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Nota introductiva
Aceasta lucrare se poate gasi la adresa web:

http://www.AryaDharma.ro

(click pentru a o vizita)

Pe acest site veti gasi multe traduceri ale unor texte esentiale din Buddha-
Dharma, atat Sutre (discursuri sau Tnvataturi ale Divinului Buddha) cat si tratate
fundamentale derivate din aceste Sutre, adnotate sau comentate, dupa caz.

Toate textele de pe site (inclusiv acest text) sunt disponibile gratuit, se pot
descarca gratuit, se pot folosi in mod gratuit, se pot tipari, si se pot distribui ca
fisiere sau ca documente tiparite, oricui doriti, daca si numai daca nu faceti nicio
modificare asupra lor, si daca si numai daca le oferiti celorlalti in mod gratuit.

n caz contrar, toate drepturile sunt rezervate.

Daca aveti nevoie de alte drepturi, de alte formate ale textelor sau de alte
variante ale lor, va rugam sa luati legatura cu noi.

Traducere, prefata, introducere, comentarii, note, ingrijire: Alin Tocaciu

Versiunea: decembrie 2019

Prin virtutea meritelor acumulate prin a traduce, a corecta, a adnota, a
comenta, a publica si a raspdndi aceasta lucrare, fie ca toate fiintele sa atinga
Trezirea Perfecta.


http://www.aryadharma.ro/

Prefata

Tn budism, Prajfiaparamita Siitra este consideratd cea mai importants si mai
profunda Sutra. De altfel, este si singura care contine aceasta afirmatie.
Numeroasele lucrari ale lui Arya Nagarjuna, si un numar foarte mare de lucrdri
ale multor alti maestri au ca obiect de analiza sau de comentariu tocmai aceasta
Sutra, si ceea ce indica ea.

Tn acest document veti g&si varianta fard prefatd (adics fara alta decat acest
rezumat), fara adnotari, fara dictionar si fara anexe a ,,Prajiagparamita Sdtra in
8.000 de versete” — aici este numai textul acestei minunate Sutre.

Pe aceeasi pagina web cu aceasta traducere puteti gasi si varianta care
include o prefata extinsa care explica in detaliu notiunile fundamentale din
Dharmain general si din aceasta Sutra extrem profunda in particular, numeroase
adnotari, un dictionar cuprinzator pentru termenii folositi in Sutra, precum si
doua variante ale ,Prajiaparamitahrdaya Sutra”, adica ale versiunii de 25 de
versete.

Dupa ce ati citit varianta de fata si ati ajuns la propria intelegere directa, este
posibil ca prefata amanuntita, adnotarile si dictionarul de termeni sa va ajute in
intelegerea mai precisa a Sutrei.

Tot pe aceeasi pagina web mai puteti gasi si ,,Vajracchedika Prajiaparamita
Sutra”, adica versiunea in 300 de versete a acestei Sutre, precum si numeroase
alte texte care va pot ajuta in intelegerea si urmarea Dharmei, adica a
invataturilor Divinului Buddha.



VERSETE DESPRE PERFECTIUNEA INTELEPCIUNII

Prajiaparamita — Ratnagunasamccayagatha



Omagiu tuturor Buddhasilor si Bodhisattvasilor!

Divinul, pentru a bucura cele patru adunari si pentru a lumina si mai mult
aceasta perfectiune a intelepciunii [si a-i usura intelegerea], a predicat
urmatoarele versete:

Capitolul |

indemn preliminar

,Generati cat de multa iubire, respect si incredere va sta in putere!
Tnl&turati mizeriile [mintii] care produc blocaje si curdtati-va toate petele!
Ascultati Perfectiunea Tntelepciunii, a blanzilor Buddhasi,

Predata pentru binele lumii, destinata spiritelor eroice!

Sursa autoritatii lui Subhdti

Toate raurile din aceasta Jambudvipa,

Care fac sa creasca florile, fructele, ierburile si copacii,

Toate izvorasc din puterea si maretia regelui Naga-silor,

Din puterea magica a Dragonului care vietuieste in lacul Anopatapta.

Tot asa, orice dharme expun si demonstreaza discipolii lui Jina,

Orice predau si orice explica cu atat de multa pricepere

Despre activitatea sfintilor care duce la fericirea si la extazul suprem
Si despre fructul acestei activitati — toate sunt actiunile lui Tathagata.

Pentru ca orice invataturi a predat Jina, Ghidul catre Dharma,

Discipolii sai, daca sunt autentici, au fost bine instruiti in ele.

Ei predau din experienta directa, aparuta din antrenamentul lor;

Tnvatatura lor résare numai din puterea Buddhasilor, si nu din propria lor
putere.

Invatdturile de bazd

[Nu exista] nici intelepciune, nici perfectiune suprema,

Nici Bodhisattva si nici Mintea Trezirii.

Daca nu se tulbura si nu simte nicio urma de frica atunci cand afla asta,
Un Bodhisattva urmeaza intelepciunea celui Bine-Plecat.



n form3, in senzatie, vointa, perceptie si constiinta,

Nicaieri in aceste [agregate], ei nu gasesc vreun loc pe care sa se sprijine.
Ei ratacesc fara casa, dharmele nu-i tin niciodata,

Si nici nu adera la ele — ei vor castiga inevitabil Trezirea (Bodhi) lui Jina.

Srenika ratacitorul, in cunoasterea adevarului

Nu a putut gasi nicio baza, desi agregatele (skandha) nu au fost distruse.
La fel si Bodhisattva, atunci cand intelege dharmele asa cum trebuie,

Nu se retrage in Odihna Binecuvantata. El salasluieste apoiin intelepciune.

Ce este aceasta intelepciune, a cui si de unde, intreaba el,
Si apoi afla ca toate aceste dharme sunt complet goale.
Neintimidata si neinfricata in fata acestei descoperiri,
Aceasta fiinta a iluminarii nu este departe de Trezire.

A urma agregatele: forma, senzatia, perceptia,

Vointa si constiinta, si a nu reusi sa le intelegem cu intelepciune
Sau a imagina aceste agregate ca fiind goale,

fnseamna a urma semne, a ignora calea non-producerii.

Tnsa, cand el nu urmeaza forma, senzatia sau perceptia,

Vointa sau constiinta, ci rataceste fara casa,

Nefiind constient ca inainteaza ferm in intelepciune,

Gandurile sale [fiind] |la non-producere — atunci cea mai buna dintre
meditatiile calme fsi croieste drum catre el.

Prin ea, Bodhisattva salasluieste acum linistit in sine,

Starea sa viitoare de Buddha fiind asigurata de Buddhasii de dinaintea sa.
Fie absorbit intr-o meditatie, fie in afara ei, pentru el este indiferent.
Pentru ca el cunoaste natura esentiala, originara a lucrurilor, asa cum sunt.

Urmand aceasta Cale, el urmeaza intelepciunea Buddhasilor,

Si totusi nu percepe dharmele pe care le urmeaza.

El cunoaste cu intelepciune aceasta parcurgere ca non-parcurgere,
Aceasta este practica sa a intelepciunii, cea mai nalta perfectiune.



Ceea ce nu exista, acel non-existent, cei prosti il imagineaza;

Eiisi inchipuie atat non-existenta, cat si existenta.

Ca adevaruri ultime, nici existenta si nici non-existenta nu sunt reale.

Atunci cand intelege asta cu intelepciune, un Bodhisattva merge mai
departe.

Daca el cunoaste cele cinci agregate [ca fiind] asemeni unei iluzii,

Tnsd nu considera iluzia un lucru si agregatele un altul,

Si dac3, eliberat de ideea de multiplicitate, el inainteaza in pace,

Atunci aceasta este practica sa a intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.

Cei care au atat invatatori buni cat si o introspectie profunda

Nu pot fi speriati atunci cand aud invataturile profunde ale Mame:i.

Tnsa cei cu Tnvatatori rdi, cei care pot fi indrumati gresit de catre altii,
Sunt distrusi din aceste motive, ca un vas de lut nears atins de umezeala.

Trei termeni-cheie definiti

Care este motivul pentru care vorbim despre ,Bodhisattva”?

Dornici sa faca sa dispara toata atasarea, sa o reteze cu totul,

Destinul lor este adevarata non-atasare, sau Trezirea Victoriosilor.

De aceea, ei sunt numiti ,Fiinte care fac eforturi pentru Trezire” (Bodhi-
sattva).

Care este motivul pentru care ,Fiintele Marete” sunt numite astfel?

Ele se ridica in cel mai inalt loc, deasupra unui numar imens de persoane,

Si unui numar imens de persoane ei le reteaza vederile gresite.

De aceea am ajuns sa vorbim despre ele ca ,Fiinte Marete”.

Maret in darnicia sa, maret ca ganditor si ca putere,

Bodhisattva se urca pe corabia Victoriosilor Supremi.

Tnarmat cu mareata armurd, el il va infrange si 1l va supune pe vicleanul
Mara.

Acestea sunt motivele pentru care ,Fiintele Marete” sunt numite astfel.

Aceasta cunoastere ii arata toate fiintele ca pe o iluzie,

Semanand cu o mare multime de oameni, facuta sa apara la o rascruce [de
drumuri]

De catre un magician, care taie apoi multe mii de capete;

El cunoaste toata aceasta lume vie ca pe un spectacol fals, si totusi ramane
neinfricat.



Forma, perceptia, senzatia, vointa si constiinta

Sunt neunite, niciodata legate, nu pot fi eliberate.

Neinfricat in gandul sau, el merge spre propria Trezire (sau lluminare),
Care este cea mai buna armura pentru cei mai presus dintre oameni.

Din nou, care este ,,corabia care duce la Trezire”?

Suit pe ea, Bodhisattva ghideaza toate fiintele catre Nirvana.
Maret este acel Vehicul, imens, vast ca vastitatea spatiului.

Cei ce calatoresc pe el sunt dusi la siguranta, incantare si tihna.

Natura transcendenta a Bodhisattvasilor

Astfel transcenzand lumea, el scapa intelegerii si perceptiei noastre.

,El merge in Nirvana”, dar nimeni nu poate spune unde s-a dus.

Un foc este stins, dar unde, intrebam, a plecat acel foc?

Tot asa, cum Il-am putea gasi pe cel care a gasit Odihna celor
Binecuvantati?

Trecutul, prezentul si viitorul unui Bodhisattva trebuie ca ne scapa,
Cele trei dimensiuni ale timpului nu il ating cu nimic.

El este chiar pur, liber fata de conditii, nestanjenit de nimic.
Aceasta este practica sa a intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.

Bodhisattvasii intelepti, mergand astfel, reflecteaza la non-producere
Si in acelasi timp genereaza in ei insisi mareata compasiune,

Care este insa lipsita de orice notiune sau idee de fiinta.

Astfel practica ei intelepciunea, cea mai inalta perfectiune.

Tnsd cand notiunile de suferintd si de fiinte 7l fac s& gdndeasca:
,Voi inlatura suferinta, voi lucra pentru binele lumii!”

Atunci fiintele sunt imaginate, un sine este imaginat,

lar practica intelepciunii, a celei mai inalte perfectiuni, lipseste.

El cunoaste cu intelepciune ca tot ceea ce traieste este neprodus, asa cum
este si el Tnsusi;

El stie ca tot ceea ce este, nu exista mai mult decat el insusi sau decat
oricare fiinte.

Neprodusul si produsul nu sunt distincte, [nu se pot deosebi],

Aceasta este practica intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.



Toate cuvintele pentru lucrurile folosite in aceasta lume trebuie lasate in
urma,

Toate lucrurile produse si facute trebuie transcense, depasite;

Atunci este castigata cunoasterea nemuritoare, suprema si incomparabila.

Acesta este sensul in care vorbim despre intelepciunea perfecta.

Atunci cand un Bodhisattva isi desfasoara practica fara indoieli,

El este cunoscut ca salasluind priceput in intelepciune.

Niciuna dintre dharme nu exista cu adevarat, natura lor esentiala originara
este goala, vida.

A intelege asta este practica intelepciunii, a perfectiunii supreme.

Capitolul Il

Unde stau Bodhisattvasii

El nu sta in forma, in perceptie sau in senzatie,

Tn vointa sau in constiintd, in niciunul dintre agregate (skandha).

El sta numai in adevarata natura a Dharmei.

Atunci aceasta este practica sa a intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.

Schimbare si neschimbare, suferinta si tihna, sine si non-sine,

Tndragit si respingitor — toate sunt doar o singurd Aseitate in aceast3
Vacuitate.

Si astfel, el nu sta in fructul pe care I-a castigat, care este intreit:

Cel al unui Arhat, al unui Buddha Solitar si al unui Buddha complet iluminat.

Conducatorul insusi nu s-a oprit in taramul neconditionatului

Si nici Tn lucrurile supuse conditiilor, ci a cutreierat liber, fara casa:
Tot asa, un Bodhisattva sta fara niciun suport si nicio baza.

Aceasta pozitie a fost numita de catre Jina o pozitie lipsita de o baza.

Prin ce se antreneaza Bodhisattvasii

Cei care vor sa devina Discipolii lui Buddha

Sau Pratyekabuddhasi, sau Regi ai Dharmei,

Nu pot atinge scopurile respective fara a recurge la aceasta Rabdare.
Ei traverseaza, insa ochii lor nu sunt [atintiti] pe malul celalalt.



Cei care predau Dharma si cei care asculta atunci cand este predata,

Cei care au castigat fructul unui Arhat, al unui Buddha Solitar sau al unui
Salvator al Lumii,

Si Nirvana obtinuta de cei intelepti si de cei invatati,

Toate acestea sunt simple iluzii, simple vise, astfel ne-a invatat Tathagata.

Patru feluri de persoane nu sunt speriate de aceasta invatatura:

Fiii lui Jina, priceputi in adevaruri; sfintii incapabili sa se mai intoarca din
drum;

Arhatii liberi de intinaciune si de coruperi si care au terminat cu indoielile;

Cei pe care ii maturizeaza invatatorii buni sunt socotiti cel de-al patrulea
fel.

Mergand astfel, un Bodhisattva intelept si invatat

Nu se antreneaza pentru a ajunge un Arhat si nici pe nivelul
Pratyekabuddhasilor.

De dragul atotcunoasterii, el se antreneaza numai in Buddha-Dharma.

Non-antrenamentul este antrenamentul sau, si nimeni nu este antrenat
prin el.

Cresterea sau descresterea formelor nu este scopul antrenamentului sau,

Si nici nu-si propune sa obtina diverse dharme.

Prin acest antrenament, el poate spera sa obtinda numai si numai
atotcunoasterea.

Catre ea Tnainteaza atunci cand se antreneaza astfel, si se desfata in
virtutile ei.

Adevaruri despre existenta

Formele nu sunt intelepciune, si nici intelepciunea nu este gasita in forma,
Tn constiinta, perceptii, senzatii, sau in vointa.

Ele nu sunt intelepciune si nici nu exista intelepciune in ele.

Aceasta este ca spatiul, fara nicio intrerupere sau crapatura.

Natura originara, esentiala, a tuturor suporturilor obiective este
nemarginita.

De asemenea, si natura esentiala originara a fiintelor este nemarginita.

Asa cum natura esentiala originara a spatiului nu are limite,

Tot astfel, nici intelepciunea Cunoscatorilor Lumii nu are limite.



,Perceptii”’: simple cuvinte, astfel ne-au spus Conducatorii;

Dupa ce perceptiile au fost date uitarii si au disparut, usa se deschide catre
Dincolo.

Cei care reusesc sa se elibereze de perceptii,
Ajungand Dincolo, implinesc poruncile Tnvatatorului.

Daca, timp de ere nenumarate ca nisipurile Gangelui,
Conducatorul insusi ar rosti necontenit cuvantul ,fiinta”,

Nemiscata, purd inca de la inceput, nicio fiinta nu ar putea rezulta din
vorbirea sa.

Aceasta este practica intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.

Concluzie

Si astfel Jina 1si incheie invatatura si ne spune la sfarsit:
,Cand tot ceea ce am zis si am facut a fost in sfarsit in acord cu
intelepciunea perfecta,

Atunci am primit aceasta profetie de la Cel ce a plecat inaintea mea:
«In viitor, vei fi un Buddha, Perfect Trezit!»”

Capitolul Il

Meritul care decurge din intelepciunea perfecta

Cel care se va ocupa de aceastd Perfectiune a intelepciunii,
Calea pe care o urmeaza Salvatorii, si o va studia consecvent,
Nu poate fi ranit de apa, foc, otrava si sabie,

lar Mara si ostirile sale nu vor gasi nicio intrare la el.

