinales, de la misma manera, debemos comprender y nutrir a los
Bodhisattvas que son la causa de Aquellos que Han Cruzado al Otro Lado.
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And finally there is the additional purpose of dragging up to the greater way those
listeners and self-made Buddhas who have appeared in the retinue of Those Gone Thus.

Y finalmente, hay un propdsito adicional para arrastrar hasta el Gran Vehiculo a los
oyentes y budas autorrealizados que aparecen en el cortejo de Aquellos que Han
Cruzado al Otro Lado.
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LAS 'KHRUNGS PA YIN NA,
Now someone may come and ask the following question:

You've described how listeners and self-made Buddhas take their holy
birth from the Lords of the Able; and how these Lords themselves are
born from bodhisattvas; and how bodhisattvas in turn come from the
particular factor of the words that these Lords speak.

Alguien puede realizar la siguiente pregunta:

Nos has descrito la manera en que los oyentes y los Budas
autorrealizados nacen de los Sefiores de los Capaces; y como los
Sefiores mismos nacen de los Bodhisattvas, y cémo ellos en turno
provienen del factor particular de las palabras que estos Sefiores hablan.
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Why is it then that you explain how some of these are born directly from
the Lords of the Able, but then fail to explain how bodhisattvas are born

directly from these Lords?

¢ Por qué, entonces Usted explica la forma en que algunos de ellos nacen
directamente de los Sefores de los Capaces, pero sin embargo no explica como
los Bodhisattvas nacen directamente de estos Sefiores?
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There is a reason why they did this—and it’'s because directly describing how listeners

and self-made Buddhas take their holy births is meant to help us realize how love, great
compassion, is the very root of all high spiritual qualities.

Existe una razon para ello — y es debido a que el describir directamente la forma en que
los oyentes y los Budas autorrealizados toman su renacimiento nos ayuda a darnos
cuenta el como el amor, la Gran Compasién es la piedra angular de todas las altas
realizaciones espirituales.
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And because the way in which bodhisattvas take their holy birth from three different
causes is going to be explained later on.

Y es asi porque los bodhisattvas pueden obtener su sagrado renacimiento de tres
causas diferentes. Esto sera explicado mas adelante.
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Now there is a way in which bodhisattvas take their holy birth. And this is true because
they take this birth from the three of love, great compassion; and the wisdom which

transcends duality; and the Wish for enlightenment.

Existe una manera en la que los Bodhisattvas obtienen su sagrado renacimiento. Y
esto es verdadero, pues pueden nacer del Amor -de la Gran Compasién-; de la
Sabiduria que trasciende la Dualidad, y del Deseo de lluminarse.
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And of these three, “great compassion” does not refer only to the wish that living

beings be freed from suffering; rather, it refers to the compassion where you want to
protect them from suffering.

Y de éstos tres, la “Gran Compasion” no se refiere unicamente al deseo que todos los
seres se vean liberados del sufrimiento, sino que también se refiere a la compasion en
donde quieres protegerlos del sufrimiento.
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And this is true, because the autocommentary says,
It was written to indicate that it was perfectly appropriate to praise the
attitude where you want to totally protect each and every one of the

infinite number of living beings who are caught in the prison of the cycle
of pain, and who have no one to shelter them.$

$[No one to shelter them: Found on folio 220a of the autocommentary.]

Y esto es verdadero, pues el autocomentario dice,
Fue escrito para indicar que, el alabar la actitud donde uno quiere proteger en su
totalidad a todos y cada uno de los infinitos seres sintientes atrapados en la
prisién del ciclo del sufrimiento, y quienes no tienen quien les brinde refugio, es
perfectamente apropiada.

$(No tienen quien les brinde refugio: Encontrado en folio 220a del autocomentario.)
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Now what we’re referring to in the expression “the wisdom that transcends duality” is
not the wisdom which realizes that the two of form and what perceives this form are no
two things.

A lo que hago alusion en la expresion “la sabiduria que trasciende la dualidad” no se
refiere a la sabiduria que se da cuenta que la forma y aquello que percibe la forma no
son dos cosas.
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And this is true because the commentary states that this “wisdom which transcends
duality” refers rather to the wisdom which no longer remains in one of the two
extremes —meaning that we must properly take it to be the wisdom which perceives

emptiness.

Y esto es verdad, pues el comentario menciona que esta “sabiduria que trasciende la
dualidad” se refiere mas bien a la sabiduria que no permanece en uno de los dos
extremos —esto quiere decir que debemos asumir que es la sabiduria que percibe el
vacio.
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Let’s talk a little about the Wish for enlightenment referred to at this point. Someone
may come and make the following claim:

148



What this Wish is referring to is the state of mind where you say to
yourself, “I will go and perceive the real nature of things, and then I will
guide all living beings to comprehend this same nature.”

Hablemos sobre el Deseo de Alcanzar la lluminacién a lo que se refiere este punto.
Alguien puede aseverar lo siguiente:

A lo que se refiere este Deseo es a este estado mental en donde uno piensa: “voy airy

percibiré la naturaleza real de las cosas, y después voy a guiar a todos los seres a
percibir esta misma naturaleza”
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And this is true because the commentary quotes a sutra that says, “What
is the Wish for enlightenment? It is where you develop the thought that
says, ‘I will go and perceive the real nature of things, and then I will guide
all living beings to comprehend this same nature.””$

$[Comprehend this same nature: Found at folio 220a in the autocommentary, where the
full wording clarifies that we are defining the Wish for enlightenment of a bodhisattva.]

Y esto es verdadero, pues el comentario hace referencia a un sutra que dice “; Qué es
el Deseo de la lluminacion? Es donde uno desarrolla el pensamiento que dice “Voy a ir
a percibir la naturaleza real de las cosas, y después voy a guiar a todos los seres a
percibir esta misma naturaleza”
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$(Percibir esta misma naturaleza: Encontrada en el folio 220a en el autocomentario, en
donde toda la explicacion clarifica que estamos definiendo el Deseo por la iluminacién
de un bodhisattva.)
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But that has to be incorrect. That particular state of mind is only focused upon one
element of what it takes to fill the needs of others—it is not focused upon all the

elements of filling these needs. As such, it does not express in its entirety the focus we
need to practice the Wish for enlightenment.

Pero esta aseveracion tiene que ser incorrecta. Este estado mental en particular se
enfoca en lo que es el satisfacer las necesidades de los otros —no se enfoca en todos
los elementos que necesitamos para satisfacer estas necesidades. De manera tal, que
no expresa en su totalidad el enfoque que necesitamos para practicar el Deseo de la
lluminacion.
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Suppose another person comes now and makes a different claim:
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What's actually being referred to here is the state of mind where you say
to yourself, “I will deliver every being in this entire world from the
suffering of the cycle, and guide them to the state of total enlightenment.”

Supongamos que otra persona asevera lo siguiente:

A lo que nos referimos es al estado mental en donde uno se dice: “Voy a guiar
(sacar) a cada uno de los seres sintientes fuera del ciclo del sufrimiento y al
estado de la iluminacion total”.
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And this is true because the commentary quotes a sutra that says, “You
must surely develop the state of mind where you think to yourself, ‘I will
deliver every being in this entire world from suffering, and bring them

without question to the state of enlightenment itself.””$

$[The state of enlightenment itself: Folio 222b of the autocommentary.]

Y esto es verdadero, pues el comentario hace mencion a un Sutra que dice, “debes
seguramente desarrollar el estado mental en donde te dices “voy a guiar a cada uno de
los seres del mundo fuera del sufrimiento, y sin cuestionamientos conducirlos hasta el
estado iluminado mismo”

$(El estado iluminado mismo: Folio 222b del autocomentario.)
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But that too is incorrect. And this is true because it doesn’t mention focusing on one’s

own goals—on total enlightenment; and, as such, it does not express in its entirety the
focus we need to practice the Wish for enlightenment.

Esa afirmacion también es incorrecta. Y esto es verdadero, pues no se mencionan las
metas propias para obtener la iluminacion completa, y como tal, no expresa en su
totalidad el enfoque que debemos poner en la practica de generacién del deseo para
iluminarnos.
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It would also be incorrect to say that what this Wish for enlightenment refers to is the
ultimate form of the Wish for enlightenment. And this is true because (1) the ultimate
Wish for enlightenment is attained at the first bodhisattva level; and (2) what we're
trying to set forth here is a form of the Wish for enlightenment which would be a cause
for a fledgling bodhisattva.

También seria incorrecto decir que este Deseo para obtener la iluminacion se refiere, a
la forma ultima del Deseo para obtener la iluminacion. Y esto es verdadero, pues (1) el
deseo ultimo se obtiene en el primer nivel del Bodhisattva; y (2) el nivel del Deseo del
que estamos hablando aqui es el Deseo que causa la generacion de un Bodhisattva
polluelo.
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Here is our own position. Now there is a classic example of the type of Wish for
enlightenment which is referred to directly at this point in the text.

A continuacion se presenta nuestra posicion. Existe un ejemplo clasico del tipo de
Deseo para obtener la iluminacion al que se refiere en este punto en particular del
texto.
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And this is true because you could refer to a state of mind which was complete in all the
various elements that one must be focused upon when you reach the Wish for
enlightenment in the greater way; that is, a state of mind where you thought to yourself,

“In order to lead every single living being to the state of a fully enlightened being, I too
am going to achieve this full enlightenment.”

Y esto es verdadero, pues uno podria referirse a un estado mental que comprende en
su totalidad todos los elementos que uno debe de tener presente, cuando se alcanza el
deseo para obtener la iluminacion en el Gran Vehiculo; es decir que es un estado
mental en donde se dice “para poder guiar a todos y cada uno de los seres sintientes al
estado de un ser totalmente iluminado, yo también voy a alcanzar la iluminacion.
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And this is true because of the quotation from a sutra which is cited in the
autocommentary:

It is the pure wish to attain enlightenment itself: the source from which
the exquisite taste of the nectar of the holy Dharma flows; that one thing
whose quality is to stop each and every mistaken idea; the state in which
we become the beloved of every single living creature.$

$[Every single living creature: Folio 223b, autocommentary.]

Y esto es verdadero, pues el auto-comentario hace referencia a una cita de un sutra:
Es el deseo puro para obtener la iluminacién misma: la fuente donde fluye el
sabor del exquisito néctar del sagrado Dharma; la unica cosa cuya cualidad es el
detener cada idea equivoca; el estado en que somos amados profundamente por
cada ser sintiente.