Cineva ar putea sa construiasca Stupe pentru un Buddha plecat sa se
odihneasca,

Facute din cele sapte lucruri pretioase, si apoi sa le venereze

Pana cand mii de koti de taramuri vor fi pline cu aceste Stupe ale lui
Tathagata,

Care vor fi asadar nenumarate, ca nisipurile Gangelui;

Si, tot asa, atatea fiinte cate se gasesc in nenumarate koti de taramuri,
Fara a mai face nimic altceva, sa venereze acele Stupe

Cu flori paradisiace, si cu cele mai bune parfumuri si alifii inmiresmate,
n rastimpul eonilor din cele trei perioade, si chiar mai mult decat atat;
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Tnsa daca altcineva a copiat aceastd carte, Mama Buddhasilor,

Din care izvorasc Ghizii cu cele zece puteri,

Si daca ar purta-o Tn minte, si ar venera-o cu flori si cu pomezi inmiresmate,

Atunci toti cei care au venerat Stupele ar avea doar o cantitate infima din
meritul sau.

Intelepciunea perfectd, o invédtdturd mdreatd

Aceastd Perfectiune a Intelepciunii Jina-silor este o invataturd mareats,

Oprind, in multele lumi cu fiinte vii, dharmele care produc suferinte si boli.

Salvatorii Lumii din trecut, din viitor si cei [din prezent] din cele zece
directii,

Prin antrenarea in aceasta invatatura, au devenit medicii supremi.

Si cei care merg in practica grijii pentru bunastarea celorlalti si a
compasiunii,

Ei, inteleptii, dupa ce s-au antrenat in aceasta invatatura, vor atinge
Trezirea.

Cei care au fericire conditionata, si cei care au fericire neconditionata,

Toata fericirea lor trebuie cunoscuta ca izvorand din aceasta [invatatural.

intelepciunea perfectd si celelalte cinci perfectiuni

Potential, nestematele se gasesc imprastiate prin pamant,

lar cand conditiile sunt favorabile, ele cresc intr-o mare diversitate;
Toate calitatile Trezirii, din cele cinci perfectiuni,

Toate cresc din perfectiunea intelepciunii.

Stim ca, oriunde ar calatori un Rege Universal,

Acolo se gaseste si intreaga colectie a celor sapte lucruri pretioase;

[La fel,] oriunde se gdseste aceasta Perfectiune a Intelepciunii Jina-silor,
Acolo se afla si toate dharmele de buna calitate.
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Capitolul IV

Comparatie intre valoarea relicvelor si valoarea intelepciunii
perfecte

Intrebat de catre Jina, Sakra a rdspuns:

,Daca as putea avea Taramuri-Buddha la fel de multe ca nisipurile
Gangelui,

Toate umplute pana la refuz cu relicve ale Jina-silor,

Chiar si asa, tot as prefera aceasta intelepciune, cea maiinalta perfectiune.

Din ce motiv? Nu pentru ca nu as avea respect pentru relicve,

Tnsa ele sunt venerate tocmai pentru cd sunt generate de intelepciune.

La fel cum orice om care este sustinut de catre rege are parte de [respect]
si de veneratie,

Tot asa este si cu relicvele Buddhasilor, pentru ca ele sunt sustinute de
perfectiunea intelepciunii.

Analogia cu nestemata care implineste dorintele

O piatra pretioasa, avand toate calitatile, nepretuita,

[Atat de nepretuita, Incat pana si] cosuluiin care s-ar afla i-ar trebui aduse
omagii;

Chiar si dupa ce a fost scoasa, cosul continua sa-i emita stralucirea;

Astfel sunt insusirile acelei nestemate.

Tot asa este si cu insusirile intelepciunii, cea mai inalta perfectiune,

Care fac ca relicvele unui Jina sa fie venerate chiar si dupa ce el a plecat sa
se odihneasca.

Asadar, cel ce voieste sa dobandeasca insusirile unui Jina,

Sa practice perfectiunea intelepciunii. Ea este Eliberarea”.

Intelepciunea perfectd si celelalte cinci perfectiuni

[Buddha a spus atunci:] ,intelepciunea il conduce pe cel care ofera daruri,
Si [conduce] si moralitatea, rabdarea, vigoarea si concentrarea.

Ea retine dharmele virtuoase, binefacatoare, ca nu cumva sa se piarda.
Numai ea este si cea care dezvaluie toate dharmele.
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Analogia cu umbrele

Exista mii de koti de copaci in Jambudvipa,

Din diferite specii, de multe feluri, diferiti ca forma,

Si, totusi, nu exista diferente si intre umbrele lor,

Ci, atunci cand vorbim, le consideram pe toate drept umbre;

La fel, si aceste cinci perfectiuni ale Jina-silor

Isi datoreaza numele perfectiunii intelepciunii:

Atunci cand sunt transformate in atotcunoastere,

Numele ,iluminare” ofera un singur principiu pentru toate sase.

Capitolul V
Perfectiunea intelepciunii contrafdcuta si cea adevdrata

Atunci cand un Bodhisattva arata [in mod gresit] forma, perceptia,
senzatia, vointa

Sau gandul ca fiind impermanente [sustinand ca sunt distruse],

El urmeaza [perfectiunea intelepciunii] contrafacuta si nu intelege
intelept;

Tnvatatii nu predau niciodata distrugerea vreunei dharme.

Atunci cand, in ceea ce priveste forma, senzatia, perceptia,

Vointa sau constiinta, nu exista conceptie sau aderenta,

Prin metoda vacuitatii si a non-producerii, [el] cunoaste toate dharmele.
Aceasta este practica intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.

Intelepciunea perfectd, mai mdreatd decdt oricare alt dar spiritual
Daca cineva ar antrena ca Arhati atatea fiinte,
Cate sunt in tardmuri multe ca nisipurile fluviului Gange,

Si daca altcineva, dupa ce a copiat aceasta perfectiune a intelepciunii,
Ar da cartea unei alte fiinte, al sau ar fi meritul mai distins.
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Din ce motiv? Invatatorii supremi, antrenati in ea,

Fac ca toate dharmele sa poata fi impede intelese in aceasta vacuitate.

Atunci cand au invatat asta, Discipolii ajung repede la propriul lor fel de
eliberare,

Altii au experienta iluminarii ca Pratyekabuddha, iar altii obtin iluminarea
unui Buddha.

Importanta gdndului (sau mintii) Trezirii

Acolo unde nu exista germene, nu poate aparea in lume un copac.

Cum ar putea atunci sa [mai] aiba loc producerea de ramuri, de frunze, flori
sau fructe?

Fara aspiratia la Trezire, nu exista posibilitatea [aparitiei] unuiJina in lume.

Cum ar putea atunci Sakra, Brahma, fructul si discipolii s§ se manifeste?

Atunci cand globul Soarelui imprastie multa lumina,

Fiintele se straduiesc sa isi faca treburile:

Asadar, cand gandul iluminarii a aparut de dragul cunoasterii lumii,
Prin cunoasterea lui, sunt adunate toate dharmele inalte.

Daca nu ar exista un Conducator al Serpilor in [lacul sau] Anopatapta,
Cum ar putea avea loc o curgere a raurilor aici, in Jambudvipa?

Si daca nu ar exista rauri, florile si fructele nu ar putea sa fie nici ele,
Si nici Tn oceane nu ar fi multe feluri de nestemate.

Asadar, daca nu ar fi fost gandul Trezirii, cum ar fi putut avea loc
Curgerea cunoasterii lui Tathagata, in toate aceste lumi?

Si daca nu este cunoastere, nu poate fi nici crestere a virtutilor,

Nici iluminare si nici Dharmele lui Buddha, asemanatoare oceanului.

Soarele si licuriciul

Daca toate animalele care emana lumina, de pretutindeni din aceasta
lume,

Ar emite lumina cu singurul scop de a lumina,

Totusi, o singura raza emanata de globul Soarelui le-ar depasi pe toate la
un loc;

Stralucirea nenumaratelor animale ar fi infima in raport cu ea.
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Capitolul VI
Meritul suprem al dedicarii si jubilarii

Oricat de mult merit ar genera multimile de Discipoli,

Merit asociat cu generozitatea, cu moralitatea si cu dezvoltarea [prin
meditatie],

Daca un Bodhisattva se bucura chiar si printr-un singur gand,

[Atunci, prin comparatie,] toate miriadele de Discipoli la un loc nu ar avea
[aproape] niciun merit.

Domeniul acoperit de jubilare

Daca luam niyuta de koti de Buddhasi care au trecut, din perioada
anterioara,

Si pe cei ce salasluiesc chiar acum in nenumaratele mii de koti de Taramuri-
Buddha,

Si pe acei Salvatori ai lumii care, dupa ce au plecat in Parinirvana,

Vor demonstra nestemata Dharmei, de dragul disparitiei complete a
suferintei;

Si daca mai luam in considerare si meritul acelor Jina din perioada
Careincepe cu prima producere a gandului pentru cea maiinalta iluminare
Si se termina cu momentul disparitiei bunei Dharma a Ghizilor;

Si dharmele asociate cu perfectiunile, si Buddha-dharmele;

Si meritul urmasilor Buddhasilor, si al Discipolilor,

Fie in curs de antrenare, fie adepti, cu sau fara revarsari;

Dupa ce le-a adunat pe toate la un loc, Bodhisattva se bucura pentru ele,
Si dedica totul Trezirii legate de binele lumii.
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Dedicarea si transformarea corecta si cea gresita

Daca in acela care realizeaza dedicarea si transformarea are loc perceptia
unui gand

Sau daca dedicarea si transformarea perceptiei iluminarii implica perceptia
unei fiinte,

Atunci, stabilit Tn perceptii, vederi gresite si ganduri, [meritul] este legat
prin triplul atasament

Si nu devine dedicat si transformat pentru cei care il concep sau adera la
el.

Tnsa atunci cand cunoaste astfel: aceste dharme nu sunt produse,

Si in ceea ce sunt transformate este tot un non-produs,

Si nici nu este niciodata, undeva, vreo dharma transformata intr-o [alt3]
dharma,

[Meritul] devine dedicat si transformat in cel care reflecteaza cu
intelepciune in acest fel.

Atunci cand creeaza un semn, el nu transforma [meritul] [in iluminare],

Tnsa dacd [vede dharmele ca] lipsite de semne, [meritul] devine dedicat
Trezirii.

Asa cum mancarea amestecata cu otrava ar fi buna de mancat,

Asa a vorbit Jina despre luarea dharmelor pure drept o baza.

Asadar, cineva trebuie sa se antreneze in transformare si dedicare astfel:

»Asa cum lJina-sii cunosc in mod intelept acea [radacina] pozitiva si
virtuoasa,

Felul ei asa cum este, originile ei asa cum sunt, insusirile ei asa cum sunt,

Asa ma bucur si eu [de acea radacina pozitiva] si astfel o dedic si o
transform.”

Si transformand astfel meritul in iluminare,

Cel care predica ceea ce a expus Jina nu-l supara pe Buddha.

Oricati Bodhisattva care se sprijina pe o baza ar fi in lume,

Pe toti ii depdseste eroul care face dedicarea si transformarea in acest fel.
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Capitolul VII
Perfectiunea intelepciunii ghideaza celelalte perfectiuni

Cum pot acei niyuta de koti de nascuti orbi, lipsiti de ghid,
Care nu cunosc drumul, sa gaseasca o intrare in oras?
Fara intelepciune, aceste cinci perfectiuni sunt oarbe:

Cei ce nu au ghid nu pot atinge Trezirea.

Abia cand ele (perfectiunile — n.t.) sunt cuprinse de catre intelepciune

Obtinand ochii, primesc acea caracteristica [de perfectiune].

Este ca o pictura [a unei divinitati sau a unui sfant] care este completa, mai
putin ochii:

Pictorul isi primeste rasplata numai dupa ce si ochii sunt pictati pe ea.

Atitudinea fata de dharme si fata de Sine

Atunci cand cineva care dezvolta intelepciunea pana la capat nu adera nici
macar la cea mai marunta dharma,

Conditionata sau neconditionata, intunecata sau luminoasa,

Acea persoana ajunge sa vorbeasca in lume despre perfectiunea
intelepciunii,

[Care este ca] spatiul, in care nimic real, de niciun fel, nu este stabilit.

Atunci cand se gandeste , Eu inaintez in intelepciunea Victoriosilor (Jina),

Voi elibera multimi imense (niyuta) de fiinte, atinse de multe rele si
suferinte”,

Acel Bodhisattva este cineva care imagineaza notiunea sau ideea de fiinte

Si aceasta nu este practica intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.

Incredere in perfectiunea intelepciunii
Bodhisattva care a studiat aceasta suprema perfectiune,
Si care a servit in trecut [Buddhasii], care este invatat si nu are indoieli,

De indat ce a auzit-o, el va recunoaste din nou Tnvatatorul,
Si va intelege repede Calmul Pasnic al Trezirii.
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Desi, in trecut, el a venerat si a servit milioane de Buddha,

Dacd nu are incredere in Perfectiunea Tntelepciunii a Victoriosului,

Auzind de ea, cel cu inteligenta redusa o va da la o parte,

Si dupa ce a dat-o la o parte el va merge in iadul numit Avici, si nimeni nu-
| poate salva.

Asadar, incredeti-va in aceasta Mama a tuturor Jina-silor.
Daca vreti sa realizati cunoasterea cea mai profunda a unui Buddha,
Lasati-o sa fie asemenea unui negustor care a calatorit pana pe insula

comorilor
Si care, dupa ce si-a folosit bunurile, se va intoarce [oricum pe ea].

Capitolul VIII
intelesul puritdtii

Puritatea formei trebuie cunoscuta din puritatea fructului.

Din puritatea formei si a fructului reiese puritatea atotcunoasterii;

Puritatea atotcunoasterii, a fructului si puritatea formei -

La fel cum elementul spatiu este identic oriunde, cele trei nu sunt nici
intrerupte, nici separate.

Bodhisattvasii, dupa ce au transcens ceea ce apartine triplei lumi,

[Desi] murdariile [lor au fost] inlaturate, ei manifesta renasterea;

[Desi sunt] eliberati de declin, boala si moarte, ei manifesta moartea,

Aceasta este perfectiunea intelepciunii pe care o urmeaza cei mereu
intelepti.

Aceasta lume este atasata noroiului numelui-si-formei.

Roata nasterii-si-mortii se invarteste la fel ca roata unei mori de vant.

Dupa ce au cunoscut lumea care se invarteste ca fiind asemenea unei
capcane pentru jivine,

Cei intelepti colinda prin ea precum pasarile prin vazduh.

Cel care, inaintand perfect pur, nu nainteaza in forma

Si nici In constiinta, in perceptie, in senzatie sau in vointa,
Astfel mergand, se fereste de toate atasarile.

Eliberat de atasari, el inainteaza in intelepciunea Buddhasilor.
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Capitolul IX

Puritatea completa

Astfel inaintand, dupa ce si-a retezat atasarile,

Bodhisattva cel intelept si invatat inainteaza fara a fi legat de lume.

La fel cum Soarele, eliberat de planeta Rahu, straluceste in continuare,
Sau cum focul lasat liber, arde iarba, lemnele si padurea.

Bodhisattva vede c& toate dharmele si Perfectiunea Intelepciunii
Sunt pure, perfect pure in natura lor esentiala, originara.

Tnsa el nu se agatd de cel care vede, si nici de toate dharmele.
Aceasta este practica intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.

Capitolul X

Caracterizadri pentru intelepciunea perfecta

Sakra, Regele Zeilor, il intreab3 pe Victorios (Jina):
»Mergand in intelepciune, cum este un Bodhisattva «angajat» in ea?”

[Raspuns:] ,,Cel care nu este «unit» nici macar cu cel mai marunt lucru, fie
skandha, fie element,

Acel Bodhisattva, «angajat» astfel, este «unit» [cu intelepciunea]”.

Acea fiinta care, atunci cand a auzit ca aceste dharme sunt imaginare si
precum o iluzie,

Nu ezita, ci face eforturi pentru a se antrena,
Trebuie sa fie cunoscuta ca cineva care s-a pornit demult in Vehicul,
Si ca cineva care si-a facut datoria sub multe niyuta de koti de Buddhasi.