$(Cada ser sintiente: Folio 223b, del autocomentario.)
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Now someone may come and make the following claim:
When you talk about a bodhisattva who has this particular Wish for
enlightenment as their cause, are you referring to a fledgling bodhisattva,

or not?

Podria ser que alguien afirmara lo siguiente:

Cuando hablas acerca de un Bodhisattva que ha generado este particular Deseo
de la iluminacion como su causa, ¢, Te refieres 0 no a un Bodhisattva polluelo?

R s NG E R R Lo
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If you say that you're referring to a fledgling bodhisattva, you must be
wrong. This is because it is stated that entering the path of the greater
way and giving birth within your heart to the Wish in the greater way
happen at the same moment.

Si dices que te refieres a un Bodhisattva polluelo, debes estar equivocado, pues
se afirma que entrar al camino del Gran Vehiculo y hacer nacer en el corazon el
Deseo del Gran Vehiculo ocurren en el mismo momento.

= v\ 'Q'Q v v '“ v v« v v v v v v
B35 T AN RN PN AR AR RR FRHFA(
THEG CHEN GYI RIGS CAN RNAMS KYIS DANG POR BYANG CHUB MCHOG TU
Q&ngﬁﬁ 'Ez\rtg/:%ﬁ’g’q&'ma*g'n'ns’mq&'@m'
SEMS BSKYED, DE RJES STONG NYID RTOGS PA'TLTA BA BTZAL NAS RGYAL
QA 8~ ~~ ~ _aa
iR rafraxisaais)
SRAS KYI SPYOD PA LA SLOB PAR BYED PA'TPHYIR,

Those who are of the greater-way type first give birth to the Wish for
highest enlightenment; after that they seek the view wherein they perceive
emptiness, and then train themselves in the activities of the children of the
Victors.

Aquellos que pertenecen al Gran Vehiculo primero generan en su corazon el
deseo de la mas alta iluminacion, y después entonces buscan la vision en donde
perciben el vacio, y se entrenan en las actividades que realizan los hijos de los
victoriosos.
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And suppose you say that we’re not referring to a fledgling bodhisattva.
In that case you’d still be wrong, because then you'd be contradicting all
those statements from sutra about the bodhisattva being like a “moon that
has just begun to wax,” and “the seedling of a medicinal plant.”

Y supongamos que tu dices que no te refieres a los Bodhisattvas polluelos. En
ese caso, también estarias equivocado de todas maneras, pues entonces
estarias contradiciendo todos los argumentos del Sutra, en donde dice que los
Bodhisattvas son como “una luna creciente” y “el semillero de las plantas
medicinales”
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Of the two choices expressed in your reason, we cannot accept the latter, since it does
contradict sutra.

De los dos argumentos que das en tu razén, no podemos aceptar el ultimo, pues
contradice al Sutra.
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And even if we accept the former, there is no such problem as the one you have raised.

Y aun cuando aceptaramos el primero, no existe tal problema como el que tu has
planteado.
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And that’s because, first of all, the Wish for enlightenment directly referred to here is a
Wish for enlightenment which is “like the taste that you get from the outer skin of a
piece of sugar cane”: we are referring to the Wish at that point where you have not yet
become fluent in the version which you get from prolonged meditation—you are still in
training.

Y eso es porque en primer lugar, el Deseo de la iluminacién a lo que nos referimos
directamente, es el deseo que es “como el sabor de la cascara de la cana de azucar’;
es decir, hablamos sobre el Deseo que no se ha convertido en algo fluido en una
meditacion prolongada, pues uno aun esta en entrenamiento.
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Secondly, those of the greater-way type who are possessed of relatively less sharp
faculties do first give birth to the Wish for enlightenment, and only later seek the view
in which they perceive emptiness.

En Segundo lugar, aquellos del Gran Vehiculo que poseen facultades menos agudas,
primero generan el deseo de la iluminacion, y posteriormente se enfocan en la vision
desde la cual perciben el vacio.

-~ N _ QN ~~ N 7 a~

EQ"E&\'@'RE]N '6%'5&(’%5'&&& TN 'ﬁ(’f\! R’l§ g

THEG CHEN GYI RIGS CAN DBANG RNON RNAMS KYIS DANG POR STONG
Q v\/ v “v v v = '\v\ v v v V v v = v

97 HINNR YR AYR A EN IR G ABA| NN

NYID RTOGS PA'TLTA BA BSKYED, DE RJES BYANG CHUB MCHOG TU SEMS
:@5 '41'ﬂ'&'@'&:’f@m'ﬁ:‘qs&mm&m@:&‘aﬁ'

BSKYED PA, DBU MA RGYAN RANG 'GREL DANG BCAS PA LAS GSUNGS PA'T
=N

S

PHYIR,

It is stated though, in both The Ornament of the Middle Way and its autocommentary,
that those of the greater-way type who possess relatively sharper faculties first give
birth to the view which realizes emptiness; and only later give birth to the Wish for
highest enlightenment.

$5%
http://www.dmes.org/index.php/TibTrans04

Sin embargo, en El Ornamento del Camino Medio y en su auto comentario se
menciona que aquellos del Gran Vehiculo que poseen facultades relativamente mas
agudas, primero generan la visidon desde la cual se percibe el vacio, y posteriormente
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surge en ellos el Deseo para obtener la mas alta iluminacién.
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The first of these is true, because the book of explanation called Illumination of the True
Thought says:

Lo primero de esto es verdad, porque el libro que explica la llamada lluminacion del
Verdadero Pensamiento dice:
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When they speak here about developing a Wish which is a preliminary for
a bodhisattva, what they’re talking about is the Wish that you have while
you're still working on the Wish, and not the actual Wish, which you
develop through much practice.

Cuando hablan aqui acerca del desarrollo del Deseo que es un preliminar
para el bodhisattva, se refieren al Deseo que tienes en tanto trabajas en el
desarrollo del Deseo y no en el Deseo mismo, el cual desarrollas a través
de mucha practica.
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And this is true because The Sutra that Urges Us to Take Personal Responsibility says,

Y esto es verdad porque en E/ Sutra que nos Conmina a Tomar Responsabilidad
Personal dice,
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The outer skin of the sugarcane
Has no essence;

The taste that makes us happy
Lies on the inside.
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A person who spends their time
Eating the husk

Never finds the sweetness.

Talking about it is like the outer skin;
The real thought is like the taste.

La cascara de la cafa de azucar

No tiene esencia;

El sabor que nos hace felices

Se encuentra en el interior

Una persona que gasta su tiempo
Masticando la cascara

Nunca encuentra la dulzura

El hablar de ello es como la cascara;
El pensamiento real es como el sabor.
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The fact that these three qualities are the principal causes of a fledgling bodhisattva was

something that our savior, Nagarjuna, also believed. And this is true because he makes
statements like the following in his String of Precious Jewels:

El hecho que estas tres cualidades son la causa principal de los bodhisattvas polluelos
es algo que nuestro salvador Nagarjuna, también creia. Y esto es verdad porque hace
aseveraciones como esta en su Collar de Joyas Preciosas:
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If you hope to see yourself

And all the world as well

Reach that highest enlightenment,
Then you must make its root,
Your wish for enlightenment,

As unshakable as the King—

The Lord of every mountain.

Si tienes esperanza de verte a ti mismo
Y también a todo el mundo

Alcanzar la mas alta iluminacion
Entonces debes crear su raiz,

El deseo por la iluminacidn,

Tan inamovible como el Rey,

El Senor de toda montana.
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Now it's no contradiction to say that great compassion is the cause for total

enlightenment, and at the same time to say it's one of the principal causes for a
fledgling bodhisattva.

Ahora, no hay contradiccion en decir que la gran compasion es la causa de la
iluminacion total, y al mismo tiempo decir que es una de las causas principales para un
bodhisattva polluelo.
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And that’s true because when Arya Nagarjuna refers here to a “root” cause, he’s
referring to an “initial” cause; and moreover this comes in a context where he’s
presenting the three principal causes for a fledgling bodhisattva.

Y eso es verdad porque cuando Arya Nagarjuna menciona aqui a la causa “raiz”, se
refiere a la causa “inicial”; y aun mas, lo da en el contexto en el que presenta las tres
causas principales de un bodhisattva polluelo.
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By the way, it’s not only the case that these three causes are what cause a fledgling
bodhisattva. And that’s true because great compassion wherein you seek to protect all
living beings from pain is the very root of the other two causes.

Por otro lado, no es solo que estas tres causas sean las que generen a un bodhisattva
polluelo. Y esto es verdad, porque la gran compasién a través de la cual buscas
proteger a todos los seres del dolor, es la raiz de las otras dos causas.
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And this in turn is true because this great compassion has the following great qualities.
It is, at the outset, something essential for the growth of the excellent crop of a Victor—
it is like a seed.

También esto es verdad porque esta gran compasion tiene las siguientes grandes
cualidades. Es al inicio, algo esencial para el crecimiento del cultivo excelente de un
Victorioso, es como la semilla.
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It is also something which is essential in the interim —as something which will help the
sprout of a Victor grow higher and higher; that is, it is like water and nutrients.

Es algo que también es esencial a la mitad, como algo que ayudara al brote de un
Victorioso para que crezca mas y mas alto; haciendo las veces de agua y nutrientes.
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And it is finally something which is essential at the very end —as something which will
be enjoyed by disciples—for it is like that which ripens the fruit.

Y finalmente es esencial al final, como algo que sera disfrutado por los discipulos, pues
es como aquello que hace madurar al fruto.
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Now it’s true that these three kinds of compassion which are so essential at the
beginning, middle, and end, are mutually exclusive.

Ahora, es verdad también que estos tres tipos de compasion que son esenciales al
principio a la mitad y al final, son mutuamente excluyentes.
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But it is the case that the form of compassion wherein we hope to protect all living
creatures from suffering possesses all the different high qualities of the compassion
which is essential in the beginning —the one which is like a seed; and of the compassion

which is essential in the interim—which is like water and nutrients; and of the
compassion which is essential at the final end —which is like what ripens the fruit.

Pero es el caso que la forma de compasién a través de la cual esperamos proteger a
todas las criaturas vivientes del sufrimiento posee todas las altas y diferentes
cualidades. Esta es esencial al principio, haciendo las veces de la semilla; en la mitad,
como agua y nutrientes y al final, como lo que hace madurar al fruto.
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And this is true because these three types of compassion which are so essential at the
beginning, in the interim, and at the final end are, in reality, not as separate as they
seem to be when we use the three separate metaphors to describe them —for they are all
simply different forms of great compassion.