Analogia cu un sat

Daca un om [care iese] dintr-o salbaticie ce se intinde pe multi kilometri,
Ar vedea cirezi, sau linii de hotar, sau lemne,
El si-ar recapata [atunci] suflul si nu s-ar mai teme de hotji,

[Caci el stie ca] acestea sunt semne ca un sat sau un oras se afla destul de
aproape.
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Tot astfel, cineva care cauta iluminarea, atunci cand afla de aceasta
intelepciune,

Cea mai inalta perfectiune a Jina-silor, si o dobandeste,

Isi recapatd suflul si nu [mai] simte fric3,

Nici macar frica de [a cadea pe] nivelul unui Arhat sau al unui
Pratyekabuddha.

Analogia cu oceanul

Cat timp un om, care calatoreste spre ocean pentru a-l vedea,
Tncd zareste copacii si padurile Himalayei, [este inca departe de tel].
Cand insa nu mai vede aceste semne, el se elibereaza de indoiala, [si stie

(%

ca]
»Marele ocean este foarte aproape, nu-i prea departe”.

Tot asa trebuie cunoscut si cel care a pornit pe drumul catre cea mai inalta
Trezire

Si care afla despre aceasta perfectiune a intelepciunii Jinasilor.

Desi nu este cineva care a fost prezis direct de catre Conducator,

El stie ca ,,nu peste mult timp, voi ajunge la Trezirea-Buddha”.

Analogia cu primavara

Tn timpul frumoasei priméaveri, atunci cAnd dau vl3starii si frunzele,

Din ramuri vor rasari in scurt timp frunze, flori si fructe;

Cineva care a fost prins in palma de aceasta perfectiune a intelepciunii,
Va obtine in curand cea mai inalta Trezire a Conducatorilor.

Analogia cu femeia insarcinata

Cand o femeie insarcinata se agita mult din cauza durerii,

Trebuie sa stim ca a sosit timpul ca ea sa nasca;

Tot asa si Bodhisattva daca, la auzul acestei intelepciuni a Jina-silor
O priveste cu incantare si cu zel, va ajunge repede la Trezire.
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Cum sa salasluiesti in intelepciunea perfecta

Atunci cand yoghinul inainteaza in intelepciune, perfectiunea suprema,

El nu vede nici cresterea formei, nici descresterea ei.

Daca cineva nu vede Dharma, nici non-Dharma si nici elementul-Dharma,

Si daca nu sta in Odihna Binecuvantata, atunci el salasluieste in
intelepciune.

Atunci cand inainteaza astfel, el nu imagineaza Buddha-dharmele,

Nici puterile, nici cdile catre puterile [psihice], si nici nu-si imagineaza
calmul pasnic al iluminarii.

Fara a discrimina, fara constructii [mentale], inaintand hotarat,

Aceasta este practica intelepciunii, cea mai inalta perfectiune.

Capitolul XI
Tema

Subhuti il intreaba pe Buddha, [cel supranumit] Luna Doctrinei:
Vor fi obstacole catre calitatile pretioase?

Vor fi numeroase obstacole, predicd Invatitorul.

Dintre ele, voi enumera numai cateva:

Diverse obstacole

Numeroase strafulgerari de idei diferite vor rasari in el,

Atunci cand copiaza aceasta intelepciune, perfectiunea Jina-silor,
Ca apoi [ideile] sa dispara imediat, asemenea fulgerului,

Fara a aduce beneficii lumii. Aceasta este o fapta a lui Mara.

lar cand aceasta intelepciune este predata, el poate avea unele indoieli:

»Numele meu nu este proclamat in ea de catre Conducator,

Nici imprejurarile sau locul nasterii mele, si nici neamul meu”.

Din aceasta cauza, ei nu o vor asculta, o vor respinge. Si aceasta este fapta
lui Mara.
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Calea unui Bodhisattva si calea unui Discipol

La fel cum cineva, din ignoranta, ar lasa la o parte radacina,

Si judecand gresit, ar prefera ramurile si frunzisul;

[Sau] cum cineva, atunci cand ar avea un elefant, ar vrea in locul sdu numai
piciorul elefantului,

Astfel ar fi cineva care, dupa ce a ascultat Prajfiaparamita, si-ar dori Sutrele
[Discipolilor in locul ei].

Asemeni celui care a primit mancare aleasa, cu o suta de arome [diferite]

Si, desi a primit cea mai buna mancare posibila, ar cauta totusi mancare
proasta,

Asa ar fi un Bodhisattva care, dupa ce a obtinut aceasta Sutra,

Ar cauta totusi Trezirea pe nivelul unui Arhat.

Mai multe obstacole

[Calugarii] vor vrea onoruri, vor vrea castig,

Jinduind dupa ele in mintile lor, dorind apropiere de familiile
[credinciosilor].

Aruncand cu dispret ceea ce este corect [adica Dharma], ei vor face ceea
ce este gresit;

Parasind calea corecta, ei au ajuns pe un drum gresit. Si aceasta este fapta
lui Mara.

Chiar daca, la inceput, ei au generat credinta,

Dornici sa asculte aceasta cea mai minunata Dharma,

Atunci cand vad ca predicatorul nu este dispus sa isi faca munca,
[Laicii] vor pleca, lipsiti de bucurie si foarte tristi.

Faptele lui Mara si ajutorul lui Buddha

Cand aceste fapte ale lui Mara vor avea loc,
Laolalta cu multe alte feluri de obstacole,

Atunci multi calugari vor fi tulburati prin ele

Si nu vor pastra in minte aceasta Prajidaparamita.
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Acolo unde exista nestemate nepretuite si greu de obtinut,

Este sigur ca posesorii lor vor avea multi dugmani.

La fel si aceasta intelepciune, cea mai inalta perfectiune a Victoriosilor
(Jina),

Este nestemata-Dharma greu de obtinut, si [e Tnsotita de] multe probleme.

Cand o fiinta abia s-a pornit in Vehicul si este limitata ca inteligenta,

Ea nu dobandeste [imediat] aceasta nestemata-Dharma, greu de obtinut.
Mara va fi atunci foarte zelos sa-i cauzeze obstacole,

Tnsa Buddhasii din cele zece directii vor fi atenti s3 ajute.

Capitolul XII

intelepciunea perfectd, mama Buddhasilor

Daca o mama cu mai multi copii s-ar imbolnavi,

Ei toti, cuprinsi de tristete, se vor ocupa de ea;

Tot astfel, Buddhasii din sistemele de lumi din cele zece directii
Tsi amintesc aceastd perfectiune a intelepciunii ca mama a lor.

Salvatorii lumii din trecut si cei care se afla [chiar acum] in cele zece directii

Au aparut din ea, si la fel va fi si cu cei din viitor.

Ea este cea care arata lumea [drept ceea ce este], ea este sursa si modelul,
mama lJina-silor,

Si tot ea dezvaluie gandurile si actiunile celorlalte fiinte.

Cum cunoaste Tathagata lumea

Aseitatea lumii, Aseitatea Arhatilor,

Aseitatea Pratyekabuddhasilor si Aseitatea Buddhasilor —

Ca o singura Aseitate lipsita de existenta, neschimbatoare,

A fost inteleasa de catre Tathagata perfectiunea intelepciunii.

Fie ca inteleptii stau in lume, fie ca au plecat in Nirvana finala,

Aceasta insirare fixa a Dharmei ramane ferm stabilita: ,dharmele sunt
goale”.

Este acea Aseitate (Tathata) pe care Bodhisattvasii o inteleg.

De aceea au primit Buddhasii numele de ,, Tathagatasi”.
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Aceasta este sfera Ghizilor, cu propriile lor puteri,

Care salasluiesc in padurile incantatoare ale perfectiunii intelepciunii.
Desi scot fiintele suferinde din cele trei taramuri ale imensei suferinte,
Totusi, ei nu au niciodata, nicaieri, notiunea sau ideea de fiinta.

Analogii referitoare la Buddha

Atunci cand, aflat in pestera sa din munte, un leu

Rage neinfricat, animalele mai slabe tremura;

Tot asa, atunci cand Leul Oamenilor, sustinut de perfectiunea intelepciunii,
Rage neinfricat, multii eretici sunt facuti sa tremure.

Asa cum razele Soarelui, sustinute de eter,

Usuca acest pamant si ii dezvaluie forma:

Tot asa, Regele Dharmei, sustinut de perfectiunea intelepciunii,
Seaca raul jinduirii si al nesatului, si dezvaluie Dharma.

Vederea lui Tathagata in privinta Dharmei

Acolo unde nu exista vedere a formei, nu exista vedere a senzatiilor,
Nici vedere a perceptiilor, nici vedere a vointei

Si nici vedere a constiintei, a gandului sau a mintii,

Aceasta a fost expusa de catre Tathagata drept vederea Dharmei.

O fiinta este o vedere in spatiu, asa declara ei.
Ca pe o vedere a spatiului, asa sa consideri acel obiect!
Astfel a fost expusa de catre Tathagata vederea Dharmei.

Tnsd nu este posibil s3 vorbesti despre acea vedere prin afirmatii precise si
clare.

Capitolul XIlI
Analogia cu regele si ministrii sdi
Cel care vede astfel, vede toate dharmele.
Atunci cand ministrul face totul, regele este calm si stabil.

Orice actiuni-Buddha si orice dharme ale Discipolilor ar exista,
Perfectiunea intelepciunii este cea care le savarseste pe toate.
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Un rege nu calatoreste prin sate sau pe campuri,
Ci locul de intalnire se afla in casa sa, acolo unde ii aduna pe toti;

Tot astfel, un Bodhisattva nu se clinteste de langa natura dharmica a
dharmelor,

Ci aduna toate calitatile in Buddha-dharme.

Capitolul XIV
Bodhisattva si Trezirea

Acel Bodhisattva care are incredere ferma in Buddha,

Care este concentrat hotarat pe suprema perfectiune a intelepciunii,
Plecat dincolo de cele doua niveluri ale Discipolilor si Pratyekabuddhasilor,
Va obtine iluminarea Victoriosilor, sigur, repede si nestanjenit.

Analogia cu corabia

Atunci cand o corabie se rupe in largul oceanului,

Cei care nu se agata de o ramura, de un bustean sau de un alt corp solid,
Merg spre propria distrugere in mijlocul apelor, fara sa mai poata ajunge
la tarm;

Tnsa cei care se agata de ceva, cdldtoresc spre malul cel3lalt si ajung acolo.

Tot astfel, desi Tnzestrati cu o oarecare incredere si cu putina seninatate,
cei care

Resping perfectiunea intelepciunii, mama [Jina-silor],
Trebuie sa rataceasca pentru totdeauna in oceanul nasterii-si-mortii,
Tn nastere, descompunere, moarte, améaraciune, confuzie si destrdmare.

Tnsa cei care au fost prinsi de suprema intelepciune,
Priceputi in a vedea modul de a fi al existentei, care vad realitatea finala,

Sunt persoane demne de Vehicul, care au strans bogatia meritului si a
cunoasterii.

Tn scurt timp, ei vor avea experienta minunatei Treziri a unui Buddha.
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Analogia cu vasul

Este ca si cum cineva ar cara apa intr-un vas de lut nears;

El trebuie sa stie ca vasul se va sparge repede, pentru ca nu pastreaza bine
apa.

Tnsa, atunci cand apa este caratd intr-un vas de lut bine ars, el nu se teme

Ca s-ar putea sparge pe drum, si ajunge in siguranta acasa.

Desi un Bodhisattva poate fi plin de incredere sau credinta,

Daca are lipsuri in intelepciune, el va ajunge repede la distrugere.
Tnsa, atunci cand este sustinut atat de incredere cat si de intelepciune,
Plecat dincolo de cele doua niveluri, el va atinge iluminarea suprema.

Analogia cu cele doua corabii

O corabie care nu este bine pregatita pentru a naviga pe ocean,
Pleaca spre pieire, cu tot cu marfa si cu negustorii aflati la bordul ei.
Tnsa, atunci cand o corabie este bine construitd si bine pregatits,

Ea nu cedeaza si toate bunurile ajung la [celalalt] tarm.

Tot la fel, un Bodhisattva avand multa incredere

Dar lipsit de intelepciune, va ajunge repede la un esec in iluminare.
Cand insa se intovaraseste cu intelepciunea, cea mai inalta perfectiune,
El ajunge la Trezirea Jina-silor, nevatamat si neatins.

Analogia cu batrédnul

Un om batran, bolnav, in varsta de o suta douazeci de ani,

Desi se poate ridica, nu se poate plimba singur;

Tnsa, atunci cand doi oameni l-au prins bine, in stanga si in dreapta lui,
El nu mai simte nicio frica de cadere si se deplaseaza linistit.

Tot la fel, un Bodhisattva care este slab in intelepciune,

Desi se porneste [pe cale], cedeaza la mijlocul drumului;

Tnsa, dacd este apucat de mijloacele pricepute si de cea mai bund
intelepciune,

Atunci nu se opreste pe drum, ci ajunge la iluminarea celor mai puternici
dintre oameni.
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Capitolul XV
Incepdtorul si prietenii buni

Bodhisattvasii care se afla pe nivelul de incepator,

Care au pornit hotarati catre Trezirea suprema a unui Buddha,

Ca discipoli buni, care discern si care vor sa-si respecte Maestrii (Guru),

Trebuie sa aiba grija intotdeauna de invatatorii lor spirituali [care sunt
»prietenii lor buni”].

Din ce motiv? Din acea [purtare de grija] izvorasc insusirile invatatilor.
[Bunii prieteni sunt cei care] instruiesc in perfectiunea intelepciunii.
Astfel predica Jina, posesor al tuturor calitatilor eminente:
,Buddha-dharmele sunt dependente de prietenul bun.”

Cum ajutad un Bodhisattva fiintele

Generozitatea, moralitatea si de asemenea rabdarea si vigoarea sau
elanul,

Concentrarile si intelepciunea — toate [acestea] trebuie dedicate iluminarii,
transformate in ea.

Tnsd nu trebuie sd Tnsfacdm iluminarea, considerand-o [ca apartinand]
agregatelor.

Asa trebuie demonstrata incepatorilor.

Mergand astfel, Oceanele de Calitati, [numiti si] Lunile Tnvataturii,

Devin adapostul lumii, refugiul si locul sau de odihna,

Mijloacele de salvare, inteligenta, insulele, conducatorii care i doresc
binele,

Lumina, torta, invatatori ai celei mai inalte Dharma, netulburati.

Cei foarte hotarati isi pun o armura greu de purtat,

Tnsd ei nu sunt Tharmati cu agregatele, cu elementele sau cu domeniile
simturilor,

Ei sunt lipsiti de notiunea sau ideea de , Trei Vehicule” si nu adera la ea;

Ei sunt ireversibili, de neclintit, statornici in caracter.

27



Fiind astfel inzestrati cu Dharma, nestanjeniti de nimic,

Eliberati de ezitari, confuzie si nedumerire, hotarati sa faca ceea ce este
benefic,

Dupad ce au ascultat aceasta perfectiune a intelepciunii, ei nu cad in
disperare.

Ei trebuie cunoscuti ca imposibil de dus pe cai gresite de catre altii,
[cunoscuti] ca ,fara-intoarcere”.

Intelepciunea perfectd si antagonismul séu cu lumea

Profunda este aceasta Dharma a Conducatorilor, greu de vazut,

Ea nici nu este obtinuta de cineva si nici nu se ajunge vreodata la ea.

Din acest motiv, atunci cand a obtinut Trezirea, Binevoitorul cel plin de
Compasiune

Nu mai este ingrijorat ,,ce multime de fiinte va cunoaste asta?”

Fiintele gasesc placere in a se stabili undeva, jinduiesc dupa obiectele
simturilor,

Sunt inclinate catre a apuca, neinteligente si aproape orbite.

Dharma trebuie obtinuta ca nimic in care sa te stabilesti si ca nimic de care
sa apuci.

Antagonismul ei cu lumea este evident.

Capitolul XVI

Despre Aseitate

Elementul spatiu din directia est, din directia sud

Si la fel si din directiile vest si nord, este nemarginit si lipsit de separatii;
Deasupra si dedesubt, in cele zece directii, atat cat se intinde,

Nu exista multiplicitate, si nicio diferenta nu se gaseste si nu se observa.

Aseitatea trecuta, Aseitatea viitoare,

Aseitatea prezenta, Aseitatea Arhatilor,

Aseitatea tuturor dharmelor, Aseitatea Jina-silor -

Toate acestea sunt Aseitatea-Dharma, si nicio diferenta nu se gaseste si nu
se observa.
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Intelepciunea si priceperea in mijloace

Daca un Bodhisattva vrea sa atinga aceasta

Trezire a Buddhasilor, lipsita de dharmele diferentiate,

El trebuie sa practice perfectiunea intelepciunii, impreuna cu priceperea in
mijloace.

Fara intelepciune nu poate avea loc realizarea Conducatorilor oamenilor.

O pasare cu o anvergura de doua sute cincizeci de kilometri,

Ar avea putina putere daca si-ar pierde aripile, sau daca acestea ar fi lipsite
de vlaga;

Daca din taramul zeilor celor Treizeci si Trei ea s-ar avanta in jos, spre
Jambudvipa,

Ar calatori spre propria sa distrugere.

Chiar daca [un Bodhisattva] ar obtine cele cinci perfectiuni ale Jina-silor

[Si le-ar practica] timp de multe niyuta de koti de ere,

Purtand de grija lumii in tot acest timp, si respectand un numar infinit de
juraminte,

Daca nu are pricepere in mijloace si are lipsuri in intelepciune, el va cadea
pe nivelul Discipolilor.

Atitudinea corecta fata de alte fiinte

Daca vrea sa inainteze n aceasta cunoastere a Buddhasilor,

El [trebuie sa aiba] o atitudine impartiala fata de intreaga lume, ideea de
mama si de tata [fata de toate fiintele],

Trebuie sa se straduiasca avand cugetul binevoitor si mintea prietenoasa;

Maleabil si direct, el trebuie sa fie molcom in vorbire.

Capitolul XVII

Tema

Tnteleptul Subhti il intreaba pe Salvatorul Lumii:

,Invati-ne Tnsusirile Oceanelor de Calitdti, ale celor care sunt retrasi in
Pace,

Cum devin ei , ireversibili” si de o mareata putere.

Declara, O, Jina, calitatile lor, chiar si abia schitandu-le!”
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Calitatile Bodhisattvasilor ,,fara-intoarcere” sau , ireversibili”

,Sunt lipsiti de perceptia multiplicitatii, vorbesc potrivit imprejurarilor,

Si nu intra in refugiu cu Brahmani sau Sramani din afara.

Tnteleptii au evitat pentru totdeauna cele trei locuri ale suferintei extreme,
Si sunt antrenati in cele zece actiuni virtuoase, pozitive.

Fara niciun interes personal, ei instruiesc lumea in Dharma.

Ei gasesc incantare in Dharma si vorbesc intotdeauna cu blandete.

Stand in picioare sau plimbandu-se, stand culcati sau sezand, ei sunt
complet constienti [de ceea ce fac].

Atunci cand merg, se uita in fata doar cativa pasi, iar gandurile lor nu
ratacesc la intamplare.

Poarta haine curate, nepatate. Ei devin puri prin tripla detasare.

Oameni maiestuosi, ei nu vor castig, ci intotdeauna [vor] Dharma.

Ei au trecut dincolo de taramurile lui Mara, si ceilalti nu-i pot duce pe cai
gresite.

Ei mediteaza in cele patru concentrari, insa nu folosesc acele meditatii ca
sprijin.

Nu vor faima, mintile lor nu sunt invinse de manie.

Daca sunt capi de familie, ei raman intotdeauna neatasati de niciuna dintre
proprietatile lor.

Nu cauta sa-si castige existenta intr-un mod gresit,

Prin vraji sau prin formule magice care sunt ocupatia femeilor,

Si nici nu [isi castiga existenta prin] a spune minciuni demne de crezare
barbatilor si femeilor.

Antrenati in intelepciunea detasata, cea mai buna dintre perfectiuni,

Eliberati de certuri si de dispute, gandurile lor fiind ferm stabilite in
prietenie,

Ei vor atotcunoasterea, mintea lor este intotdeauna inclinata spre Dharma.
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Ei au evitat populatiile barbare din tinuturile marginase, din regiunile de

hotar.
Sunt lipsiti de indoieli despre propriul stadiu si intotdeauna sunt frumosi

ca muntele Meru.
De dragul Dharmei, concentrati in practica lor, ei renunta la propria viata.
Acestea trebuie sa fie intelept cunoscute drept caracteristicile celor

Lireversibili”.
Capitolul XVIiI

Locuri profunde

Profunde sunt forma, senzatia si vointa,
Constiinta si perceptia; in natura lor esentiala, originara, [ele sunt] calme

si lipsite de semne.
La fel ca atunci cand cineva incearca sa atinga fundul oceanului cu o

prajina,
Cand agregatele (skandha) sunt analizate cu intelepciune, nu se poate
ajunge la capatul lor.

Cand un Bodhisattva intelege [prin aceasta analiza] ca acele dharme
Sunt, in vehiculul profund, in sens ultim, imaculate, fara nicio pata,
Acolo unde nu exista nici skandha, nici camp al simturilor si nici element,
Cum poate exista pentru el, undeva, dobandirea propriului merit?

Analogia cu femeia

La fel ca un barbat, preocupat de poftele sale, care a aranjat o intalnire
Cu o femeie si, fara sa o fi intalnit, s-ar complace in multe ganduri;
Atatea ganduri [pentru acea femeie] cate ar avea el intr-o zi,

Pentru tot atatea ere se straduieste un Bodhisattva sa-si atinga scopul.

Explicatii despre merit

Daca un Bodhisattva, timp de multe mii de koti de ere,
Ar oferi daruri imaculate si si-ar pastra in egala masura moralitatea,
Si daca un altul ar predica Dharma asociata cu intelepciunea, cea maiinalta

perfectiune,
Meritul din daruire si moralitate [al primului Bodhisattva] ar fi infim [prin

comparatie].
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Atunci cand un Bodhisattva, dupa ce a meditat la cea mai inalta
intelepciune,

lese [din acea meditatie] si expune Dharma cea imaculata

Si dedica [meritul din] aceste [actiuni] Trezirii legata de binele lumii,

Nu exista ceva minunat in intreita lume care sa-i poata deveni egal.

Si chiar si acel merit este declarat ca fiind complet lipsit de valoare,
Si tot gol, nesemnificativ, vid si nesubstantial.

Astfel inaintand, el Tnainteaza in intelepciunea Buddhasilor.

[Astfel] inaintand, el dobandeste merite nemasurate.

Nicio crestere sau descrestere

El cunoaste ca pe simple vorbe toate aceste dharme,

Pe care Buddha le-a demonstrat, practicat si dezvaluit.

Desi el ar putea preda pentru multe niyuta de koti de ere,
Totusi, elementul-Dharma nu se va epuiza si nici nu va creste.

Cat priveste cele cinci perfectiuni ale Jina-silor,

Si aceste dharme au fost proclamate ca fiind simple cuvinte, nimic mai
mult.

Acel Bodhisattva care transforma [meritul], fara ca mintea lui sa adere,

Nu esueaza, ci ajunge la Trezirea suprema a unui Buddha.

Capitolul XIX

Aparitia sau producerea dependenta, si analogia cu lampa

Fitilul aprins al unei lampi cu ulei — nu prin prima manifestare [a flacarii]

Se arde fitilul [de tot]; si nici nu se arde [de tot] atunci cand [acea prima
flacara] nu mai exista, in absenta ei.

Si nici nu se arde [cu totul] prin ultima manifestare a flacarii,

Si nici cand lipseste acea ultima flacara, fitilul nu este ars de tot.

Prin primul gand [de Trezire] nu se ajunge la cea mai inalta iluminare,
lar daca acela nu apare, iluminarea nu poate fi atins3;

Nici prin ultimul gdnd nu se poate ajunge la Beatitudine,

Si nu se poate atinge [Trezirea] nici cand acel ultim gand nu apare.
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Analogia cu samdnta si cu fructul

Dintr-o samanta rasar copaci, flori si fructe;
Cand aceasta este impiedicata [sa germineze] sau este absenta, nu apare

niciun copac din ea.

el.

Tot astfel, primul gand este, bineinteles, fundatia iluminarii,
lar atunci cand este impiedicat sau absent, nu rezulta nicio iluminare din

Orzul, orezul si altele cresc conditionate de seminte;

Fructele lor sunt in aceste [seminte] si totusi nu sunt in seminte.
Atunci cand apare aceasta iluminare a Jina-silor

Ceea ce are loc este o iluzie, care in sinea ei este lipsita de existenta.

Analogia cu picaturile de apa

Picaturile de apa umplu un vas picatura cu picatura,
Treptat, de la prima picatura si pana la ultima.

La fel, primul gand este cauza [initiala a] supremei iluminari;
Calitatile luminoase se implinesc treptat in Buddhasi.

Semnificatia vacuitatii

El inainteaza in dharme ca fiind goale, fara semne si dorinte,

Tnsa nu std in Odihna Binecuvantata si nici nu urmeazd un semn,

Ca un barcagiu iscusit care merge de pe [malul] acesta pe malul celalalt,
Care nu se stabileste pe niciunul dintre maluri si nici nu sta in mijlocul

curentului.

Astfel mergand, Bodhisattva nici nu gandeste:

,Predestinat de cei care au cele zece puteri, fie sa realizez Trezirea!”

Si nici nu tremura [pentru ca vede ca] iluminarea nu este ceva.

Astfel inaintand, el devine cineva care finainteaza in Iintelepciunea

Buddhasilor.
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Atitudinea fata de locurile care pot cauza frica

Atunci cand au vazut o lume care este o salbaticie plina de foamete si de
boli,

Ei nu simt frica si merg mai departe punandu-si armura.

Tntotdeauna inteleptii sunt una cu limita care urmeaza.

Ei nu produc, in mintile lor, nici cea mai mica urma de oboseala.

Capitolul XX

Cele Trei Usi ale Eliberarii si Buddha-dharmele

Mai mult, Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea Buddhasilor

Cunoaste aceste skandha ca neproduse, ca vide sau goale inca de la
inceput.

Pana si atunci cand nu se afla in concentrare si priveste cu compasiune
lumea fiintelor,

El nu devine lipsit de Buddha-dharme.

Analogia cu eroul

Un om iscusit, inzestrat cu toate calitatile,

Puternic, invincibil, foarte bine calificat si instruit in numeroase arte,

Perfect in trasul cu arcul, dedicat multor mestesuguri,

Perfect in cunoasterea diferitelor forme de iluzii magice si preocupat de
bunastarea lumii,

Tsi ia mama si tatal, impreun3 cu fiii si fiicele sale,

Si intra intr-un tinut salbatic, plin de forte potrivnice.
El face sa apara multi oameni, toti eroi campioni,

lese de acolo in siguranta si se intoarce din nou acasa;

Tot asa, atunci cand un Bodhisattva intelept

Tsi intinde mareata prietenie citre toti cei din lumea fiintelor,

Dupa ce a trecut de cei patru Mara si de cele doua niveluri,

El sta mereu in cea mai buna dintre concentrari, insa nu realizeaza
iluminarea.
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Analogia cu Cosmosul

Sprijinit de spatiu este aerul si [de acela] este masa de apa;

De apa este sprijinit acest mare pamant si lumea [vie].

Daca fundatia pentru bucuria pentru faptele fiintelor

Este astfel stabilita in spatiu, cum poate cineva sa se gandeasca la acel
obiect?

Tot astfel, Bodhisattva care este stabilit Tn vacuitate

Manifesta o multitudine variata de actiuni fata de fiintele din lume,

lar juramintele si cunoasterea lui sunt o forta care sustine fiintele.

Tnsa el nu rdmane in Odihna Binecuvantatd, pentru c3 vacuitatea nu este
un loc in care sa stai.

Atunci cand inteleptul si invatatul Bodhisattva

Tnainteazd in cea mai profund3 liniste a concentrarii asupra vacuitétii,

n acel réstimp, niciun semn nu trebuie s3 fie evidentiat,

Si nici nu trebuie ca el sa stea in Lipsa Semnelor; caci el este cineva care
merge calm si tacut.

Analogia cu pasarea care zboara

O pasare care zboara nu lasa urme in spatiul intermediar,

Nici nu sta pe el si nici nu cade pe pamant.

Tot asa, Bodhisattva care inainteaza prin ,usile catre libertate”,
Nu ajunge in Odihna Binecuvantata si nici nu inainteaza in semn.

Analogia cu arcasul

La fel cum un om, antrenat in trasul cu arcul, trage o sageata drept in sus
Si apoi alte sageti, una dupa alta, intr-o succesiune [rapida],

Fara a o lasa pe prima sa cada pe pamant,

Pana cand vrea ca acea prima sageata sa cada pe pamant;

Tot asa, cineva care inainteaza in intelepciune, cea mai buna dintre
perfectiuni,

Si care realizeaza intelepciunea, priceperea in mijloace, puterile [psihice]
si puterea de a face minuni:

Cat timp aceste radacini pozitive raman neimplinite in totalitate,

El nu obtine acea excelenta si minunata Vacuitate.
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Analogia dublului miracol

Un calugar, inzestrat cu cea mai buna putere de a face minuni,

Stand pe cer, realizeaza miracolul dublu:

El manifesta [simultan] venirea si plecarea, statul culcat si statul asezat,

Tnsa nu poate fi facut sd inceteze, si nici nu se simte epuizat, oricat de mult
timp 11 manifesta.

Tot asa, inteleptul Bodhisattva, stand in vacuitate,

Perfect in cunoastere si in puterea de a face minuni, colindand fara vreo
casa,

Manifesta fata de lume o varietate nesfarsita de activitati,

Tnsa nu poate s& devin3 istovit, si nici nu se simte epuizat, timp de koti de
ere.

Analogia cu parasutele

Este ca si cu niste oameni care stau pe o stanca Tnalta:

Daca ar tine cate o parasuta in fiecare mana, si ar sari in gol,
Corpurile lor, odata ce au parasit stancile nalte,

Ar continua sa cada, pana ar ajunge pe pamant.

La fel, inteleptul Bodhisattva, dupa ce a salasluit in compasiune,

Si dupa ce a apucat cele doua parasute, a priceperii in mijloace si a
intelepciunii,

Observa dharmele ca vide, lipsite de semne si de dorinte,

Desi nu ajunge la Odihna Binecuvantata, totusi el vede dharmele.

Analogia cu negustorul si Insula Comorilor

Cineva, dorind nestemate, a calatorit pe insula comorilor

Si, dupa ce a obtinut nestematele, s-a intors din nou acasa.
Desi, in aceste imprejurari, negustorul traieste foarte fericit,
El pastreaza totusi in minte nenumaratii semeni care sufera.

La fel, Bodhisattva care a calatorit pe insula comorii Vacuitatii,

Si a obtinut meditatiile, capacitatile si puterile,

Desi ar fi putut intra in Odihna Binecuvantata, desfatandu-se complet in
ea,

Pastreaza[totusi] Tn minte toate fiintele suferinde.
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Analogia cu negustorul si calatoria sa

Ca un negustor interesat de afaceri, care merge prin orasele,

Targurile si satele pe care le intdlneste in drum, pentru a se familiariza cu
ele;

Tnsd nu rdmane in ele, si nici pe insula comorilor,

Ci el, care discerne, devine priceput pe calea [care duce] spre casa sa,

La fel, inteleptii Bodhisattva care devin perfect priceputi

Tn cunoasterea si eliberarea specifica Discipolilor si Pratyekabuddhasilor,

Nu raman acolo, nici in cunoasterea-Buddha,

Si nici in ceea ce este conditionat. intelept in ceea ce priveste Calea devine
cel care cunoaste metoda.

Bodhisattva nedefinibil

Tn momentul in care [Bodhisattva] a devenit una cu lumea, in prietenie,

Si inainteaza in concentrarea asupra Vacuitatii (a Lipsei Esentei), a Lipsei
Semnelor si a Lipsei Dorintelor,

Este imposibil ca el sa [vrea sa] atinga Odihna Binecuvantata,

Sau sa poata fi definit de conditionat.

Ca un om creat prin magie, sau ca unul care si-a facut corpul invizibil,
[Oameni] ce nu pot fi definiti prin cuvinte,

Tot asa, Bodhisattva care inainteaza prin usile catre libertate,

Nu poate fi nici el definit de cuvinte.

Usile catre libertate si stadiul de ireversibilitate

Daca, atunci cand este intrebat despre practica si insusiri,
Un Bodhisattva nu dezvaluie dharmele profunde

Care sunt Vacuitatea si Lipsa Semnelor, daca el nu reuseste sa indice
dharmele specifice

Stadiului de ireversibilitate, atunci el nu trebuie sa fie cunoscut drept
cineva care a fost prezis.
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Indicatii ale starii ,,fara-intoarcere” sau ireversibilitatii

Tn visele sale, el nu jinduieste nici dupa nivelul unui Arhat,

Nici dupa nivelul unui Pratyekabuddha, si nici dupa ceea ce apartine
intreitei lumi;

Ci el vede Buddhasii, si pe sine insusi ca cineva care predica Dharma lumii:

Atunci, el trebuie cunoscut drept prezis ca ,fara-intoarcere” [sau ireversibil
de la Trezirea supremal].