Y es verdad, porque estos tres tipos de compasion que son esenciales al principio, a la
mitad y al final, no son en realidad cosas distintas como parece ser cuando usamos
tres diferentes metaforas para describirlos, son solamente formas diferentes de la gran
compasion.
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And this in turn is true because it's the same as with the Jewel of the Buddha, who
possesses the high qualities of all three bodies.

Y también esto es verdad, porque es lo mismo que la gran Joya del Buda que posee
todas las altas cualidades de los tres cuerpos.
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Now it is the case that these three kinds of compassion—the ones that are so essential at
the beginning, during the interim, and at the final end —are mutually exclusive.

Es el caso que estos tres tipos de compasion, los que son esenciales al inicio, a la
mitad y al final, son mutuamente excluyentes.
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This is true because the following three are mutually exclusive:

(1) The compassion which, at the beginning, provides the root for the initial growth of
the Wish for enlightenment;

(2) The compassion which provides the unique impetus for one to begin practicing the
activities of a daughter or son of the Victors, once one has already developed the Wish;
and

(3) The compassion which provides the unique impetus for turning the wheel of the
Dharma in its entirety for disciples of all three different types, once one has already

become enlightened.

Y esto es verdad porque los tres siguientes son mutuamente excluyentes:
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(1) La compasion que al principio provee la raiz del crecimiento inicial del Deseo por la
lluminacién.

(2) La compasion que provee el impetu unico para empezar a practicar las actividades
de una hija o un hijo de los Victoriosos, una vez que se ha desarrollado el deseo y

(3) La compasién que provee el impetu unico para dar vuelta por completo a la rueda
del Dharma para los tres diferentes tipos de discipulos, una vez que te has iluminado.
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Now this great compassion which is so essential at the beginning—the one which acts
as a root for your first developing the Wish for enlightenment—is something which is
the same as a seed that is essential at the beginning for the sprout of a Victor to begin
growing.

Ahora, esta gran compasion que es tan esencial al principio, la cual es la que actua
como raiz para el primer desarrollo del Deseo por la lluminacién, es igual a la semilla
que es esencial al inicio del crecimiento de la plantula para un Victorioso.
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And this is true because a person who possesses this great compassion sees that living
beings are being tortured by pain, and wants to guide all these suffering beings to
enlightenment.

Y esto es verdad porque una persona que posee esta gran compasion ve que los seres
vivientes estan siendo torturados por el dolor y quiere guiar a todos estos seres
sufrientes hacia la lluminacion.
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In order to accomplish this, they then develop the Wish—a state of mind which aspires

to fulfill the needs of others. But they then see that fulfilling the needs of all these
beings depends in turn upon their getting fully enlightened themselves.

Para poder llevar a cabo esto, desarrollan el Deseo, un estado mental que aspira a
subsanar las necesidades de los otros. Pero se dan cuenta que subsanar las
necesidades de todos estos seres, depende de que ellos mismos logren la lluminacion
completa.

x:"{q'i’g/q«g:'?{é\'ﬂ'@:@&&z\mgﬁmxgﬁ'@'

RANG DON DU RDZOGS BYANG DON GNYER GYI SEMS BSKYED PAR BYED PA'l
N
S

171



PHYIR,

And so they also give birth to the state of mind which aspires to reach total
enlightenment in order to fulfill their own needs. And all this is brought about by that
initial compassion.

También le dan nacimiento al estado mental que aspira a alcanzar la total iluminacion
para poder subsanar sus propias necesidades. Y es posible generar todo esto a causa
de la compasion inicial.
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Now it is true that this great compassion which is so essential in the interim —the one
which, once you have already gained the Wish, acts as a unique impetus for learning
the activities of the children of the Victors—is something which is the same as water

and nutrients that help the sprout of a Victor to grow higher and higher.

Ahora, es verdad que esta gran compasion que es tan esencial en el inter, aquella que
ya has ganado, el Deseo, actua como impetu unico para aprender las actividades de
los nifios de los Victoriosos, es algo igual al agua y nutrientes que ayudan a la plantula
del Victorioso a crecer mas y mas alto.

BYANG CHUB TU SEMS BSKYED NAS KYANG SNYING RJE CHEN PO'T CHUS
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And this is true because, even after you gain the Wish, you must still drench your mind
again and again with the water of great compassion, and thus gain an extraordinarily
deep familiarity with the two collections. If you don’t do this, then you will fall into the
enlightenment of the listeners and self-made Buddhas; whereas if you do do this, then

the opposite will happen.

Y esto es verdad porque, aun después de que obtienes el Deseo, debes inundar tu
mente una y otra vez con el agua de la gran compasion, de tal forma que ganes una
profunda y extraordinaria familiaridad con las dos colecciones. Si no haces esto,
entonces caeras en la iluminacion de los Oyentes y de los Budas Auto-realizados; sin
embargo si haces esto lo opuesto pasara.
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And it is true that the compassion which is so essential in the final end —the one which,
after one has already become enlightened, acts as a unique impetus for turning the
wheel of the Dharma in its entirety, for disciples of all three types—is something which
is the same as ripened fruit: something which disciples can then partake of.

Y es verdad que la compasion que es esencial al final, la que aparece cuando ya
hemos alcanzado la iluminacién, actia como un impetu Unico para dar vuelta por
completo a la rueda del Dharma, para los discipulos de los tres tipos, es algo similar a
una fruta madura: algo que los discipulos pueden compartir.
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Suppose now that, even after we reached total enlightenment, we stopped using great
compassion; that is, suppose that after our enlightenment we did not stop six times a
day, out of great compassion, to look down, to see into the potential of disciples.

Supongamos, que después de obtener la iluminacion total, ya no usamos la gran
compasion; supongamos que después de nuestra iluminacion no nos detenemos las
seis veces al dia, por gran compasién, para ver a los que vienen detras, para ver el
potencial de los discipulos.
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In that case, it wouldn’t be right to say that these disciples would ever be able to partake
of the finished fruits of the higher births and definite good. Nor would it be possible
that listeners, self-made Buddhas, and bodhisattvas followed in a constant stream, one
after the other.

En ese caso, no seria correcto decir que esos discipulos nunca serian capaces de
compartir los frutos maduros de los nacimientos superiores y el bien definitivo.
Tampoco seria posible que los oyentes, Budas autorrealizados y bodhisattvas
surgieran de una corriente constante, uno después de otro.
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On the other hand, if out of their precious great compassion the Enlightened Ones do

look down into the potential of their disciples, six times a day, then the exact opposite
will occur.

Por otro lado, si por la causa de su preciosa gran compasion los lluminados observan
el potencial de sus discipulos, seis veces al dia entonces ocurrira todo lo contrario.
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SNYING RJE CHEN PO SNGON DU BTANG STE BYANG CHUB MCHOG TU SEMS
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Now let’s consider those people who train themselves in the following way: first
gaining great compassion and thus developing the Wish for highest enlightenment;
then learning the activities of a son or daughter of the Victors; and most especially
versing themselves in the immaculate wisdom which perceives emptiness—that

wisdom which cannot fall into the two extremes.

Consideremos ahora a aquellas gentes que se entrenan de la siguiente manera:
primero obteniendo la gran compasion, por lo tanto desarrollan el Deseo por la mas alta
iluminacion; después aprendiendo las actividades de un hijo o hija de los Victoriosos; y
principalmente, siendo versados en la sabiduria inmaculada que percibe el vacié, esa
sabiduria, que no puede caer en ninguno de los dos extremos.

SN A
SANGS RGYAS KYI RGYU'TRTZA BA YIN TE,

They are the root cause of a Buddha.

Son la causa raiz de un Buda.
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And this is true because The String of Jewels says,

How could any person of the greater way
Who had any kind of mind at all

Ever speak badly of this teaching,

Of beginning with great compassion,
Then engaging in all the activities,

And finally using immaculate wisdom.

Y esto es verdad porque El Collar de Joyas dice:

Como podria cualquier persona del gran camino
Que tiene algun tipo de mente

Hablar mal alguna vez de esta ensefanza,

De empezar con la Gran Compasién,

Después involucrandose en todas las actividades,
Y finalmente usando la sabiduria inmaculada.
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GANG PHYIR BRTZE NYID CES SOGS KYI GZHUNG 'DIS, THEG CHEN GYI
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Now there is a certain way in which this portion of the root text—the lines which
include the words, “Love, and only love” —indicates certain crucial points about the
path of the greater way for those who are of the greater-way type.

Sabe, que hay una cierta manera en la que esta porcion del texto raiz, las lineas que
incluyen las palabras, “Amor y solo amor”, indican cierto punto crucial del sendero del
gran camino para aquellos que estan en este tipo de sendero.
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THEG CHEN PA BYED 'DOD PA RNAMS KYIS DANG POR SNYING RJE CHEN PO'I
TE IS

GZHAN DBANG DU GYUR,

And this is true because this text is describing how those who have any hope of

becoming followers of the greater way must train themselves. First of all, they must
surrender themselves to great compassion.

Y esto es verdad, porque este texto describe como aquellos que tienen alguna
esperanza de convertirse en seguidores del gran camino, se deben de entrenar a si
mismos. Primero que nada se deben rendir a la gran compasion.
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DES KUN NAS BSLANGS STE BYANG CHUB MCHOG TU SEMS BSKYED NAS,
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And then, driven by this compassion, they must develop the Wish for the highest
enlightenment.
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Finally, they must train themselves in the activities of the children of the Victors in
general, and more specifically in the wisdom which perceives emptiness.

Finalmente, se deben entrenar en general en las actividades de los nifios de los
Victoriosos y mas especificamente en la sabiduria que percibe el vacio.
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This brings us to the second part of our explanation of the offering of praise: a
description of how great compassion is honored by dividing it. This has two parts: an
explanation of the actual method for developing great compassion; and an explanation
of the exact nature of the great compassion that one so develops. Here is the first.

Esto nos lleva a la segunda parte de nuestra explicacién del ofrecimiento de alabanzas:
una descripcion en como la gran compasién es honrada dividiéndola. Esto tiene dos
partes, una explicacion del método en si para desarrollar la gran compasién; y una
explicacion de la naturaleza exacta de la gran compasion que uno debe desarrollar.
Aqui esta la primera.
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Now there does exist a method for developing that great compassion which possesses
the high qualities that we have already described.
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And this is true because we develop this compassion by using a contemplation in which
we compare—in six different metaphors—the way that living beings circle in the cycle
of pain to a @continually turning wheel of well buckets.

Y esto es verdad porque, desarrollamos esta compasién usando una contemplacion en
donde comparamos, en seis distintas metaforas, la forma en la que los seres circundan
el ciclo de dolor, continuamente girando los cubos de la rueda del pozo.