Dupa ce a vazut, in visele sale, fiintele aflate in cele trei locuri ale suferintei
extreme,

El face juramantul: ,Fie ca, in chiar acest moment, sa desfiintez aceste
locuril!”

Daca, prin puterea cuvintelor sale de Adevar, ar stinge chiar si un foc
imens,

Atunci el trebuie cunoscut drept prezis ca ,fara-intoarcere”.

Acelora din lumea muritorilor care sunt posedati de spirite sau care au
diverse boli,

Cel binevoitor si plin de compasiune le potoleste suferinta prin puterea
declaratiei sale a Adevarului,

Tnsa nu apare in el nicio constiinta de sine, si nicio urm3 de mandrie;

Bodhisattva trebuie atunci cunoscut drept prezis ca ,fara-intoarcere”, ca
ireversibil.

Capitolul XXI
Madndria si alte fapte ale lui Mara

Dar cand in el apare ingamfarea ,,Am fost predestinat,

[Pentru ca] prin declaratia [mea] a Adevarului se realizeaza multe lucruri”,

Atunci cand un Bodhisattva se socoteste mai presus decat alti
[Bodhisattva], ca fiind cineva care a fost prezis,

Trebuie sa stim ca e cuprins de trufie si ca are o inteligenta redusa.

Din nou despre puterea numelui: Mara, abordandu-|,

[li] va spune: ,Acesta e numele t3u.”

El'ii va insira arborele genealogic pe sapte generatii [si ii va spune:]
,Atunci cand vei fi un Buddha, acesta va fi numele tau!”
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Daca el a trait potrivit practicilor ascetice, este un yoghin devotat,

[Mara ii va spune]: ,inainte, [in vietile tale anterioare], ai avut exact
aceleasi insusiri.”

Bodhisattva care devine ingdmfat auzind aceasta

Trebuie cunoscut ca cineva posedat de Mara, si cu o inteligenta redusa.

Greseli in legatura cu detasarea

Desi el poate practica foarte departe de sate si de orase, intr-o pestera din
munte,

Tntr-o padure indepartats, sau intr-un crang retras,

Bodhisattva care se preamareste pe sine, care ii dispretuieste pe ceilalti,

Trebuie cunoscut ca cineva posedat de Mara, si cu o inteligenta redusa.

Desi Bodhisattvasii pot vietui tot timpul intr-un sat, intr-un targ sau intr-o
capitala,

Daca, aflandu-se acolo, ei nu genereaza dorinta pentru vehiculele Arhatilor
si Pratyekabuddhasilor,

Ci sunt devotati Trezirii, de dragul maturizarii fiintelor,

Atunci aceasta a fost expusa ca detasarea fiilor lui Buddha.

Desi poate vietui pentru multe koti de ani

in pesterile din munti intinsi pe sute de kilometri si plini cu animale
salbatice,

Acel Bodhisattva nu cunoaste aceasta [adevarata] detasare

Daca vietuieste murdarit de trufie.

Atunci cand el se simte superior Bodhisattvasilor care practica pentru
binele lumii,

Si care au obtinut concentrarile, eliberarile, capacitatile, meditatiile si
puterile,

Pe baza faptului ca ei nu practica in detasarea unei paduri indepartate,

Despre el, Jina a spus ca , este stabilit in sfera lui Mara”.

Indiferent daca vietuieste in apropierea unui sat sau intr-o padure retrasa,

Daca nu are gandul dublului vehicul, si este fixat pe iluminarea suprema,

Atunci aceasta este detasarea celor care au pornit [pe Cale], spre binele
lumii.

Acel Bodhisattva trebuie considerat drept cineva al carui sine este extinct.
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Capitolul XXII
Prietenii buni si perfectiunile

Asadar, invatatul care a ucis mandria,

Care, cu o hotarare ferma, cauta cea mai buna iluminare,

Trebuie, asa cum cineva merge la un medic pentru a fi vindecat de o
multitudine de boli,

Sa frecventeze nedescurajat bunul prieten.

Buddhasii, Bodhisattvasii care au pornit catre cea mai buna Trezire

Si aceste perfectiuni, au fost proclamati ca ,,bunii prieteni”.

Ei sunt cei care i instruiesc [pe Bodhisattvasi] in aceste stadii treptate,

[Bodhisattvasii] inteleg [repede] iluminarea lui Buddha, dintr-un dublu
motiv.

Jina-sii din trecut, din viitor, si cei care se afla [chiar acum] in toate cele
zece directii,

Toti [au] aceasta perfectiune drept Cale, si nicio alta.

Aceste perfectiuni au fost descrise celor care au pornit catre cea mai buna

iluminare,
Ca o splendid3 Trezire, ca o tortd, ca o lumina, ca invitatorul.

Asa cum cunoaste perfectiunea intelepciunii prin semnul vacuitatii,

Tot prin acelasi semn, cunoaste toate aceste dharme;

Atunci cand cunoaste cu intelepciune dharmele ca goale, vide, fara semne,
Mergand astfel, el inainteaza in intelepciunea Buddhasilor.

Murdarire si purificare

Dorind mancare, complacandu-se in imaginatie, fiintele
Ratacesc mereu prin nastere-si-moarte, cu mintile atasate.
Ca dharme, atat ,eu” cat si ,,al meu” sunt ireale si goale, vide.
De unul singur a ajuns prostul incalcit in spatiu.

Asa cum cineva care banuieste ca a fost otravit

Se poate prabusi la pamant desi nicio otrava nu a ajuns in stomacul sau,

Tot asa, prostul care a acceptat [ideile de] ,eu” si [de] ,,al meu”

Este fortat, de chiar acea idee foarte ireala de ,,eu”, sa treaca prin nastere-
si-moarte, inca o data, si inca o data.
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Acolo unde cineva observa, este confuzie — asa a fost aratat;

Non-conceperea si non-perceperea lui ,eu” si ,al meu” a fost numita
purificare.

Tnsd nimeni nu este murddrit sau curatat prin acestea.

Atunci Bodhisattva a inteles perfectiunea intelepciunii.

Meritul suprem al intelepciunii perfecte

Daca atatea fiinte cate sunt in intreaga Jambudvipa,

Toate, aspirand la cea mai inalta Trezire,

Si dupa ce au oferit daruri timp de multe mii de koti de ani,
Le-ar dedica pe toate Trezirii legate de binele lumii,

Si daca altcineva, priceput in intelepciune, cea mai inalta perfectiune,
S-ar conforma acesteia chiar si pentru o singura zi,

Atunci intreaga generozitate ar genera [prin comparatie] un merit infim.
Asadar, neinfricatul trebuie intotdeauna sa se cufunde in intelepciune.

intelepciunea perfectd si compasiunea

Atunci cand yoghinul inainteaza in intelepciune, cea mai buna dintre
perfectiuni,

El da nastere maretei compasiuni, insa nu si notiunii sau ideii de fiinta.

Atunci, inteleptul devine demn de ofrandele intregii lumi;

El nu consuma niciodata fara rost hrana taramului.

Bodhisattva care vrea sa elibereze zeii si oamenii

Legati de atata timp, precum si fiintele din cele trei tinuturi ale durerii,
Si sa manifeste, in lumea fiintelor, calea larga spre celalalt tarm,
Trebuie sa fie devotat zi si noapte perfectiunii intelepciunii.

Analogia cu perla de mare pret

Un om, care a castigat odata o foarte frumoasa nestemata,

Pe care nu a avut-o Tnainte, ar fi bucuros.

Dar daca, imediat ce a castigat-o, ar pierde-o din nou, din neatentie si
delasare,

I-ar parea rau, si ar jindui tot timpul dupa ea.
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Tot asa, yoghinul care a pornit catre cea mai buna iluminare

Nu trebuie sa se desparta de perfectiunea intelepciunii, care este
comparabila cu o nestemata.

Apucand cu o energie crescanda nestemata pe care a castigat-o,
El inainteaza, si ajunge repede la Beatitudine.

Capitolul XXIlII

Pozitia superioara a Bodhisattvasilor

Atunci cand Soarele rasare pe un cer senin, un singur manunchi de raze,
Tmprastie intregul intuneric care produce orbire si confuzie,

Si straluceste mai tare decat orice animale, cum ar fi licuricii,

Si mai tare decat toate stelele, si decat Luna.

Tot asa, inteleptul care inainteaza in intelepciune, cea mai Tinalta
perfectiune,

Dupa ce a distrus jungla vederilor,
[Acel] Bodhisattva care inainteaza in Vacuitate si in Lipsa Semnelor,
Depaseste foarte mult intreaga lume, si pe Arhati, si pe Pratyekabuddhasi.

Analogia cu regele si cu printul mostenitor

Asa cum fiul unui rege, care daruieste bogatii, dorind bunastarea
[celorlalti],

Devine foarte cautat, o persoana cu autoritate in fata tuturor:

Daca, inca de pe acum, el face [multe] fiinte fericite,

Cu atat mai multe va face atunci cand va deveni [conducatorul] plin de
resurse al regatului!

Tot asa si inteleptul Bodhisattva, care inainteaza in intelepciune,

Care daruieste ceea ce nu are moarte, [care e] drag zeilor si oamenilor,
Tnca de pe acum, el este interesat de fericirea fiintelor,

Cu cat mai mult va fi atunci cand va deveni rege al Dharmei!
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Capitolul XXIV

Cum este Mara tulburat si infrant

Dar Mara simte in acel moment ca un spin in propria-i carne,

[Este] bolnav de suparare, nefericit, neimpacat si fara vlaga.

[El manifestad] un incendiu la orizont, sau azvarle un meteorit, pentru a
inspaimanta:

,Cum poate fi facut acest Bodhisattva sa devina descurajat,
deznadajduit?”

Cand inteleptii devin concentrati cu hotarare,

Contempland zi si noapte intelesul fintelepciunii, cea mai finalta
perfectiune,

Atunci corpurile, gandurile si vorbirea lor devin [libere] ca o pasare pe cer.

Cum ar putea Fratele Tntunericului s mai gdseascd vreo intrare la ei?

Ce il multumeste pe Mara

Atunci cand un Bodhisattva ajunge la certuri si dispute,

Si cand gandurile [a doi Bodhisattvasi] sunt furioase si in conflict,
Mara devine multumit si plin de insufletire, [gandind:]

»2Amandoi raman foarte departe de cunoasterea Jinasilor,

Amandoi raman foarte departe [de ea], la fel ca demonii plini de ura;

Amandoi 1si vor cauza declinul propriilor legaminte.

Cei care sunt plini de ura, lipsiti de rabdare, cum ar putea obtine
iluminarea?”

Atunci Mara e multumit, laolalta cu hoardele sale.

Madndria si cainta unui Bodhisattva

Daca un Bodhisattva care nu a fost prezis

Ar avea ganduri furioase fata de cineva care a fost prezis, si ar starni o
cearta:

Atatea momente cate staruie cu incapatanare in gandurile sale gresite,

Pentru tot atatea ere, el trebuie sa-si puna din nou armura.
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Apoi devine atent, si [reflecteaza] , Acestea sunt ganduri negative,
raufacatoare;

Prin perfectiunea rabdarii, Buddhasii ajung la Trezire.”

Isi recunoaste greseala, si apoi se stipaneste,

Sau Inceteaza, si se antreneaza in Buddha-Dharma.

Capitolul XXV

Cum este antrenat un Bodhisattva

Atunci cand se antreneaza, el nu practica niciun antrenament,

Si nici nu ajunge la cel care se antreneaza, sau la dharmele care [constituie]
antrenamentul.

Cel care se antreneaza fara a face diferenta intre cele doua: antrenament
si non-antrenament,

Se antreneaza in aceasta Buddha-Dharma.

Bodhisattva care isi cunoaste astfel antrenamentul,

Nu devine niciodata insuficient antrenat, sau imoral.

Dupa ce a gasit placere in ele, el se antreneaza in aceste Buddha-dharme.

El se antreneaza, priceput in antrenament[ul superior], dar fara sa
perceapa si sa conceapa nimic.

Atunci cand inteleptii care revarsa lumina se antreneaza astfel in
intelepciune,

Nu le apare nici macar un gand care sa nu fie virtuos:

La fel cum, atunci cand Soarele merge pe cer, inainte de atingerea razelor
sale,

Nicio intunecime nu se poate mentine in spatiul intermediar.

Intelepciunea perfectd cuprinde toate perfectiunile

Pentru cei care au urmat un antrenament in perfectiunea intelepciunii,

Toate [celelalte] perfectiuni sunt continute in el.

Asa cum, in vederea gresita a individualitatii, toate cele saizeci si doua de
vederi gresite

Sunt incluse, asa sunt si aceste perfectiuni [incluse in perfectiunea
intelepciunii].
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Atunci cand insusirea de a trai a fost oprita,

Odata cu ea sunt oprite si toate celelalte insusiri care pot exista:

La fel, atunci cand cei mai buni dintre intelepti merg in intelepciune,
Toate aceste perfectiuni au fost descrise ca fiind cuprinse in ea.

Bodhisattva si Discipolii

Tnteleptul Bodhisattva devine antrenat

Tn toate insusirile Discipolilor, si in cele ale Pratyekabuddhasilor,

Tnsa nu rdmane in ele si nici nu jinduieste dupa ele.

,»[Si] in asta trebuie sa fiu antrenat” [gandeste el]. Astfel se antreneaza.

Capitolul XXVI

Bucuria sau jubilarea, si intelepciunea perfecta

Daca cineva se bucura, fara sa ezite, de producerile gandului

[Unui Bodhisattva care] a apucat-o ireversibil pe drumul catre cea mai
buna Trezire,

Muntii asemenea lui Meru dintr-un intreg trichiliocosmos se pot [masura
cu varful unui pai],

Dar nu si meritul produs prin [aceastad] bucurie sau jubilare.

Ei se bucura de multimea de merit a tuturor fiintelor

Care doresc ceea ce este virtuos, [si] care vor Eliberarea.

Atunci cand, pentru binele fiintelor, ei au atins calitatile infinite ale unui
Jing,

Ei vor darui Dharma lumii, pentru incetarea completa a suferintei.

Bodhisattva care, fara a discrimina, intelege

Toate dharmele ca fiind goale, vide, lipsite de semne, si nestanjenite de
nimic,

Fara niciun dualism, el cauta Trezirea in intelepciune.

Acel practicant este devotat celei mai inalte perfectiuni a intelepciunii.
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Analogia spatiului si a firmamentului

O impiedicare a elementului spatiu de catre firmament

Nu poate fi gasita nicaieri, de catre nimeni.

Tot asa, mergand in intelepciune, inteleptul Bodhisattva
Este asemenea spatiului deschis, si merge calm si in tacere.

Analogia oamenilor creati prin magie

[Atunci cand se uita la audienta,] unui om creat de un magician nu-i trece
prin minte

,Voi multumi acesti oameni!”; si totusi, isi indeplineste activitatea;

Oamenii il vad manifestand multe activitati iluzorii,

Desi nu are corp, minte, sau nume.

Tot asa, niciodata nu-i trece prin minte cuiva care inainteaza in
intelepciune:

,Dupa ce voi fi cunoscut iluminarea, voi elibera lumea!”

n diversele sale renasteri, el este legat de multe si felurite activitati,

Pe care le manifesta ca pe iluzii magice, dar fara sa ajunga la gresita
diferentiere sau discriminare.

Analogia cu creatiile magice ale lui Buddha

Asa cum creatia magica a unui Buddha realizeaza activitatile unui Buddha
Fara sa-i apara vreun gand de ingamfare atunci cand le realizeaza,

Tot astfel, inteleptul Bodhisattva care inainteaza in intelepciune,
Manifesta toate activitatile, asemanator cu o iluzie magica inventata.

Analogia cu masindria

Un constructor foarte priceput si experimentat a facut un aparat din lemn,

Asemanator cu un barbat sau cu o femeie, si care isi indeplineste aici toate
activitatile.

Tot asa, inteleptul Bodhisattva, mergand in intelepciune,

Isi realizeazd toate activitatile prin cunoasterea sa, insa fira diferentiere
sau discriminare.
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Capitolul XXVII

Bodhisattva demn de omagiu

Pe inteleptul care inainteaza astfel, multe adunari de zei il vor omagia
Tmpreunandu-si mainile intr-un salut respectuos,

Si toti Buddhasii din lumile din cele zece directii

Vor proclama ghirlanda de laude ale calitatilor lui.

Mara este lipsit de putere in fata anumitor Bodhisattva

Daca atatea fiinte cate se afla in taramurile nenumarate ca nisipurile
Gangelui,

Toate, sa presupunem, ar deveni cate un Mara,

Si daca fiecare fir de par de pe corpurile lor ar crea, prin magie, cate o
capcana,

Toti si toate la unloc nu ar putea sa-l impiedice sau sa-l intarzie pe intelept,

Deoarece Bodhisattva cel puternic si intelept devine inatacabil

De catre cei patru Mara, [si] de nezdruncinat, din patru motive:

El devine cineva care salasluieste in vid; totusi, nu este unul care
abandoneaza fiintele;

Actioneaza asa cum vorbeste; el este sustinut de Buddhasi.

Atitudinea corecta fata de Aseitate

Acel Bodhisattva care crede hotarat atunci cand este predata
Aceasta perfectiune a intelepciunii, Mama Tathagatasilor,

Si care practica hotarat calea treptata [a unui Bodhisattva],
Trebuie sa fie cunoscut ca fiind pornit corect catre atotcunoastere.

Tnsa el nu ajunge in vreun loc de sedere in Aseitatea elementului-Dharma,

Ci devine cineva asemenea unui nor, care sta pe cer fara un suport pe care
sa stea,

Un vradjitor care, asemenea unei pasari, calareste vantul care nu-i ofera
niciun sprijin,

Sau ca cineva care, prin forta incantatiilor, produce in mod miraculos un
copac cu florile complet inflorite desi nu e anotimpul lor.
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Bodhisattva salasluieste cel mai presus

Tnteleptul si invdtatul Bodhisattva care nainteaza astfel

Nu ajunge la cel care se trezeste la iluminare, si nici la Buddha-dharme,

Nici la cel care demonstreaza, si nici la cel care iubeste si vede Dharma.

Acesta este salasul celor care doresc calmul, al celor care se desfata in
insusirile pretioase.

Oricate ar fi salasurile Discipolilor si Pratyekabuddhasilor,
Asociate cu pacea si cu fericirea concentrarii calme,

Cu exceptia eliberarii [de tip] Arhat a Tathagatasilor,

Acest salas este printre cele mai inalte, printre cele de nedepasit.

Cum si de ce trebuie cineva sa sdlasluiasca in Vacuitate

O pasare salasluieste in spatiu, dar nu cade.

Un peste salasluieste in apa, dar nu se ineaca.

Tot asa Bodhisattva care, prin meditatii si puteri, a trecut dincolo,
Salasluieste in gol, insa nu atinge Odihna Binecuvantata.

Cel care vrea sa ajunga la apogeul calitatilor tuturor fiintelor,

Sa atinga cea mai buna, prea-minunata cunoastere-Buddha,

Sa daruiasca cel mai bun dar al celei mai inalte, a supremei Dharma,
Trebuie sa recurga la acest cel mai bun salas al celor care aduc beneficii.

Capitolul XXVIII

Cei care se antreneazd in intelepciunea perfecta, se antreneaza in
Buddhaitate

Dintre toate antrenamentele ce au fost dezvaluite de catre Conducator,

Aceasta invatatura este cea mai buna, este neintrecuta.

Cel care, intelept in toate antrenamentele, vrea sa mearga Dincolo,

Trebuie sa se antreneze in aceasta perfectiune a intelepciunii, in
antrenamentul [unui] Buddha.
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Perfectiunea intelepciunii nu poate fi epuizata

Acesta este cel mai bun vas, depozitul supremei Dharma,

Comoara fericirii si a tihnei acelor fiinte care apartin clanului Buddhasilor.
Salvatorii lumii din trecut, viitor, [si cei din prezent] din cele zece directii,
Toti au izvorat din aceasta, si totusi elementul-Dharma nu se epuizeaza.

Toate florile, fructele, copacii si padurile care exista,

Toate au iesit din pamant si 1si au originea in el.

Cu toate acestea, pamantul nu trece printr-un proces de imputinare sau
de crestere,

Nu oboseste, nu se consuma, si nu face nicio deosebire.

Urmasii lui Buddha, si Discipolii, si Pratyekabuddhasii,

Zeii, si numeroasele dharme care duc la tihna si fericirea intregii lumi,
Toate au izvorat din intelepciune, cea mai nalta perfectiune,

Si totusi, intelepciunea nu se epuizeaza niciodata, si nici nu sporeste.

Toate fiintele care se afla in [regiunile] joase, mijlocii si Tnalte [ale] lumii,
Toate sunt produse de ignoranta — asa a spus Buddha.

Masinaria suferintei este tinuta in miscare de intreaga multime de conditii,
Si, totusi, masinaria ignorantei nu se epuizeaza, si nici nu sporeste.

Numeroasele radacini de procedee iscusite, sau usi si metode de
cunoastere,

Toate au izvorat din intelepciune, cea mai inalta perfectiune.

Masinaria cunoasterii este tinuta in functiune de intreaga multime de
conditii,

Si totusi, perfectiunea intelepciunii nici nu sporeste si nici nu se
imputineaza.

Aparitia sau producerea dependenta

Tnsa Bodhisattva care intelege producerea conditionatd ca non-producere,

Si aceasta intelepciune ca non-extinctie:

Asa cum razele Soarelui s-au eliberat de acoperamantul norilor,

Asa a imprastiat el acoperamantul ignorantei, si a devenit Existent-De-La-
Sine.
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Capitolul XXIX

Perfectiunea Concentrarii

Cei cu o putere mareata, care salasluiesc in cele patru Meditatii,

Nu fac din ele nici casa si nici loc Tn care sa se stabileasca,

Tnsd aceste patru Meditatii, cu tot cu membrele lor, vor deveni la randul
lor

Temeiul dobandirii supremei si nedepasitei Treziri.

Cel care este stabilit in Meditatii devine cineva care obtine cea mai inalta
intelepciune,

lar cand are experienta celor patru excelente Meditatii Fara Forma,

El face ca aceste Dhyana sa foloseasca celei mai bune si mai inalte Treziri.

Bodhisattva nu se antreneaza in acestea pentru incetarea revarsarilor.

Uimitoare si minunata este aceasta acumulare de insusiri pretioase!

Cand ei au stat in Meditatie si in Concentrare, nu a fost niciun semn.

Cand personalitatea celor care au practicat acestea se destrama,

Ei sunt nascuti din nou in lumea dorintelor senzuale, asa cum [si unde] au
voit.

Ca un om din Jambudvipa care a fost in trecut un zeu,

Si care, dupa ce ar ajunge din nou in cele mai Tnalte taramuri ale zeilor
Si ar vedea salasurile din ele,

S-ar intoarce [in lumea oamenilor], si nu si-ar face casa acolo;

Tot la fel, acei Bodhisattva inzestrati cu cele mai bune Tnsusiri,

Dupa ce au stat in Meditatie si Concentrare, yoghini care s-au straduit
intens,

Devin din nou stabiliti in lumea simturilor, imaculati,

Asemenea lotusului in apa, independenti de dharmele prostilor.

Cu exceptia scopului maturizarii fiintelor, de a purifica taramul[-Buddhal],

Pentru a desavarsi aceste perfectiuni, Cei cu Minte Mareata

Nu nazuiesc la renasterea in lumea fara forma,

Ca nu cumva acolo sa aiba loc o pierdere a perfectiunilor si a calitatilor
iluminarii.
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Este ca si cum un om care, dupa ce a gasit un depozit de nestemate,

Nu ar genera dorinta pentru ele, in intelectul sau.

La un moment dat, el poate obtine cateva dintre ele;

Si dupa ce le-a apucat si a intrat in casa, nu ar jindui foarte mult dupa ele.

Tot asa, inteleptii Bodhisattvasi care au obtinut

Concentrarea calma care ofera bucurie si usurare a celor patru Meditatii,

Dupa ce au renuntat la obtinerea de bucurie si usurare prin Meditatii si
Concentrari,

Intra din nou in lumea senzuala, plini de compasiune pentru tot ceea ce
traieste.

Atunci cand un Bodhisattva se afla in concentrarile Meditatiilor,

El nu genereaza in intelectul sau dorinta pentru vehiculele Arhatilor si
Pratyekabuddhasilor,

[Pentru ca atunci] el ar deveni neconcentrat, distras si arogant in mintea
sa,

Ar pierde calitatile unui Buddha, [ar fi ca] un marinar care sufera
naufragiul.

Desi se angajeaza in cele cinci calitati ale simturilor,

n forma si sunet, si in miros, gust si atingere,

Bucurosul Bodhisattva, eroul, atunci cand este eliberat de vehiculele
Arhatilor si Pratyekabuddhasilor,

Trebuie cunoscut in mod intelept ca fiind mereu concentrat.

Perfectiunea Vigorii

Ei au minti pure si curajoase, si sunt legati de alte fiinte si persoane,

[Atunci cand] practica excelenta perfectiune a Vigorii.

Asa cum o servitoare se supune stapanului ei, care nu este supusul
altcuiva,

Tot asa, cei statornic intelepti se supun tuturor fiintelor.

Servitoarea nu raspunde inapoi stapanului ei,

Chiar daca este abuzata, lovita si batuta.

Tremurand foarte tare in mintea ei si invinsa de frica,
Ea gandeste ,,Cu siguranta, m-ar omori pentru asa ceva

”
!
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Tot astfel, Bodhisattva care a pornit pe drumul catre cea maiinalta Trezire
Trebuie sa se poarte ca un adevarat slujitor fata de intreaga lume.

Dupa aceea, el obtine iluminarea si are loc desavarsirea calitatilor.

Focul care s-a aprins din iarba si din bete, le arde [apoi] si pe ele.

Renuntand la un destin fericit pentru sine insusi,

Practicandu-si indatorirea fata de alte fiinte, zi si noapte, cu mintea lipsita
de ezitari,

Ca o mama avand grija de singurul [ei] copil,

El persevereaza neobosit in intentia sa hotarata.

Capitolul XXX

Perfectiunea Vigorii (continuare)

Acel Bodhisattva care intentioneaza sa rataceasca mult [timp] in nastere-
si-moarte,

Un yoghin devotat purificarii taramului[-Buddha], pentru bunastarea
fiintelor,

Si care nu produce nici cel mai mic gand de oboseala,

Este Tnzestrat cu perfectiunea vigorii si nu poate fi descurajat.

Daca un Bodhisattva lipsit de intelepciune numara koti de ere,

Si considera ca mai are mult pana la atingerea completa a iluminarii, el este
sortit sa sufere,

Si, in timp ce Thainteaza spre Dharma, va suferi mult.

Prin aceasta, el este inferior in perfectiunea vigorii si, in esenta, lenes.

Daca, incepand cu producerea primului gand al deplinei iluminari

Si pana cand el atinge in sfarsit Beatitudinea suprema,

Ar persevera complet concentrat, zi si noapte,

Cel intelept si invatat trebuie cunoscut drept cineva care manifesta
vigoare.

Daca i s-ar spune: ,Vei fi cineva care va obtine cea mai inalta Trezire,

Dar numai cu conditia ca Thainte sa fi sfaramat muntele Sumeru.”

Si daca el ar emite [atunci] un gand de oboseald sau de limitare [a
eforturilor sale],

Atunci acel Bodhisattva este afectat de lene.
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Tnsa, daca atunci ii apare gandul constient ,Asta nu e deloc greu.

ntr-o clipd, din muntele Sumeru se va alege praful”,

Tnteleptul Bodhisattva devine cineva care manifestd vigoarea.

Nu peste mult timp, el va obtine cea mai inalta Trezire a Conducatorilor.

Daca depune eforturi cu corpul, mintea si vorbirea, [gandind]

,Dupa ce [ma] voi fi maturizat, voi lucra pentru binele lumii”,

Atunci, fiind fixat pe ideea de sine, el este afectat de lene.

El este la fel de departe de ajungerea prin meditatie la ideea lipsei unui
sine, precum este cerul de pamant.

Atunci cand cineva nu are notiunile de corp, de gand sau de fiinta,

Cand sta eliberat de perceptii si inainteaza in Dharma non-duala:

Aceasta a fost numita perfectiunea vigorii, de Cel ce daruieste beneficii,
Perfectiunea celor care doresc iluminarea suprema, fericita, nepieritoare.

Perfectiunea Rabdarii

Atunci cand aude pe altcineva vorbindu-i aspru si jignitor,

Tnteleptul Bodhisattva radmane foarte calm si multumit.

[El gandeste:] ,,Cine vorbeste? Cine aude? Cum, cui, cine?”

[Astfel,] cel care discerne este devotat celei mai inalte perfectiuni a
rabdarii.

Daca un Bodhisattva devotat pretioasei Dharma ramane rabdator,

Si daca altcineva ar darui trichiliocosmosul umplut cu lucruri pretioase
Buddhasilor, Cunoscatorii lumii, si Arhatilor si Pratyekabuddhasilor,
Meritul acestei ofrande ar fi, [prin comparatie,] infim.

Personalitatea celui care este stabilit in rabdare este complet purificata,
Tnaltats de cele treizeci si doud de semne, [devine] nelimitata.

El predica fiintelor cea mai buna Dharma vida.

Rabdatorul si cel care discerne devin dragi intregii lumi.

Daca cineva ar lua un cos plin cu pulbere de santal,

Si, cu respect si afectiune, I-ar imprastia peste Bodhisattva,
Si daca un altul i-ar azvarli carbuni aprinsi in cap,
Bodhisattva trebuie sa aiba acelasi gand fata de amandoi.
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Dupa ce a fost astfel rabdator, inteleptul si invatatul Bodhisattva
Dedica acea producere de gand celei mai inalte Treziri.

Eroul care ramane rabdator in toate lumile, depaseste

Oricati Arhati si Pratyekabuddha ar fi in lumea fiintelor.

Tncd o dat3, cel care este rdbdator, trebuie sd produca un gand [astfel]:

,iniaduri, in lumea animalelor si in lumea lui Yama sunt multe suferinte.

Cu placerile simturilor drept cauza, fiinta trebuie sa simta mult din ceea ce
produce neplacere.

Mai bine sa fiu rabdator astazi, de dragul iluminarii

,Bici, bat, lovituri, sabie, intemnitare si crima,

Decapitare, taierea urechilor, mainilor, picioarelor si a nasului,

Atatea rele cate sunt in lume, pe [toate] le [voi] indura”,

[Cand gandeste astfel, un] Bodhisattva sta in perfectiunea rabdarii.

”
!

Capitolul XXXI
Perfectiunea Moralitatii

Prin moralitate, cei care doresc calmul sunt ridicati,

[Si] sunt stabiliti in sfera [Buddhasilor,] cu cele zece puteri, a celor cu
moralitate nestirbita.

Oricator actiuni de infranare trebuie sa se conformeze,

Ei le dedica Trezirii pentru binele tuturor fiintelor.

Daca genereaza dorinta pentru iluminarea Arhatilor si a
Pratyekabuddhasilor,

El devine imoral, lipsit de intelepciune, si merge gresit.

Dar cand cineva dedica [intreg meritul sau] celei mai inalte Beatitudini a
Trezirii,

El este stabilit in perfectiunea moralitatii, [desi este] unit cu facultatile
simturilor.

Dharma din care rasar calitatile iluminarii celui Bland,
Acela este obiectul moralitatii pentru cei care sunt inzestrati cu insusirile

Dharmei.
Tnvatatura care [duce la] pierderea calitatilor Trezirii in cei care actioneaz3

pentru binele lumii,
Aceea a fost proclamata de catre Conducator ca imoralitate.
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Atunci cand un Bodhisattva gusta din cele cinci calitati ale simturilor,

Dar s-a refugiat in Buddha, in Dharma si in sfanta Sangha,

Si si-a intors atentia spre atotcunoastere, [gandind:] ,Voi deveni un
Buddha”,

Ca stabilit Tn perfectiunea moralitatii trebuie cunoscut acela care discerne.

Daca, mergand pe cele zece cai ale actiunilor virtuoase, chiar si pentru koti
de ere,

El produce dorinta pentru nivelul Arhatului, sau pentru cel al unui
Pratyekabuddha,

Atunci el devine cineva a carui moralitate este stirbita, cu moralitate
gresita,

lar producerea unui asemenea gand este mai grava decat o jignire ce
merita alungarea [din comunitate].

El pazeste moralitatea si dedica celei mai inalte iluminari [meritul rezultat
din practicarea ei],

Dar nu se simte mandru pentru asta, si nici nu se preamareste.