\/ v v v '\/ v v v v\
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Now there is a way in which we apply these six metaphors.
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Existe una manera en como aplicar estas seis metaforas.
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For example, the buckets of a well wheel are tightly bound up in ropes and the like.

Por ejemplo, los cubos de un pozo giratorio estan bien amarrados con cuerdas o algo
similar.
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DANG,

Secondly, they circle up and down helplessly, forced to do so by the energy of the
person turning the wheel.

En segundo lugar, giran de arriba a abajo sin cesar, forzados a hacer eso por la
energia de la persona que gira la rueda.

PAG. 123
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Third, they go up and down in a deep village well.

En tercer lugar, van de arriba a abajo en un profundo pozo de una aldea.
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Fourth, the buckets are difficult to pull up, but slip down easily.

El cuarto, los cubos son dificiles de levantar, y se resbalan con facilidad.
1“' v v \ v v \/ v v
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SNGA PHYI BAR MTSAMS MED PAR 'KHOR BA DANG,

They circle in the cycle, one to the next, without a break.

Circulan en el circulo uno atras de otro sin descanso.
Q' v“ vv v v
FARNIVGH VAR

CHU'T KHUR GYIS NON PA DANG,

They are oppressed under the burden of the water.

Estan oprimidos bajo la presion del agua.

Q v v 'v v v v v '\ v
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And they get broken by the walls of the well and so on.
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Se rompen en contra de las paredes del pozo, etc.

\' Q v v v v v Q' \ v v v

NREH YRR T AR NN T FHN TR

DE BZHIN DU 'KHOR BA PA'T SEMS CAN RNAMS KYANG,

Living beings who are caught in the cycle of pain are just the same.

Los seres vivientes que estan atrapados en el ciclo del dolor estan en la misma
condicion.
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First of all, they are bound tightly with the rope of karma and mental afflictions.

Primero que nada, estan amarrados firmemente con las cuerdas del karma y de las
aflicciones mentales.
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And these beings circle in pain helplessly, all due to the movement of their own minds,
which are extremely disturbed and unruly.

Y estos seres circulan en dolor sin esperanza, todo producido por el movimiento de sus
propias mentes, que estan extremadamente trastornadas y no educadas.

AWRAFZRE FNYE FRAARY AR A GE 3

DE YANG MNAR MED NAS SRID RTZE'TBAR GYI 'KHOR BA'TKHRON PA ZAB
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Moreover, they move up and down in the deep well of the cycle of pain, travelling
between the Hell Without Respite and the Peak of Existence.

Mas aun, se mueven de arriba a abajo en el profundo pozo del ciclo del dolor, viajando
entre el Infierno sin Respiro y el Punto mas alto de la Existencia.
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The causes for taking a birth in the higher realms are difficult to gather; whereas we
collect the causes for taking births in the lower realms effortlessly.

Las causas para tomar un renacimiento en los reinos superiores son dificiles de
obtener; y sin embargo podemos generar las causas que nos conducen a los reinos
inferiores, sin ningun esfuerzo.
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And, due to the three mental afflictions, they circle from one to another, without a
break.

Y a causa de las tres aflicciones mentales, circulan entre uno y otro sin descanso.
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And finally, they are oppressed by the burden of the suffering of suffering and the other
two, battered by them. Thus then can we meditate, applying the metaphors.

Y finalmente, son oprimidos por el peso del sufrimiento del sufrimiento y por los otros
dos, aporreados por ellos. Entonces podemos meditar, aplicando las metaforas.
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Who then is the one who compels them to circle this way? It is their own mind, and
only that: the mind so disturbed and unruly.

¢ Quien es el que los compele a circundar en esta forma? Es su propia mente, y solo
eso: la mente afligida y descontrolada.
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Where is it then that they circle, and how? The place where they circle is the world,
from the Peak of Existence down to the Hell Without Respite.

¢ Entonces que es lo que circundan y como? El lugar que circundan es el mundo, desde
los estadios mas altos de la existencia hasta los Infiernos sin respiro.
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As for how they circle, they circle without the slightest moment of not circling.

En lo que respecta a como lo circundan este circulo, lo hacen sin tener ningun
momento de reposo.
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And what are the causes or factors that compel them to circle? They circle through the
power of karma and everything involved with mental afflictions.

Y ¢ cuales son las causas y factores que los compelen a seguir en el circulo? Circundan
a través del poder del karma y todo lo referente a las aflicciones mentales.
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And this is true because the way in which they circle to the lower realms is through the
power of non-meritorious karma and mental afflictions.

Y esto es verdad porque, la forma en la que circundan el circulo en los reinos inferiores
es a través del poder del karma no meritorio y de las aflicciones mentales.
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And it is through the power of meritorious and unshifting types of karma—as well as
the power of the mental afflictions which they give birth to—that these beings circle

into the higher realms.

Y es a través del poder de tipos de karma incolume y meritorio, asi como el poder de
las aflicciones mentales que dan nacimiento que se da nacimiento a esos seres que
circundan los reinos superiores.
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It’s difficult for them to gather the causes to be born in the higher realms, whereas they
gather the causes to be born in the lower realms effortlessly.

Es dificil para ellos colectar las causas para nacer en los reinos superiores, sin
embargo colectan las causas para renacer en los reinos inferiores sin ningun esfuerzo.
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And this is true because in the Foundation of the Word it says that the quantity of beings
who pass from the higher realms and are born into the lower realms, and the quantity
of beings who pass from the lower realms and are born into another lower realm are

equal in number to the particles of dust contained in our entire planet, down to the core.

Y esto es verdad porque, en la Fundacion de los Mundos se dice que, la cantidad de
los seres que pasan por los reinos superiores y nacen en los reinos inferiores y la
cantidad de seres que pasan de los reinos inferiores y nacen en otro reino inferior, son
igual en numero que las particulas de polvo contenidas en todo nuestro planeta, hasta
su centro.
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Whereas the quantity of beings who pass from the lower realms to the higher realms, or
who pass from a higher realm to another higher realm, are equal in number to the
particles of dust that Lord Buddha lifted up upon the very tip of his fingernail.

En tanto que, la cantidad de seres que pasan de los reinos inferiores a los reinos
superiores, 0 que pasan de un reino superior a otro superior, son igual en numero que
las particulas de polvo que el Buda podria tener en la punta de la ufia de un dedo.
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And they circle from one to the other without a break, through the power of the three
mental afflictions.

Y circundan del uno al otro sin descanso, por el poder de las aflicciones mentales.

(PAG. 129)
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And this is true because when the three links involved with mental affliction in one

cycle of interdependence are triggered, then they set off some number among the seven
links of another cycle of interdependence which are results.

Y esto es verdad porque, cuando los tres eslabones con aflicciones mentales en un
ciclo de interdependencia se activan, entonces disparan siete eslabones de otro ciclo
de interdependencia que son sus resultados.
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And this then sets off the links which are karma in another cycle.

Y entonces, esto establece los eslabones que son el karma de otro ciclo.
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And thus do beings circle through the cycle, one after the other.

Y es asi como los seres circundan el ciclo una y otra vez.
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BSAM DGOS PA YIN TE,

It's important to say that one must first contemplate the way in which you yourself are
tormented by pain; and only after that reflect upon the way that other beings are
tormented by this same pain.

Es importante mencionar, que uno debe primero contemplar la manera en que uno esta
siendo atormentado por el dolor; y solo después de esto, reflexionar en la forma en que
otros seres estan siendo atormentados por el mismo dolor.
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And this is true because of the following. Suppose you don’t first contemplate how you
yourself are tortured by pain here in the cycle; suppose you fail to gain any fluency at
all in thinking this way.

Y esto es verdad por lo siguiente. Supdén que no contemplas primero como estas
siendo torturado por el dolor en este ciclo; supdn que no logras obtener ninguna
habilidad pensando de esta manera.
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Then you will never be able to give birth to the great compassion which comes from
contemplating upon the way that others are tormented by pain.

Entonces, nunca seras capaz de hacer que nazca la gran compasion que deviene de
contemplar la manera en la que otros son atormentados por el dolor.

191



p i S . . S . . pygradar
QE NRATHRAIAR L\gﬂ QYT RFK BURNR IR
'O NA SEMS CAN 'KHOR BA'TSDUG BSNGAL GYIS MNAR TSUL BSAM PA TZAM
m.q"\ A \Q&Y ."\a.*’ AN . *’N.N&Y.'\

Ban e BRAN Y G TR TR a G|
LA BRTEN NAS SKYE'AM, DE'T GROGS SU RGYU GZHAN DGOS SAM ZHE NA,
Now you might ask the following question: “Can you give birth to compassion just by

thinking about how living beings are tormented by the suffering of the cycle, or do you
need some other cause to go along with these thoughts?”

Ahora, te podras preguntar: ;podria darle nacimiento a la compasion solo pensando
como los seres vivientes son atormentados por el sufrimiento en el ciclo, o necesitas
alguna otra causa que surja junto con esto?
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These thoughts are not enough; one must also have, as a cause for this compassion, the
love which sees them all as lovely.

Estos pensamientos no son suficientes; también debemos tener, como causa de esta
compasion el amor que ve que todos son dignos de ser amados.
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And that’s true first of all because, when people here in the world see someone they

don’t like going through some kind of pain, they don’t give birth to some desire to see
them free of that pain; on the contrary, they enjoy it.

Y esto es verdad primero que nada porque, cuando la gente en el mundo ve a alguien
qgue no le agrada sintiendo algun tipo de dolor, ellos, no dan nacimiento a algun tipo de
deseo que quiera verlos libres de ese dolor, por el contrario lo disfrutan.
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And when they see someone neutral undergoing some pain, they feel a sense of
indifference for them.

Y cuando ven a alguien que no conocen sintiendo algun tipo de dolor, reaccionan con
indiferencia.
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And when they see someone close to them who has the same pain, then they get a
desire to free them from that pain.
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Y cuando ven a alguien cercano a ellos que siente el mismo dolor, entonces generan el
deseo de librarlo del sufrimiento.
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And the lovelier they see the person, the stronger the desire to free them from that pain.
This is something we can see with our own eyes.

Y entre mas vean a la persona como digna de ser amada, mas fuerte sera el deseo de
liberarla del dolor. Esto es algo que podemos ver con nuestros propios 0jos.

~ N\ v~ N\ i
Ay R FRE R TR
DE LTA BUTBYAMS PA SBYONG TSUL YANG GNYIS YOD DE,

Now there are two ways of developing this kind of love.