Atunci cand a scapat de ideea de ,eu” si de ideea de ,alte fiinte”,

Acel Bodhisattva este stabilit in perfectiunea moralitatii.

Daca un Bodhisattva, mergand pe calea Jina-silor,

Face [0 deosebire intre] fiinte, ca avand o moralitate integra sau o
moralitate decazuta,

Hotarat in a percepe multiplicitatea, el este perfect imoral.

El greseste in moralitatea sa, nu este perfect purin ea.

Cel care nu are nici notiunea de ,,eu” si nici notiunea de , fiinta”,

A realizat retragerea de la perceptie,[si] nu are [nevoie de] infranare,
Cel care nu este atent nici la infranare si nici la non-infranare,

A fost proclamat de catre Conducator ca fiind infranat de moralitate.

Perfectiunea Generozitatii

Tnsa cel care, Inzestrat cu moralitate, o fiintd pur3,

Ajunge sa nu fie preocupat de nimic din ce i-ar putea fi drag sau
respingator,

Si atunci cand renunta la cap, maini si picioare, mintea sa ramane
neabatuta,

El devine cineva care renunta la tot ce are, intotdeauna neinfricat.
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Dupa ce a cunoscut natura originara esentiala a dharmelor ca vida si lipsita
de [vreun] sine,

El ar renunta la propria carne, fara ca mintea-i sa simta descurajare,

Ca sa nu mai vorbim despre renuntarea la bunurile si la aurul sau.

Este imposibil ca el sa actioneze din rautate.

Prin ideea sau notiunea de ,eu” apare un sentiment al posesiei si
proprietatii, precum si lacomia;

Cum pot cei iluzionati sa aiba taria sa renunte?

Cei rai sunt renascuti in lumea spiritelor infometate (Preta),

Sau ca oameni, si apoi sunt saraci.

Atunci Bodhisattva, dupa ce a inteles de ce fiintele acestea sunt lovite de
saracie,

Devine hotarat sa dea, [sa fie] mereu un daruitor generos.

Cand a oferit cele patru continente frumos impodobite ca si cum ar fi doar
scuipat,

El devine entuziasmat, pentru ca nu a pastrat Continentele.

Dupa ce a oferit daruri, inteleptul si invatatul Bodhisattva,
Gandindu-se la toate fiintele care exista in intreita lume,
Devine un donator fata de toate si, pentru binele lumii,
Dedica acele daruri celei mai marete Treziri.

Daca a oferit un dar, el nu il vede ca pe o baza sau ca pe un suport,
Si nici nu asteapta vreo rasplata datorita lui.

Dupa ce a renuntat astfel, el devine un intelept care renunta la tot.
Putinul la care a renuntat devine mult si nemasurabil.

Daca toate fiintele din intreaga lume tripla, atat de multe cate sunt,
Ar oferi daruri, timp de ere nesfarsite,

Buddhasilor Cunoscatori ai lumii, si Arhatilor si Pratyekabuddhasilor,
Tnsa ar dori virtutile Discipolilor;

Si daca un Bodhisattva intelept si priceput in mijloace

S-ar bucura de fundamentul faptelor lor merituoase,

Si, pentru binele fiintelor, ar dedica [acea bucurie] celei mai bune si mai
marete Treziri,

Prin [actiunea de] a fi dedicat el ar depasi meritul intregii lumi.
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Daca ar exista o gramada mare de bijuterii false, din sticla,

O singura nestemata de lapislazuli le-ar depasi pe toate [ca valoare];
Tot asa, Bodhisattva care se bucura depaseste [ca merit]

Tntreaga multime imensa de daruri a intregii lumi.

Daca Bodhisattva, atunci cand ofera daruri lumii,

Ramane neatins de sentimentul de posesie sau de atasare fata de
proprietatea sa,

Atunci radacina lui pozitiva creste si devine ceva de o mareata putere,

La fel cum, in absenta norilor, luna plina este un cerc stralucitor de lumina.

Capitolul XXXII

Rasplata celor sase perfectiuni

Prin Generozitate, un Bodhisattva isi opreste renasterile ca Preta.

El isi inceteaza si saracia, si la fel si toate murdariile mintii.

Atunci cand practica [daruirea], el obtine bunastare abundenta, infinita.
Prin Generozitate, el maturizeaza fiintele aflate in dificultate.

Prin Moralitate, el evita nasterile ca unul dintre multele animale,

Si cele opt momente nepotrivite; el renaste mereu in momente favorabile.
Prin Rabdare, el obtine un corp perfect, cu insusiri superioare,

Cu ten auriu, drag lumii sa-l priveasca.

Prin Vigoare, el nu isi atrage pierderea calitatilor luminoase,

Si obtine depozitul cunoasterii infinite a Jinasilor.

Prin Meditatie, el paraseste dezgustat facultatile simturilor

Si obtine ,Invatatura”, cunoasterile supranormale si concentririle.

Dupd ce a finteles, prin Intelepciune, natura esentiald originard a
dharmelor,

El transcende complet intreita lume si starile dureroase.

Tnvartind roata pretioasd a Celor Mai Méreti Dintre Oameni,

El demonstreaza Dharma lumii, pentru incetarea completa a suferintei.
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Atunci cand un Bodhisattva a implinit aceste dharme,

El primeste totusi, in continuare, puritatea taramului si puritatea fiintelor
[din el].

El primeste si transmisia liniei lui Buddha, si transmisia Dharmei,

Si transmisia Sangha. El primeste toate dharmele.”

Concluzie

Medicul suprem, care ofera tratament medical pentru bolile lumii,

A predat aceasta expunere a intelepciunii, care este calea catre iluminare.

Aceasta e numita ,Calea catre Trezire care este «Acumularea de Calitati
Pretioase»”,

Si a fost predata pentru ca toate fiintele sa poata ajunge pe aceasta Cale.
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PERFECTIUNEA INTELEPCIUNII IN OPT MIl DE RANDURI

Astasahasrika-Prajiaparamita
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Capitolul | — Practica intelegerii tuturor aspectelor

1. Introducere

Asa am auzit odata.

Divinul se afla in Rajagriha, pe Piscul Vulturului, Tnsotit de o mare adunare de
o mie doua sute cincizeci de calugari, toti Arhati — cu revarsarile oprite, imaculati,
complet controlati, foarte liberi in inimile lor, bine eliberati, intelepti, de rasa
purd, mari Serpi, munca lor facuta, sarcinile lor indeplinite, poverile lor puse jos,
propriul lor bine [deja] atins, sortiti sa devina extincti, cu inimile bine eliberate
prin intelegere corecta, controlandu-si perfect si complet mintile — cu exceptia
unei singure persoane, adicd Venerabilul Ananda.

Divinul spuse citre Venerabilul Subhati, Tnteleptul: Subhti, pornind de la
intelepciunea perfecta, lamureste acum Bodhisattvasilor, maretele fiinte, cum
inainteaza in intelepciunea perfecta Bodhisattvasii, maretele fiinte!

Atunci, Venerabilul Sariputra gandi: Oare Venerabilul Subhati, inteleptul, va
expune intelepciunea perfecta prin actiunea propriei sale puteri de a revela
intelepciunea, sau prin maretia si puterea lui Buddha?

Venerabilul Subhiiti care stia prin puterea lui Buddha c& Venerabilul Sariputra
cugeta astfel, in chip intelept, inlauntrul sau, i-a spus acestuia: Venerabile
Sariputra, orice predau discipolii Divinului, totul trebuie cunoscut drept actiunea
lui Tathagata. Intrucat ei se antreneazd chiar in Dharma demonstratd de
Tathagata, ei i realizeaza natura adevarata si o pastreaza in minte. Dupa aceea,
nimic din ceea ce predau nu contrazice natura adevarata a dharmelor. Ceea ce
are loc este doar o revarsare a demonstrarii Dharmei de catre Tathagata. Orice
ar expune acesti fii de familie nobila ca fiind natura dharmelor, ei nu o vor face
in contradictie cu adevarata natura a dharmelor [si cu Dharmal].

2. Extinctia sinelui

Dupa aceea, Venerabilul Subhdti, prin puterea si maretia lui Buddha, 1i spuse
acestuia: Divinul a spus ,Subhlti, pornind de la intelepciunea perfects,
lamureste acum Bodhisattvasilor, maretele fiinte, cum finainteaza 1in
intelepciunea perfecta Bodhisattvasii, maretele fiinte!” Atunci cand cineva
vorbeste despre un ,Bodhisattva”, ce lucru (dharma) exprima cuvantul
,Bodhisattva”? O, Divinule, nu vad nicio dharma ,Bodhisattva” si nici vreo
dharma numita ,intelepciune perfecta”. Din moment ce nici nu gasesc, nu
percep, nu concep si nici nu vad vreo dharma ,Bodhisattva” si nici vreo
Jintelepciune perfecta”, ce Bodhisattva trebuie sa instruiesc si sa sfatuiesc, si in
ce intelepciune perfecta? O, Victoriosule, daca atunci cand se indica acestea,
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inima unui Bodhisattva nu se sperie si nici nu devine indiferenta, nu
deznadajduieste si nici nu devine descurajata, daca el nu se intoarce cu spatele
si nici nu devine deprimat, nu tremura, nu este infricosat sau ingrozit, atunci
chiar acest Bodhisattva, aceasta mareata fiinta, este cel care trebuie instruit in
intelepciunea perfecta. Chiar aceasta este cea care trebuie recunoscuta drept
intelepciunea perfecta a acelui Bodhisattva, drept instruirea sa in intelepciunea
perfecta. Atunci cand el sta neclintit astfel, aceasta este instruirea si sfatuirea sa.
Mai mult, atunci cand un Bodhisattva inainteaza in intelepciunea perfecta si o
dezvolta, el trebuie sa se antreneze astfel incat sa nu se mandreasca cu acel gand
al Trezirii [n.t. sau cu acea minte a Trezirii (Bodhicitta)]. Acel gand este non-gand,
din moment ce, in natura sa originara, esentiala, mintea este transparent-
luminoasa.

Sariputra: Acel gand care nu este gand, este ceva ce exist3?

Subhdti: Exista, sau cineva poate percepe in aceasta stare de absenta a
gandului fie un ,este”, fie un ,nu este”?

Sariputra: Nu, nu asta.

Subhiiti: A pus atunci Venerabilul Sariputra o intrebare potrivitd cand a
intrebat daca acel gand care nu este gand este ceva ce este?

Sariputra: Ce este atunci aceasta stare de absentd a gandului?

Subhdti: Este fara modificare sau discriminare.

Sariputra: Corect expui asta, Subhti, tu cel pe care Divinul |-a declarat ca
fiind cel mai inaintat dintre cei care salasluiesc in Pace. Din acest motiv [adica,
pentru ca el nu se mandreste cu acel gand al iluminarii] trebuie sa fie considerat
un Bodhisattva drept cineva care nu se mai poate intoarce de la Trezirea depling,
si drept cineva care nu va inceta niciodata sa ia in serios intelepciunea perfecta.
Indiferent daca cineva vrea sa se antreneze pe nivelul unui Discipol, al unui
Pratyekabuddha sau al unui Bodhisattva, acela trebuie sa asculte aceasta
perfectiune a intelepciunii, sa se ocupe de ea, sa o pastreze in minte, sa o recite,
sa o studieze si sa o raspandeasca printre ceilalti, trebuie sa faca eforturi si sa se
antreneze chiar in aceasta perfectiune a intelepciunii. Cineva inzestrat cu
pricepere in mijloace trebuie sa faca eforturi chiar in aceasta perfectiune a
intelepciunii, cu scopul de a obtine toate dharmele care constituie un
Bodhisattva. Toate dharmele care constituie un Bodhisattva, in care trebuie sa
se antreneze, si pentru care trebuie sa faca eforturi, sunt indicate Tn cel mai mic
amanunt chiar in aceasta perfectiune a intelepciunii. Cel care vrea sa se
antreneze pentru Trezirea deplina trebuie de asemenea sa asculte, sa se ocupe
de, etc. aceasta perfectiune a intelepciunii. Cel care este inzestrat cu pricepere
in mijloace trebuie sa faca eforturi chiar in aceasta perfectiune a intelepciunii, cu
scopul de a obtine toate dharmele care constituie un Buddha.
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Subhuti: Nu gasesc nimic care sa corespunda cuvantului ,,Bodhisattva”, sau
cuvintelor ,intelepciune perfecta” — atunci, ce Bodhisattva trebuie sa instruiesc
si sa sfatuiesc, in ce Intelepciune perfecta? Ar fi cu siguranta regretabil daca eu,
nereusind sa gasesc acel lucru in sine, as face ca un Bodhisattva sa apara si sa
dispara numai din cuvinte. Mai mult, ceea ce este desemnat astfel nu este nici
continuu si nici non-continuu, nici discontinuu si nici non-discontinuu. Si de ce?
Pentru ca nu exista. De aceea nu este nici continuu si nici non-continuu, nici
discontinuu si nici non-discontinuu. Un Bodhisattva care nu se infricoseaza
atunci cand este predata aceasta profunda si perfecta intelepciune, trebuie
recunoscut ca nefiind lipsit de intelepciune perfecta, ca aflandu-se in stadiul unui
Bodhisattva ireversibil, ca stand ferm, drept consecinta a faptului ca nu adopta
nicaieri un punct de vedere[, ca nu vede nicaieri nicio baza].

Mai mult, un Bodhisattva care Tnainteaza in intelepciunea perfecta si o
dezvolta, trebuie sa nu stea in forma, senzatie, perceptie, vointa si constiinta.
Daca ar sta in forma, senzatie etc., el ar fi angajat in influenta lor formativa, si nu
ar Tnainta in Tntelepciunea perfecta. Tn timp ce ar fi angajat in influentele
formative el nu ar putea obtine intelepciunea perfecta, nici nu ar putea face
eforturi catre ea, si nici nu ar putea sa o implineasca. lar daca el nu implineste
intelepciunea perfecta, el nu poate inainta catre atotcunoastere, din moment ce
ramane cineva care incearca sa isi Tnsuseasca ceea ce scapa de fapt perceptiei si
intelegerii [n.t. si nici nu poate fi insusit]. Pentru ca, in Intelepciunea perfecta,
forma nu este Tnsusitd (sau conceputd). Insd non-insusirea formei, senzatiei etc.,
nu este forma, senzatie etc. De asemenea, nici intelepciunea perfecta nu poate
fi Tnsusita. Astfel trebuie sa inainteze un Bodhisattva in aceasta intelepciune
perfecta.

Aceasta introspectie concentrata a unui Bodhisattva este numita
,heinsusirea niciunei dharma” (sau ,non-conceperea niciunei dharma”, sau
»,hon-aderenta la vreo dharma”). Aceasta [n.t. introspectie] este vasta, nobil3,
nelimitata si stabila, neimpartasita de niciunul dintre Discipoli si
Pratyekabuddhasi. [Nici] starea de atotcunoastere in sine nu poate fi dobandita,
pentru ca nu poate fi dobandita printr-un semn. Daca ar putea fi dobandita
printr-un semn, atunci Srenika Ratacitorul nu ar fi avut incredere in aceasta
religie a noastra. Srenika Ratacitorul a crezut cu tarie in aceasta cunoastere a
atotcunoasterii si, ca un ,practicant din credinta”, el a intrat intr-o cunoastere cu
o intindere limitata. El nu a apucat forma, senzatia etc., si nici nu a contemplat
acea cunoastere cu un elan bucuros, sau cu placere. El nu a vazut-o nici ca in
interiorul formei, senzatiei etc., si nici ca in exteriorul lor, nici ca atat in interior
cat si in exterior, si nici ca altceva decat forma, senzatia, etc. Crezand
intotdeauna cu tarie in cunoasterea atotcunoasterii, Srenika Ratacitorul este
numit, in acest pasaj din scripturi, cel care urmeaza calea prin credinta. El a luat
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natura adevarata a dharmelor drept standardul sau si a crezut cu hotarare in
Lipsa Semnelor, in asa fel incat nu a aderat la nicio dharma, si nici nu a perceput
si nici nu a conceput vreo dharma pe care sa si-o fi putut insusi, sau careia sa-i fi
dat drumul. Nici macar nu i-a pasat de Nirvana. Faptul ca nu apuca, nu Tsi
insuseste sau nu adera la forma, senzatie, etc., si ca nu intra in Nirvana la mijlocul
drumului, Tnainte de a fi realizat cele zece puteri ale unui Tathagata, cele patru
baze pentru increderea in sine si cele optsprezece dharme specifice unui
Buddha, trebuie de asemenea cunoscut ca intelepciunea perfecta a unui
Bodhisattva.