Existen dos formas de desarrollar este tipo de amor.
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And this is true first of all because of presentations in Commentary to the 400 Verses and
the text of Master Chandragomi.

Y esto es verdad primero que nada porque la presentacion en el Comentario a los 400
Versos y del texto del Maestro Chandragomin.
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In these, a method of developing compassion is presented which depends on logic: on

proving, through nearly countless logical arguments, how all living beings are for us
close ones: how they are our mothers, and the like.

En este, se presenta un método en el que la compasion se desarrolla dependiendo de
la logica: al probar a través de incontables argumentos légicos, como todos los seres
vivientes estan cercanos a nosotros: como son nuestras madres, etc.
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And there is the second presentation, found in The Compendium and in The Guide, where
we develop this compassion by exchanging ourselves and others.
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También se encuentra la segunda presentacion, encontrada en E/ Compendio y en La
Guia, en donde desarrollamos la compasion a través de intercambiarnos con los
demas.
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And this is true because the three of great compassion with nothing it sees, and the rest,

are established by means of what you're looking at, and not through any differences in
the way you seek to develop your compassion.

Y esto es verdad porque, los tres tipos de la gran compasion tales como, “con nada que
ver’, etc., se establecen a través de aquello a lo que ves y no por alguna diferencia en
la forma en la que buscas desarrollar tu compasion.
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And this is true because these three are established by means of what imbues them —
whether it’s the wisdom with which you realize suchness, or the wisdom which realizes
impermanence or something similar.

Y esto es verdad porque, estas tres estan establecidas por aquello que las llena
plenamente, entonces; puede ser la sabiduria que discierne la talidad, la sabiduria que
discierne la impermanencia o algo similar.
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And that’s true because the essence of these three kinds of compassion is equal, in that
they must all be developed through using the method we described above.

Y esto es verdad porque la esencia de estos tres tipos de compasion es igual, desde el
punto de vista, en que deben ser desarrolladas a través del uso del método que
describimos anteriormente.
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Here is our second point from above: an explanation of the exact nature of the great

compassion that one develops with the method just described. Here we will explain
this compassion in three steps: its definition, its divisions, and separate explanations.

Llegamos aqui a nuestro segundo punto; una explicacién de la naturaleza exacta de la
gran compasién, que se desarrolla con el método antes descrito. Explicaremos esta
compasion en tres pasos; su definicion, sus divisiones y diversas explicaciones.
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Here is the first. Now the definition of great compassion is the following. It is a state of
mind that, no matter which suffering living being it focuses upon, hopes that they could

be free of that suffering, with the same intensity of love that a mother feels for her only
child. And this state of mind is uncontrived: it arises all of itself.

He aqui la primera. La definicién de la gran compasion es la siguiente. Es un estado
mental que, no importando en que ser viviente se enfoque, espera que pueda estar
libre de ese sufrimiento, con la misma intensidad de amor que una madre siente por su
unico hijo. Y este estado mental debe ser espontaneo, es decir que surge por si mismo.
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And this is true because the Steps of Meditation says,
Y esto es verdad porque, Pasos de la Meditacion dice:

@FILL IN FROM DOUBLEDAY EDITION
@LLENADO DEL DiA DE LA DOBLE EDICION
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This can be divided into two types: great compassion wherein you hope to free all
living beings from pain; and great compassion wherein you hope to protect all living
beings from pain.

Esto puede ser dividido en dos tipos: gran compasion en donde esperas liberar a todos
los seres vivientes del dolor; y gran compasion en donde esperas proteger a todos los
seres vivientes del dolor.

YRR YA AR FA AN AR AR RS
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The latter of these is the same thing as personal responsibility. The former is the great
compassion which is shared by listeners and self-made Buddhas.

La primera de estas es lo mismo que la responsabilidad personal. La segunda es la
gran compasién que es compartida por los oyentes y los Budas autorrealizados.
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And this is true because Gyaltsab Je’s commentary to the The Latter Part of the Series
says,

We would admit that the kind of great compassion wherein you hope to
free all living beings from pain does occur over and over among those of
the lesser way.

Y esto es verdad porque, el comentario de Gyaltsab Je a La Parte Tardia de las
Series dice:

Admitiremos que el tipo de gran compasion en donde esperas liberar del

dolor a todos lo seres vivientes, ocurre una y otra vez entre aquellos de
camino inferior.
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And yet these people do not possess the attitude of personal
responsibility, where they think to themselves, “I will be the one who
frees every living being from pain.” As such, they are lesser than those of
the greater way.

Sin embargo estas personas no poseen la actitud de responsabilidad
personal cuando piensan para ellos, “Yo seré el ser que liberaré a todos
los seres vivientes del dolor”. Por lo tanto, son inferiores a aquellos del
gran camino.
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And this is furthermore true because the explication known as The Illumination of the
True Thought also says,

Consider the compassion which they possess. No matter which of the
three objects it focuses upon, it has a feature where you are hoping to
protect all living beings from every form of pain. As such, the difference
between this compassion and that of the listeners and self-made Buddhas
is immense.

Y esto es aun mas verdadero porque, la explicacion conocida como La
lluminacion del Verdadero Pensamiento dice:

Considerando la compasion que poseen. No importando en cual de los
tres objetos se enfoquen, tiene el factor de esperar proteger a todos los
seres vivientes de cualquier forma de dolor. Por lo tanto, la diferencia

entre esta compasiéon y la de los oyentes y Budas autorrealizados es
inmensa.
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Now this compassion can be divided into three different types, according to its object.
These are the compassion wherein you focus upon things; the compassion where you
focus on that which cannot be focused upon; and the compassion where you focus on
the person alone.

Ahora, esta compasion se puede dividir en tres tipos diferentes, de acuerdo a su objeto.
Estas son: la compasion con la que te enfocas en las cosas; la compasion con la que te
enfocas en aquello que no puede ser enfocado; y la compasién en donde te enfocas
solo en la persona.
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Now these three are established through their different objects of focus, and not because
they have any different way in grasping their object.

Ahora que estas tres estan establecidas a través de los diferentes objetos en los que se
enfocan y no por alguna forma diferente de aprehender el objeto.
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And this is true because all three of these different types of compassion are exactly the

same in how one focuses upon ones object—all living beings —and hope that they could
be freed from their pain.

Y esto es verdad porque los tres tipos de compasién, son exactamente lo mismo desde
el punto de vista en como se enfoca el objeto, (todos los seres vivientes) y la esperanza
de que pueden ser liberados de su dolor.
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Now it is true that these different types of compassion are established through the
object towards which we focus, because the autocommentary itself says:

The word “being” is repeated twice in order to distinguish two
compassions from each other, in terms of the object of focus: the
compassion in which we focus upon things, and the one in which we
focus upon that which cannot be focused upon.

También es verdad que estos diferentes tipos de compasion son establecidos a
través del objeto en el cual nos enfocamos, porque el mismo autocomentario
dice:

“ '}l

La palabra “ser” es repetida dos veces para distinguir las dos
compasiones una de otra, en términos del objeto en el que se enfoca: La
compasion en donde nos enfocamos en cosas, y la compasion en donde
nos enfocamos en aquello en lo que no se puede enfocar.

(pag. 140)
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Now although these three types of compassion are all established through their object
of focus, they are all equivalent in focusing upon the object of every living being.

Aunque estos tres tipos de compasion se establecen a través del objeto en el que se
enfocan, todas son equivalentes en el sentido de que todas se enfocan en el objeto “ser
viviente”.
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And this is true because even in the case of the last two of the three, the statement is “I
bow down to that which is compassion towards all living beings.”$

{$From the root text of Entering the Middle Way, f. 201b.}

Y esto es verdad porque aun en el caso de las ultimas dos, la aseveracion dice “Me
postro a aquello que es compasion hacia todos los seres vivientes”. $

($ Del texto raiz Entrando al Camino Medio, f.201b.)
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Now it’s not the case that—if something is great compassion—it is necessarily that one
of the three kinds of compassion wherein we focus upon living beings; but it is the case
that it is necessarily a kind of compassion in which we are focused upon living beings.

No es el caso que, si algo es las gran compasioén, es necesariamente uno de los tres
tipos con la cual nos enfocamos en los seres vivientes; pero es el caso que
necesariamente es un tipo de compasion en la cual nos enfocamos en los seres
vivientes
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And this is true because, if something is great compassion, then it must be a compassion
in which we focus upon a particular object of focus—all living beings—and wish that
they could be freed of pain; and...

Y esto es verdad porque, si algo es gran compasion, entonces debe de ser una
compasion en la cual nos enfocamos en un objeto en particular (todos los seres
vivientes) y deseamos que puedan estar libres de dolor; y...
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...if something is the Wish for enlightenment, then it must be a Wish for enlightenment
which is focused upon total enlightenment.

. si algo es el Deseo por la iluminacion, entonces debe de ser un Deseo por la
iluminacion que se enfoque en la iluminacién total.
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Moreover it is true that if something is great compassion, then it must be a form of
compassion with which we focus upon living beings.

Mas aun, es verdad que si algo es la gran compasién, entonces debe ser una forma de
compasioén en la que nos enfocamos en los seres vivientes,
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And this is true because if something is @either the compassion which focuses upon
things or the one which has no focus, then it must still be a compassion in which we
focus upon beings.

Y esto es verdad porque si algo es tanto la compasién que se enfoca sobre cosas o
aquella que no tiene foco, entonces debe seguir siendo una compasion en la cual nos
seguimos enfocando en los seres.
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It is so, because if something is either one of these, it must necessarily be a kind of
compassion which is focusing upon living beings.

Y es asi porque si algo es una de estas, necesariamente debe ser un tipo de
compasion que se enfoque en seres vivientes.
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And that’s true because the root text itself states,

I bow down to the state of compassion
Towards every living being,

Which sees them like a moon

In rippling water: unstable,

And empty, without any nature

Of their own.
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Y esto es verdad porque el texto raiz establece,
Me postro ante el estado de compasion
Hacia cualquier ser viviente,
Que los ve como la luna
En agua no calma: inestable,

Y vacia, sin ninguna naturaleza
Desde su propio lado.
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And that’s true because if something is a kind of great compassion, it doesn’t
necessarily have to be the compassion which is focused on suffering beings which is one
of the three kinds of compassion; because if something is a kind of great compassion,

it’s not necessarily the kind of compassion which is focused only on suffering beings.

Y esto es verdad porque si algo es el tipo de gran compasién, no necesariamente tiene
que ser la compasion que se enfoca en los seres sufrientes que es una de los tres tipos
de compasion; porque si algo es el tipo de la gran compasién, no es necesariamente el
tipo de compasion que se enfoca solo en seres sufrientes.
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Now there is a certain way in which these three different kinds of compassion are
established through their focus.

Existe una cierta forma a través de la cual los tres diferentes tipos de compasién se
establecen a través del objeto de enfoque.
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The type of compassion in which we focus on qualities involves relying first upon

realizations such as those where we perceive that living beings are changing, and that
they are devoid of any existence, or quality of being self-standing.

Este tipo de compasion en donde nos enfocamos en cualidades involucra en primer
lugar basarse en las realizaciones tales como la de percibir que los seres vivientes
estdan cambiando y que carecen de cualquier existencia sustancial o cualidad de ser
autoexistentes.
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It is then established as what it is through a sense of qualities such as its object being
changing, or devoid of substantial existence —any quality of being self-standing.
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Entonces se establece que a través de percibir las cualidades tales como ser un objeto
cambiante o carente de existencia sustancial, es decir ningun tipo de ser auto existente.
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Compassion which has no focus is established through having a sense that beings lack

any nature of their own; this sense depends upon a previous perception that they lack
any such nature.

La compasion que no tiene objeto focal, es establecida reconociendo que los seres no
tienen ninguna naturaleza propia; este reconocimiento depende de una percepcion
previa de que carecen de ese tipo de naturaleza.
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And the kind of compassion which is focused on nothing more than the being is
established by our focusing upon living beings without any of the senses that we talked
about above.

211



Y el tipo de compasién que se enfoca solo en el ser es establecida al enfocarnos en los
seres vivientes sin ningun reconocimiento del que hablamos anteriormente.
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Now they ' ve been talking here about having compassion which is focused on things
with a sense of how a person is constantly changing; or how they are empty of any
quality of standing on their own, of being substantial. These though are only
representative examples of the senses one might have; it’ s not that these are the only
senses possible.

Ahora, hemos estado hablando aqui acerca de la compasioén que se enfoca en cosas
con el sentido de como una persona esta constantemente cambiando; o como estan
vacias de cualquier cualidad que exista por si misma, es decir que sea sustancialmente
existente. Esto es solo un ejemplo representativo del sentir que uno pueda tener; no es
el unico sentir posible.
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And that’s true because there s also the compassion which focuses on things where
you have a sense of how a person is empty of being unchanging, singular, and in
control.

Y esto es verdad, porque también esta la compasidén que se enfoca en las cosas,
cuando se tiene el sentido de como una persona es vacia de ser no cambiante, Unica y
en control.
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Now there’s a reason why we call the first kind of compassion the “compassion which
focuses on things.” And that’s because of the following.

Ahora, hay una razon del porque llamamos al primer tipo de compasion, “la compasion
que se enfoca en las cosas”. Y es por lo siguiente.
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The person who has this kind of compassion in their heart has previously perceived
that living beings are passing in and out of existence moment by moment.

La persona que tiene este tipo de compasion en su corazon ha percibido previamente
que los seres vivientes estan entrando y saliendo de la existencia momento a
momento.
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Based on this perception, the idea that living beings could be unchanging, singular, and
independent is prevented from appearing to the mind.

Basado en esta percepcion, se evita la idea de que los seres vivientes pueden ser no
cambiantes, unicos e independientes

DE LA BRTEN NAS SEMS CAN RANG GI PHUNG PO LAS DON GZHAN PA DE
RN
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And based on this, the idea that a person could be something independent of their parts
or heaps can be prevented.

Y basado en esto, la idea de que la persona puede ser algo independiente de sus
partes o agregados puede ser evitada.

214



-~ -~ -~ ~ A\ &~ -~

N REF FANNAFH ] '@:‘qqasz\ré&mnga\q&'

DE LA BRTEN NAS SEMS CAN DE PHUNG PO'T CHOS TZAM LA BRTEN NAS
nwmnﬁq’m:’iz\ri&mm

BTAGS PA YIN PAR NGES NUS PAS,

Based on that, one is able to grasp that this living being is something which is projected
onto nothing more than things: their parts, their heaps.

Basado en ello, uno es capaz de entender que este ser viviente es solo algo que se
proyecta sobre sus cosas: sus partes, sus agregados.
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And so the full name of the compassion here is “the compassion which focuses upon all
living beings, who are projected onto nothing more than ‘things,’ meaning their
parts.” This explains the meaning of the name, which for the sake of convenience we
give in an abbreviated form: “the compassion which focuses on things."”

Asi que aqui, el nombre completo de la compasion es “la compasion que se enfoca
sobre todos los seres vivientes, que solo son proyectados en sus “cosas” es decir sus
partes”. Esto explica el significado del nombre, que por conveniencia le damos la forma
abreviada de “la compasién que se enfoca en cosas”.
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Now there’s a reason why we call the second kind of compassion the “compassion
which has no focus.” And that’s because of the following.

Ahora, existe una razén del porque llamamos a la segunda compasion “la compasion
que no tiene foco”. Y es por lo siguiente:
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The way in which this kind of compassion focuses on living beings is characterized by
the fact that the living beings which provide its object of focus don’t even exist in the way
that the tendency to hold to true existence is holding them to be: truly existing. This is
why the compassion is given its name; and again for convenience we present it with an
abbreviated name: the “compassion which has no focus.”

La forma en la que este tipo de compasion se enfoca en los seres vivientes se
caracteriza por el hecho de que los seres vivientes que son el objeto de enfoque, ni
siquiera existen de la forma en que la tendencia a aferrarnos a una existencia
verdadera (inherente) nos compele a aferrarnos: a la existencia verdadera (inherente).
Es por eso que a esta compasion se le da ese nombre y nuevamente por conveniencia
la presentamos con un nombre abreviado: la “compasion que no tiene foco”.
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And now there s also a reason why we call the third kind of compassion the
“compassion which focuses just on living beings.” And that’s because of the following.

Existe también una razon por la que le nombramos a un tercer tipo de compasion, la
“compasion que solo se enfoca en seres vivientes”. Y esto es asi por lo siguiente:
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This compassion focuses on living beings without characterizing them in any of these
different ways: as being changing or such. This then is the reason for calling it what we
do.

Esta compasion se enfoca en los seres vivientes sin caracterizarlos en ninguna de las
diferentes formas, tales como ser cambiantes, etc. Esta es la razdén por la que la
llamamos de esta forma.
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Someone may make the following claim:
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This compassion which has no focus is perceiving that the living beings
which provide its object of focus have no nature of their own.

Alguien podria hacer la siguiente afirmacion:

La compasion que no tiene foco percibe que los seres vivientes que le
proveen de foco no tienen naturaleza propia.
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Are you saying then that this kind of compassion is entertaining two disparate ways of
holding to its object?

¢ Estas diciendo que este tipo de compasion esta sosteniendo dos formas dispares de
enfocar el objeto?
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That's true because (1) it perceives the living beings who act as its object of focus as
being something that have no nature of their own; and (2) it is a state of mind that has
as its aspect the wish that the living beings who provide its object of focus should be
freed from pain.

Y esto es verdad porque, (1) percibe a los seres vivientes que actuan como objeto del
foco como siendo algo que no tiene naturaleza propia; (2) es un estado mental que
tiene como aspecto el deseo de que los seres vivientes que proveen el foco deben
estar libres de sufrimiento.
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And if you were to agree, you would still be wrong; because this is only a single
instance of mind.

Y si estuvieras de acuerdo seguirias estando mal, porque esta es solo una instancia de
la mente.
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Now it must be true that—even though the two types of compassion, that which has no
focus, and that which focuses on things, do not perceive that the living beings who are
the object of their focus have no nature of their own, or are changing, or anything else of
the like —still they must be states of mind which have a sense of these two qualities.

Entonces debe ser verdad, que aunque los dos tipos de compasion, la que no tiene
foco y la que se enfoca en las cosas, no perciben que los seres vivientes que son el
objeto de su enfoque no tienen naturaleza propia, o estan cambiando, o cualquiera de
los dos, debe de seguir siendo un estado mental que tiene el sentido de estas dos
cualidades.
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And this is true because the explication called The Illumination of the True Thought says
the following:

Consider, as such, the way in which we establish, as the object of
compassion’s focus, living beings who are characterized by these two
different qualities.

Y esto es verdad, porque la explicacion llamada La lluminacion del Verdadero
Pensamiento, dice lo siguiente:

Considerada como tal, la forma en la que establecemos, como el objeto
del foco de la compasion, los seres vivientes son caracterizados por estas
dos cualidades diferentes
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The person who possesses these two states of compassion in their heart
has already, in the past, grasped the fact that these living beings are
momentary and without any nature of their own. Based on this prior

220



perception, they are now having a sense of these beings possessing these
two qualities. This is how the current perception must be going on; it
cannot though be the case that compassion is focusing on the two.

La persona que posee estos dos estados de compasion en su corazon,
en el pasado ya se ha dado cuenta del hecho que estos seres vivientes
son momentaneos y sin naturaleza propia. Basada en esta percepcion
previa, no generan el sentido de que estos seres poseen estas dos
cualidades. Asi es como la percepcion presente se presenta; no puede
darse el caso de que la compasién se enfoque en alguna de las dos.
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Now consider the compassion with no focus that exists in the heart of a bodhisattva on
the path of seeing. The living beings which are the object of its focus both appear to this
bodhisattva as not having some true nature of their own, and as having a true nature of
their own.

Ahora consideremos la compasioén sin foco, que existe en el corazén del bodhisattva en
el sendero del ver. Los seres vivientes que son el objeto de su foco, ambos aparecen a
este bodhisattva como no teniendo naturaleza propia, y como teniendo una verdadera
naturaleza propia.
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And this is true because, first of all, the fact that they appear to this compassion as not
having some true nature of their own is proven by the quotation from the explication.
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Y esto es verdad, primero que nada por el hecho de que aparecen a esta compasion
como no teniendo una verdadera naturaleza propia y esto esta probado en la cita de la
explicacion.
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And secondly, they do appear to this compassion as having some nature of their own,
because it is a state of mind whose object is appearing to have some true nature of its
own.

En segundo lugar, aparecen a esta compasion como teniendo naturaleza propia,
porque es un estado mental cuyo objeto aparece como teniendo algun tipo de
naturaleza propia.
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That is so the case, because this compassion is a state of mind, in the heart of a person
who still has more to learn, whose object is appearing dualistically.

Este es el caso, porque esta compasién es un estado mental, en el corazén de una
persona que aun tiene mas por aprender, cuyo objeto aparece de forma dual.

%x'am1'}‘;@'ﬁ&@ﬁ'@%ﬂ:’é@q'Aﬁ'@ﬂ

DER THAL, SLOB PA'TRGYUD KYI SNYING RJE YIN PATPHYIR,

222



That is too the case, because this is a state of compassion in the heart of a person who
still has more to learn.

Ese también es el caso, porque este es un estado de compasién en el corazén de una
persona que aun tiene mas por aprender.
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Someone now comes and makes the following claim:

That citation above about being “characterized by these two different
qualities” is not saying that the two types of compassion which either have
no focus or which are focused on things must be having a sense of the
living beings which provide their object of focus as being either changing
or devoid of any nature of their own.

Alguien viene y hace la siguiente aseveracion:

La cita anterior acerca de ser “caracterizado por estas dos cualidades” no
dice que los dos tipos de compasion que no tienen foco o que se enfocan
en cosas deben de tener un cierto sentido hacia un ser viviente que
provea el objeto de foco como siendo cambiante o carente de cualquier
tipo de naturaleza propia.
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Rather, what it’s saying is that the person who possesses these two types
of compassion in their heart must be having a sense of the living beings as
being changing and devoid of any nature of their own.

Mas bien lo que dice es que la persona que posee estos dos tipos de
compasion en su corazén debe tener un sentido del ser viviente como
cambiante y carente de cualquier naturaleza propia.
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This claim, and all the following ideas as well, are all contradictory: That a realized
being who is a bodhisattva must be seeing emptiness directly; the belief that in the heart
of this particular person all three kinds of compassion must be present; and the belief
that for the latter two types of compassion to be in their heart is a contradiction.
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Esta aseveracion y también las ideas que le siguen, son contradictorias: El que un ser
realizado que es un bodhisattva debe ver el vacio directamente; la creencia que en el
corazén de esta persona en particular los tres tipos de compasion deben estar
presentes; y la creencia de que los dos ultimos tipos de compasién estan en su corazon
es una contradiccion.
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And that’'s true because—if that were the case—then if something were a form of
compassion in the heart of a realized being who was a bodhisattva, then that

compassion would necessarily have to be great compassion which has no focus.

Y esto es verdad porque, si ese fuera el caso, entonces si existiera una forma de
compasiéon en el corazdon de un ser realizado que es un bodhisattva, esa compasion
necesariamente debia ser la gran compasion que no tiene foco.

'ﬁxam1'§'UT1§'§y'::'gg'm'gq'ma'g:'&smm'x:'ﬁ\y

DER THAL, DE YIN NA, RANG RGYUD LA LDAN PA'T BYANG SEMS LA RANG GI

ﬁs?q&'vgm'igx'ma'imz\r&yx:naq'éiﬁ'ma'g&'m'\q:'

DMIGS YUL DU GYUR PA'TSEMS CAN RANG BZHIN MED PA'TRNAM PA SHAR
N S W W 7ol S A A )

AR QR E RS H s sRanR Y|

BA'TSNYING RJE CHEN PO YIN DGOS PA'TPHYIR,

And that would so be the case, because —according to you—if something were a form of
compassion in this person’s heart, then it would have to be a form of great compassion,
of the bodhisattva who possessed it in their heart, which had a sense that the beings
who provided the object of its focus were devoid of any nature of their own.
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Y este seria el caso porque de acuerdo a ti, si algo es una forma de compasion en el
corazon de esta persona, entonces tendra que ser una forma de gran compasién del
bodhisattva que la posee en su corazon, y que tiene el sentido de que los seres que
proveen el objeto de su foco no tienen ningun tipo de naturaleza propia.
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And our reason here is correct; for although compassion which focuses on living beings
does exist in the precious heart of a realized being who is a Buddha, the form of
compassion which focuses only on living beings does not exist in their heart. And
moreover . . .

Y nuestra razdn en este punto es correcta; porque aunque la compasiéon que se enfoca
en los seres vivientes de hecho existe en el corazon precioso de un ser realizado que
es un Buda, la forma de compasion que solo se enfoca en los seres vivientes no existe
en su corazoén. Y es mas...

a\ QA 8~ A N - NN

NRER TIVR AN AT T YR BB R

DE'TRGYUD KYI CHOS DANG DMIGS MED KYI SNYING RJE GNYIS MI 'GAL BAR
v v v = v“v v“v\v Q v v Qv v\

AR IRNAN T FFTHTFN IR A AT

MA ZAD, BYANG SEMS KYI RGYUD KYI DE GNYIS KYANG MI 'GAL TE,

It's not only no contradiction for them to have both the compassion which focuses on
things and the compassion which has no focus in their precious heart; it's not even a
contradiction for both of these to be present in the heart of a bodhisattva.
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No solo no es una contradiccidon para ellos el tener ambas en su precioso corazon, la
compasion que se enfoca en las cosas y la compasion que no tiene foco; tampoco es
una contradiccidn que ambas estén presentes en el corazén del bodhisattva.
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And that’s true because, if something is a type of compassion which exists in the heart
of a bodhisattva who has reached one of the pure levels, then it must necessarily be
great compassion which has no focus.

Y eso es verdad porque, si algo es un tipo de compasion que existe en el corazén de

un bodhisattva que ha alcanzado uno de los niveles puros, entonces debe ser
necesariamente la gran compasién que no tiene foco.
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And that foo must be the case, because anything which is this particular type of
compassion must necessarily be a type of compassion which is having a sense of the
living being which provides its object of focus as being something which does not have
any true existence.

Y ese también debe ser el caso, porque cualquiera que sea este tipo particular de
compasion debe necesariamente ser un tipo de compasién que esta teniendo un
sentido del ser viviente que provee su objeto como foco siendo algo que no tiene una
existencia verdadera.
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And that’s true because, if something is this particular kind of compassion, then it must
be a compassion where —despite the fact that the living beings which provide the object
of its focus appear to have some true existence—it has a sense of them as being like an

illusion: as not having any true existence.

Y esto es verdad porque, si algo es de un tipo particular de compasion, entonces debe
ser una compasion que ha pesar del hecho que el ser viviente provee el objeto de foco
como apareciendo con algun tipo de existencia verdadera, tiene el sentido de que son
como una ilusion: no teniendo ninguna existencia verdadera.
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Now suppose someone claims:

The type of compassion which is focused only on a living being perceives

the living beings which provide its object of focus as being unchanging,
discrete, and independent.

Ahora supongamos que alguien argumenta:
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El tipo de compasidén que se enfoca solo en un ser viviente, percibe el ser
viviente que provee el objeto del foco como siendo no cambiante, discreto
he independiente.
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But isn’t that incorrect? Because, first of all, isn’t it the case that the form of great
compassion which focuses simply on the living being can arise even in the heart of a

person who has never given any thought to the questions of things being changing and
lacking any nature of their own.

Pero ¢ No es esto incorrecto? Porque, primero que nada, no sera este el caso en que
la forma de la gran compasion que se enfoca simplemente en los seres vivientes puede
surgir aun en el corazén de una persona que nunca ha pensado en que las cosas son
cambiantes y carecen de cualquier naturaleza propia.
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And second of all, the great compassion which focuses only on a living being can also
arise in the heart of a person who has already undergone the experience of perceiving
either the shared type of a lack of a nature to things, or suchness itself.

Y en Segundo lugar, la gran compasion que se enfoca solo en un ser viviente también
puede surgir en el corazon de la persona que haya tenido la experiencia de percibir, ya
sea el tipo compartido de carencia de naturaleza de las cosas o la talidad en si misma.
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And that is too the case. Because consider, for example, the tendency to hold to a vase
as being an unchanging thing. There is a certain object which this tendency thinks is
there, when it holds the vase as being unchanging. And let’s say that there is a person
who still hasn’t heard a convincing argument about why this object doesn’t even exist.

Y este también es el caso. Porque, considerando por ejemplo, la tendencia de
mantener la percepcion de un florero como siendo no cambiante. Hay un cierto objeto
del cual esta tendencia piensa que esta ahi, cuando percibe que el florero es no
cambiante. Y digamos que hay una persona que aun no ha oido un argumento
convincente acerca de que este objeto ni siquiera existe.
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It's not true that—whenever a person like this considers a vase as an object—they
automatically characterize it as being unchanging.

No es verdad que cuando una persona como esta considera al florero como un objeto,
automaticamente lo caracterizan como no cambiante.
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In fact, it’s not even the case that when a person who has already perceived that a vase

is changing considers the vase as an object, they automatically characterize it as being
changing. The case here is just the same.

De hecho, ni siquiera es el caso de la persona que ya ha percibido que un florero es
cambiante también considerando que el florero es un objeto, ellos automaticamente lo
caracterizan como cambiante. El caso aqui es el mismo.
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Now someone may make the following claim:

If something is a form of compassion that is focused upon a living being
which provides its object of focus and which is characterized by lacking
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any nature of their own, then that particular compassion must always be
the compassion which has no focus.

Ahora alguien podria hacer la siguiente aseveracion:

Si algo es una forma de compasion que se enfoca sobre un ser viviente
que es el foco y que se caracteriza por la carencia de cualquier tipo de
naturaleza propia, entonces esa compasion en particular siempre debe
ser la compasion que no tiene foco.
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And if something is a form of compassion that is focused upon a living
being which provides its object of focus and which is characterized by

being a changing thing, then that particular compassion must always be
the compassion which is focused on things.

Y si algo es una forma de compasion que se enfoca sobre un ser viviente
que provee el foco y que es caracterizado como una cosa cambiante,
entonces esa compasiéon en particular siempre debe ser una compasion
que se enfoca en cosas.
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But isn’t that incorrect? Because isn't it the case that—if something is a form of great
compassion—then it must necessarily be a form of great compassion which is focused
upon a living being which provides its object of focus, and which is characterized by
lacking any nature of its own; by being a changing thing; and all the rest?

¢ Pero es esto correcto? Porque ¢ no es el caso de que si algo es una forma de la gran
compasion, entonces necesariamente debe ser una forma de gran compasién que se
enfoca sobre un ser viviente que provee el objeto focal y que es caracterizado por la
carencia de cualquier tipo de naturaleza propia; siendo una cosa cambiante, y todo lo
demas?
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And that must be the case, because if something is a living being which provides the

object of focus for any form of great compassion, then it must be a living being who is
characterized by being a changing thing, and by not having any nature of its own.

Y ese debe ser el caso, porque si algo es un ser viviente que provee el objeto focal
para cualquier tipo de gran compasion, entonces debe haber un ser viviente que es
caracterizado como siendo cambiante, y no teniendo ninguna naturaleza propia.
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Now it has a certain meaning when we say that the three forms of compassion are

“established through their focus.” The point is that they are established by the way in
which their focus is established.

Ahora esto tiene un cierto significado cuando decimos que las tres formas de
compasion son “establecidas por su objeto focal”. El punto es que estan establecidas
de la misma manera en que su objeto focal esta establecido.
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But then what does it mean when we say that “they are established by the way in which
their focus is established”?

¢ Pero que es lo que significa cuando decimos que “estan establecidas de la misma
manera en que su objeto focal esta establecido”?
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And this is true because these three forms of compassion are established by having a
sense that the living being which provides their object of focus is changing, or whatever;
even as they feel a desire that this same living being be freed from suffering.

Y esto es verdad porque estas tres formas de compasién son establecidas al tener un
sentido de que el ser viviente que provee el objeto focal es cambiante, etc.; aun cuando
al mismo tiempo siente el deseo que este mismo ser viviente se libere del sufrimiento.
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Now there is a certain way in which both the compassion which has no focus and the
compassion which focuses on things focus upon living beings and characterize them as
having no nature of their own, or as being something which is changing, or anything
else of the like.

Ahora, existe una cierta forma en la que ambas, la compasién que no tiene objeto focal
y la compasion que se enfoca en seres vivientes caracterizandolos como carentes de
naturaleza propia, o como siendo algo que esta cambiando o algo similar.
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Think, for example, of the reflection of the moon in a pool of crystal-clear, pure water.
Then the wind rises, and causes ripples in the water.

Piensa por ejemplo, en la reflexion de la luna en un charco de agua cristalina y pura.
Entonces aparece el viento y causa ondas en el agua.
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We can observe then how the support—that is, the water—and the thing which it
supports, the reflection of the moon, are both things which are being destroyed by the

moment.

Podemos observar como el soporte que es el agua, y la cosa que soporta, que es la
reflexion de la Luna, son cosas que se destruyen por el momento.
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And this is true, because these two types of compassion focus upon their object, and
think to themselves either, “May this changing living being be freed from all pain,” or
“May this living being—who appears to have some nature of their own, but who in
reality has no such nature—be freed from all pain.”
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Y esto es verdad porque, estos dos tipos de compasion se enfocan en sus objetos y
piensan de si mismos ya sea “Que estos seres vivientes cambiantes se liberen del
dolor” o “Que estos seres vivientes que parecen tener algun tipo de naturaleza propia,
pero en realidad no la tienen estén libres de todo dolor”
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Now it’s no contradiction to say (1) that one can have all three kinds of compassion
which provide the subject of the initial offering of praise of the text; (2) that those who
belong to the greater way first develop the Wish for enlightenment, and then later go on
to seek the worldview with which one perceives emptiness; and (3) that great
compassion is the very root of the other two causes presented here.

Ahora, no hay contradiccion en decir (1) que se pueden tener los tres tipos de
compasion que proveen el sujeto del ofrecimiento de alabanzas inicial del texto; (2) que
aquellos que pertenecen al gran camino primero desarrollan el Deseo por la
lluminacién y después buscan la vision del mundo en donde se percibe el vacio; y (3)
que la gran compasion es la raiz de las otras dos causas presentadas aqui.
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The first of these relates to those who belong to the greater way but who are of
relatively dull faculties.

El primero de estas se relacionan con aquellos que pertenecen al gran camino pero
tienen sus facultades relativamente poco desarrolladas.
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Those who belong to the greater way and who possess sharper faculties must though

confirm, through a valid perception, the very existence of liberation before they can
come to feel a true aspiration for this liberation.

Aquellos que pertenecen al gran camino y que poseen facultades mas desarrolladas,
deben confirmar a través de una percepcion valida, la existencia de la liberacién antes
de que puedan sentir una verdadera aspiracion por esta libertad.
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This is true because of the following. For a person to give birth to the Wish for
enlightenment, inspired by a motivation of great compassion, they must first be able to
reach a state of mind where they confirm that it is necessary to protect living beings
from pain; and that it is even possible to do so.

Esto es verdad por lo siguiente. Para que en una persona nazca el deseo de dar
nacimiento al Deseo por la lluminacion, inspirada por una motivacién de gran
compasioén, primero debe ser capaz de alcanzar un estado mental en donde confirme
que es necesario proteger a los seres vivientes del dolor; y de saber que esto es
posible.
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And to do that, they must first reach a state of mind where they confirm that it is even

possible to eliminate the grasping to a self-nature which is the very root of the cycle of
pain within the hearts of living beings.

Y para hacer eso, primero tienen que alcanzar un estado mental en el que confirmen
que es posible eliminar el aferramiento a la creencia de existencia inherente del ser, la
cual es la raiz del ciclo del dolor y existe en los corazones de todos los seres vivientes.
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And to do that, in turn, they must perceive, with a valid perception, that the object
which our tendency to grasp to a self believes it sees doesn’t even exist. Only with this
then do they give birth to the Wish for enlightenment. Parts of the presentation then
relate to them.

Y para hacer esto, deben percibir primero, con una percepcion valida, que el objeto al
que nuestra tendencia al aferramiento a la creencia de existencia inherente del ser se
aferra, ni siquiera existe. Solo entonces, le dan nacimiento al Deseo por la lluminacién.
Partes de la presentacién se relacionan con estos.
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Now for those who belong to the greater way and who are of relatively sharper powers
to reach a state of genuine fluency in the aspiration to freedom, they must first confirm,
with a valid perception, the very existence of this freedom.

Ahora, para aquellos que pertenecen al gran camino que tienen facultades
relativamente bien desarrolladas, para alcanzar un estado de fluidez genuina en la
aspiracion hacia la libertad, primero deben confirmar, con una percepcion valida, la
existencia de esa libertad.
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Because until such a person has confirmed the existence of freedom with a valid
perception, they will make no commitment to the wish in which they strive for this
freedom.

Porque hasta que esta persona haya confirmado la existencia de esta libertad con una
percepcion valida, no estableceran ningun compromiso con el deseo que se esfuerza
por alcanzar esta libertad.
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And this is true, because the Commentary to the Latter Part of the Series by Gyaltsab Je
states,

You should understand that, of these two different types of disciples, the
one of relatively sharper powers must already have had a perception of
emptiness in its subtle form, before they give birth even to the aspiration
for freedom.
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Y esto es verdad porque, EI Comentario a la Parte Posterior de las Series de
Gyaltsab Je dice:

Debes entender, que de estos dos tipos diferentes de discipulos, el que
posee facultades mentales relativamente desarrolladas, debe haber

tenido una percepcién del vacio en su forma sutil, antes que de
nacimiento, aun a la mera aspiracion por la libertad.
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Now just because something is a state of mind where one has reached a genuine fluency
in the aspiration to reach freedom, this doesn’t mean that the person who possesses this

state of mind has necessarily confirmed the existence of this freedom through a valid
perception.

Ahora, solo porque algo es un estado mental en donde se ha alcanzado una genuina
fluidez en la aspiracion para alcanzar la libertad, no significa que esta persona que
posee este estado mental necesariamente haya confirmado la existencia de esta
libertad a través de una percepcion valida.
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And that's true because, just because something is a state of mind where one has
reached a genuine fluency in the aspiration to reach total enlightenment, this doesn’t
mean that the person who possesses this state of mind has necessarily confirmed the
existence of this total enlightenment through a valid perception.

Y esto es verdad porque, solo porque algo que es un estado mental en donde se ha
logrado una genuina fluidez en la aspiracion de alcanzar la iluminacién total, no
significa que esta persona que posee este estado mental ha necesariamente
confirmado la existencia de la iluminacion total a través de una percepcion valida.
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The lines of the root text that include “Listeners and the mid-level Buddhas are born
from those Lords of the Able” are, primarily, words in praise of the principal cause of a
fledgling [rookie] bodhisattva: the compassion where we hope to protect living beings
from pain.

Las lineas del texto raiz que incluyen “Los Oyentes y los Budas de nivel medio nacen
de los Senores del Capaz” son en primer lugar, palabras de alabanza a la causa
principal de los Bodhisattvas polluelos: la compasién en donde esperamos proteger del
dolor a los seres vivientes.
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Nonetheless, they are as well words which praise the compassion in the heart of a
bodhisattva.

Sin embargo, también hay palabras que alaban la compasion en el corazén del
bodhisattva.
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And this is true because the commentary refers to a person with compassion in their
hearts as a bodhisattva.

Y esto es verdad porque, el comentario se refiera a una persona con compasion en su
corazon, incluyendo a los bodhisattvas.
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Now the author of Entering the Middle Way does, at the very beginning of the text, make
an explicit offering of praise; but he does not make any explicit pledge to compose the
work. There is though no problem here.

Ahora, el autor de Entrando al Camino Medio, realiza al principio del texto un
ofrecimiento de alabanzas; pero no hace ninguna mencién especial del porque
compuso el texto. Sin embargo no hay problema.
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And that’s true because it’s just the same as with two other works—the Root Text on

Wisdom and the Sixty Verses on Reasoning—where the author also explicitly makes an

offering of praise, but does not explicitly make a pledge to compose the work.

Y eso es verdad porque, es lo mismo que en los otros dos trabajos, el Texto Raiz
Sobre Sabiduria y Los Sesenta Versos Sobre Razonamiento, en donde el autor
explicitamente hace una ofrenda de alabanzas, pero no hace una mencion explicita
sobre el porque de la realizacién del texto.
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There are as well cases where an author explicitly makes the pledge to compose the
work, but then makes no explicit offering of praise.
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También existen casos en donde el autor explicitamente hace mencién del porque
compone el texto, pero no realiza ofrendas explicitas de alabanza.
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And this is true because the Letter to a Friend on the middle way is just such an example.

Y esto es verdad porque, el texto Carta a un Amigo sobre el camino medio es uno de
esos ejemplos.
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Now even though the author of Entering the Middle Way doesn’t explicitly make any
pledge to compose the work, he does certainly make a pledge to compose the work.

Ahora, aunque el autor de Entrando al Camino Medio explicitamente no hace ninguna
mencién del porque compone el texto, ciertamente hace una mencion del compromiso
de componer el texto.
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And this is true because the very reason that he makes his praise and obeisance to great
compassion is in order to compose this great commentary.

Y esto es verdad porque, la razon por la que hace esta alabanza y establece su
homenaje y reverencia a la gran compasion, es para componer este gran comentario.
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