Mai departe, un Bodhisattva care Thainteaza in intelepciunea perfecta si o
dezvolta, trebuie sa analizeze profund si sa mediteze la ce este aceasta
intelepciune perfecta, si la cel care o are si la aceasta intelepciune perfecta ca
dharme care nu exista, care nu pot fi percepute sau concepute. Daca aceste
examinari nu il sperie, atunci el trebuie cunoscut ca un Bodhisattva care poseda
intelepciunea perfecta.

Sariputra: Cum poate fi un Bodhisattva cunoscut ca posedand intelepciunea
perfecta, cand insasi forma, senzatia, perceptia, vointa si constiinta nu poseda
existenta in sine ca forma, etc., cand intelepciunea perfecta nu poseda existenta
in sine de intelepciune perfecta, cand insasi atotcunoasterea nu poseda
existenta in sine ca atotcunoastere?

Subhiiti: Asa este, Sariputra. Forma in sine nu poseda existentd in sine ca
form3 si, la fel, nici celelalte agregate. intelepciunea perfecta nu are semnul [de
a fi] ,intelepciune perfecta”. Un semn nu poseda existenta in sine ca semn. Ceea
ce este marcat sau insemnat [prin acel semn], nu poseda insusirea de a exista in
sine ca marcat sau insemnat, si existenta in sine nu are semnul de [a fi] existenta
in sine.

Sariputra: Si cu toate acestea, Bodhisattva care se antreneazd astfel, va
fnainta spre atotcunoastere?

Subhdti: Da, va inainta. Pentru ca toate dharmele sunt nenascute, si nu
inainteaza. Atunci cand finainteaza astfel, Bodhisattva se apropie de
atotcunoastere. In masura in care se apropie de atotcunoastere, corpul,
gandurile (sau mintea) si semnele ii vor deveni perfect pure, pentru a maturiza
fiintele, si se va intalni cu Buddhasii. In acest fel se apropie de atotcunoastere un
Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea perfecta.

Subhuti a vorbit mai departe despre un Bodhisattva: Atunci cand inainteaza
in forma, senzatie etc., sau In semnul formei, senzatiei etc., sau in ideea ca
,forma este un semn”, sau in producerea formei, sau in oprirea sau distrugerea
formei, sau in ideea ,forma este goala, vida”, sau in ,,eu inaintez” sau in , eu sunt
un Bodhisattva”, el urmeaza un semn. De fapt, el inainteaza cu ideea ,,eu sunt un
Bodhisattva” drept baza. Sau, cand ii vine in minte [gandul] ,cel care inainteaza
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astfel, nainteaza in intelepciunea perfecta si o dezvolta”, el doar urmeaza un
semn. Un asemenea Bodhisattva trebuie cunoscut ca nepriceput in mijloace.

Sariputra: Atunci, cum trebuie s§ meargd un Bodhisattva, dacd ar fi s§
inainteze Tn intelepciunea perfecta?

Subhati: El nu trebuie sa urmeze cele cinci agregate (skandha), nici semnele
lor, nici ideea ca ,agregatele sunt semne”, nici producerea agregatelor, nici
oprirea sau distrugerea lor, nici ideea ca , agregatele sunt goale, vide”, sau ,eu
inaintez”, sau ,,eu sunt un Bodhisattva”. Si nici nu trebuie sa-i treaca prin minte
ca ,cel care inainteaza astfel, inainteaza in intelepciunea perfecta si o dezvolta”.
El Tnainteaza, insa nu are idei ca: ,eu inaintez”, ,,eu nu inaintez”, , eu tnaintez si
nu Thaintez”, , nici inaintez, nici nu inaintez”, si celelalte [patru afirmatii] cu ,eu
voi Tnainta”. El nu se apropie deloc de nicio dharma, pentru ca nu te poti apropia
de nicio dharma, si nu iti poti insusi vreo dharma. Bodhisattva are atunci
introspectia concentrata numita ,neapucand nicio dharma”, vasta, nobila,
nelimitata si stabild, neimpartasita de niciun Discipol sau Pratyekabuddha.
Atunci cand se afla in aceasta introspectie concentrata, un Bodhisattva va castiga
repede Trezirea deplind pe care i-au prezis-o Buddhasii din trecut. Tnsd atunci
cand se afla in acea concentrare, el nu o analizeaza, si nici nu gandeste ,sunt
concentrat”, ,voi intra Tn concentrare”, ,intru in concentrare chiar acum”, ,,am
intrat Tn concentrare”. Nimic din toate acestea nu exista pentru el, in absolut
niciun fel.

Sariputra: Poate cineva si manifeste si s3 arate acea concentrare?

Subhiiti: Nu, Sariputra. Pentru c§ acel fiu de familie nobil3 nici nu o cunoaste,
nici nu o percepe.

Sariputra: Spui ¢ nici nu o cunoaste si nici nu o percepe?

Subhuti: Da, pentru ca acea concentrare nu exista.

Divinul: Bine spus, Subhuti. Astfel trebuie sa se antreneze un Bodhisattva in
aceasta privinta, pentru ca atunci el se antreneaza in intelepciunea perfecta.

Sariputra: Atunci cAnd se antreneazd astfel, el se antreneazd in intelepciunea
perfecta?

Divinul: Cand se antreneaza astfel, el se antreneaza in intelepciunea perfecta.

Subhauti: Cand se antreneaza astfel, in ce dharme se antreneaza el?

Divinul: El nu se antreneaza in absolut nicio dharma. Pentru ca dharmele nu
exista Tn modul in care oamenii prosti, neinvatati, obisnuiti, sunt obisnuiti sa
presupuna [ca exista].

Sariputra: Cum atunci exista ele?

Divinul: Asa cum nu exista, asa exista ele. Si astfel, din moment ce ele nu
exista (avidyamana), ele sunt numite [rezultatul] ignorantei (avidya). Oamenii
prosti, neinvatati, obisnuiti, s-au asezat in ele. Desi ele nu exista, ei au construit
toate dharmele. Dupa ce le-au construit, aderand la cele doua extreme, ei nu
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cunosc si nici nu vad aceste dharme [in realitatea lor adeviratd]. in acest fel
construiesc ei toate dharmele, care de fapt nu exista. Dupa ce le-au construit, ei
se aseaza in cele doua extreme. Ei se sprijind apoi pe acea legatura ca pe un
adevar fundamental, si construiesc dharmele trecute, viitoare si prezente. Dupa
ce le-au construit, ei se stabilesc in nume si forma. Ei au construit toate
dharmele, care insa nu exista. Si, in timp ce construiesc toate dharmele care
totusi nu exista, ei nici nu cunosc si nici nu vad Calea care e ceea ce este cu
adevdrat. In consecintd, ei nu ies din intreita lume si nu se trezesc la limita
realitatii (sau la realitatea-limita). Din acest motiv au ajuns ei sa fie numiti
,prosti”. Ei nu au incredere in adevdrata Dharma. Tnsd un Bodhisattva nu se
aseaza, nu se stabileste n nicio dharma.

Sariputra: Atunci cand se antreneaza astfel, Bodhisattva este antrenat in
atotcunoastere?

Divinul: Atunci cand se antreneaza astfel, un Bodhisattva nu este antrenat
nici macar in atotcunoastere, si totusi el este antrenat in toate dharmele. Cand
se antreneaza astfel, un Bodhisattva este antrenat in atotcunoastere, se apropie
de ea, inainteaza spre ea.

Subhdati: O, Divinule, daca cineva ar intreba: ,Acest om iluzoriu va fi antrenat
in atotcunoastere, va ajunge langa ea, va inainta spre ea?” — cum trebuie cineva
sa-i explice, sa-i raspunda?

Divinul: Te voi intreba ceva la randul meu, la care sa raspunzi cat de bine poti.

Subhdati: Bine spus, O, Divinule. Si Venerabilul Subhuti asculta spusele lui
Buddha.

Divinul: Ce crezi, Subhuti, sunt forma, senzatia, perceptia, vointa si constiinta
un lucru, iar iluzia un altul?

Subhduti: Nu, Divinule. Pentru ca nu este adevarat ca iluzia este un lucru, iar
forma etc., este un altul; chiar forma, etc. insasi este iluzie, chiar iluzia insasi este
forma, etc.

Divinul: Ce crezi, Subhuti, notiunea de , Bodhisattva”, acea desemnare, acel
concept, acea idee, acea expresie conventionala, este ea in cele cinci agregate
cu agatare (skandha)?

Subhuti: Da, este. Un Bodhisattva care se antreneaza in intelepciunea
perfecta trebuie sa se antreneze pentru iluminarea deplina ca un om iluzoriu.
Trebuie sa pastram in minte ca cele cinci agregate agatatoare (skandha) sunt
asemenea unui om iluzoriu. Caci Divinul a spus ca forma este ca o iluzie. Si ceea
ce este adevarat pentru forma, este adevarat si pentru cele sase organe de simt,
si pentru cele cinci agregate (skandha).

Subhdti: Oare Bodhisattvasii care s-au pornit de curand in Vehicul nu vor
tremura atunci cand vor asculta aceasta expunere?
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Divinul: Ei vor tremura daca ajung in mainile prietenilor rai, dar nu si daca
ajung in mainile prietenilor buni.

Subhdati: Atunci, cine sunt prietenii buni ai unui Bodhisattva?

Divinul: Cei care il instruiesc si 1l sfatuiesc in perfectiuni. Cei care 1i arata
faptele lui Mara, spunand: ,asa trebuie sa fie recunoscute piedicile si faptele lui
Mara. Acestea sunt piedicile si faptele lui Mara. Trebuie sa scapi de ele, dupa ce
le-ai recunoscut.” Acestia trebuie cunoscuti ca bunii prieteni ai unui Bodhisattva,
fiinta mareata care este inarmata cu mareata armura, care s-a pornit in maretul
Vehicul, care a urcat pe maretul Vehicul.

3. intelesul cuvéntului ,,Bodhisattva”

Subhdti: Legat de ceea ce a spus Divinul vorbind despre ,,Bodhisattva” — ce se
indica prin cuvantul ,,Bodhisattva”?

Divinul: Nimic real nu este indicat prin cuvantul ,,Bodhisattva”. Pentru ca un
Bodhisattva se antreneaza in non-atasarea fata de toate dharmele. Pentru ca
Bodhisattva, mareata fiinta, se trezeste in non-atasare la deplina Trezire (sau
iluminare), in sensul c3 Tntelege toate dharmele. Intrucat are ca scop Trezirea, el
este numit o ,fiinta a Trezirii” (Bodhi-sattva), o fiinta mareata.

4. intelesul expresiei ,Fiintd mdreatd”

Subhati: Din nou, atunci cand Divinul vorbeste despre un Bodhisattva ca o
yfiinta mareata”, din ce motiv este un Bodhisattva numit ,,o fiinta mareata”?

Divinul: Un Bodhisattva este numit ,0 fiinta mareata” in sensul in care el va
face ca un numar imens de fiinte sa obtina ceea ce este cel maiinalt.

Sariputra: Este clar si pentru mine in ce sens un Bodhisattva este numit o
Lfiinta mareata”.

Divinul: Atunci lamureste-ne ceea ce gandesti acum!

Sariputra: Un Bodhisattva este numit o ,fiintd mareatd” in sensul cd el va
demonstra Dharma pentru ca marile erori sa fie abandonate — asemenea vederi
gresite cum ar fi a crede in [existenta unui] sine, [in existenta unei] fiinte, a unui
suflet viu, a persoanei, a devenirii, a non-devenirii, a anihilarii, a eternitatii, a
individualitatii etc.

Subhuti: Este clar si pentru mine in ce sens un Bodhisattva este numit o ,fiinta
mareata”.

Divinul: Atunci [amureste-ne ceea ce gandesti acum!

Subhuti: Un Bodhisattva este numit o, fiinta mareata” daca ramane neatasat
de, si neimplicat in, gandul iluminarii, gandul atotcunoasterii, gandul fara
revarsari, gandul fara egal si gandul care egaleaza inegalabilul, neimpartasit de
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niciunul dintre Discipoli si Pratyekabuddhasi. Pentru ca acel gand al
atotcunoasterii este [el insusi] lipsit de revarsari, si neinclus [in lumea empirical.
El ramane neatasat si neimplicat si in ceea ce priveste acel gand de
atotcunoastere, care este lipsit de revirsari si neinclus. Tn acest sens ajunge un
Bodhisattva sa fie numit ,,0 fiinta mareata”.

Sariputra: Din ce motiv este el neatasat pana si de acel gand, si neimplicat in
el?

Subhuti: Pentru ca nu este gand.

Sariputra: Este acel gdnd, care nu este gand, ceva ce exist3?

Subhauti: Exista, sau se poate percepe in aceasta stare de absenta a gandului,
fie un ,este”, fie un ,nu este”?

Sariputra: Nu, nu asta.

Subhiiti: Cum poate atunci Venerabilul Sariputra s& intrebe ,este acel gand,
care nu este gand, ceva ce exista?”

Sariputra: Bine expui asta, tu cel pe care Divinul I-a vestit drept cel dintai
dintre cei care salasluiesc in Pace.

Dupa care, Venerabilul Purna, fiul lui Maitrayani, spuse Divinului: Cel numit
,mareata fiinta” este Tharmat cu mareata armura, se porneste in maretul
Vehicul, este suit pe maretul Vehicul. De aceea ajunge el sa fie numit ,fiinta
mareata”.

Subhuti: Cat de maret este ceea ce il indreptateste sa fie numit ,,inarmat cu
mareata armura”?

Divinul: Aici, Bodhisattva, mareata fiinta, gandeste astfel: ,trebuie sa conduc
la Nirvana nenumarate fiinte, si totusi nu exista nimeni care sa conduca la
Nirvana, si nimeni care trebuie condus acolo.” Oricat de multe fiinte ar conduce
la Nirvana, totusi nicio fiinta nu a fost condusa la Nirvana, si nici nu exista vreuna
care sa le fi condus pe celelalte la Nirvana. Caci asa este adevarata natura a
dharmelor — a vedea ca adevarata lor natura este iluzorie. Ca si cum, Subhuti, un
magician inteligent, sau un ucenic al unui magician, ar face sa apara la o rascruce
de drumuri o mare multime de oameni, si apoi i-ar face sa dispara la loc. Ce crezi,
Subhti, [n.t. prin aceste actiuni] a fost cineva ucis de catre altcineva, sau
asasinat, sau distrus, sau facut sa dispara?

Subhauti: Nu, intr-adevar, Divinule.

Divinul: Exact asa, un Bodhisattva, o mareata fiinta, conduce nenumarate
fiinte la Nirvana, si totusi nu exista nicio fiinta sa fi fost condusa la Nirvana, si nici
vreuna care sa fi condus alte fiinte la Nirvana. A asculta aceasta expunere fara
frica, acesta este maretul lucru care il indreptateste pe Bodhisattva sa fie
cunoscut ca ,inarmat cu mareata armura”.

Subhuti: Asa cum inteleg eu sensul Tnvataturii Divinului, acest Bodhisattva,
fiinta mareata, trebuie cunoscut ca fiind cu siguranta neinarmat cu vreo armura.
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Divinul: Asa este. Pentru ca atotcunoasterea nu este creata, nici ne-creata, si
nici cauzata sau facuta sa apara. Si nici acele fiinte de dragul carora el este
fnarmat cu mareata armurad nu sunt create, nici ne-create, si nici cauzate sau
facute sa apara.

Subhdati: Asa este. Caci forma, senzatia etc. nu sunt nici legate, si nici
eliberate. Si aceasta e adevarat si pentru Aseitatea formei, Aseitatea senzatiilor
etc.

Purna: Dar care este atunci acea forma despre care spui ca nu este nici legata
si nici eliberata, si care este acea Aseitate a formei, etc.?

Subhuti: Forma unei persoane iluzorii nu este nici legata si nici eliberata.
Aseitatea formei unei persoane iluzorii nu este nici legata si nici eliberata. Pentru
ca, In realitate, ea nu este, nu exista deloc, pentru ca este izolata, pentru ca este
neprodusa. Aceasta este mareata armura, mareata non-armura a unui
Bodhisattva, o mareata fiinta, care este iharmat cu mareata armura, care s-a
pornit pe mareata Cale, care s-a suit pe maretul Vehicul.

Dupa aceste cuvinte, Venerabilul Purna a ramas tacut.

5. intelesul pentru ,,Vehicul Mdret” sau ,,Cale Mdreatd”

Subhauti: Astfel, O, Divinule, un Bodhisattva, o mareata fiinta, este tnarmat cu
mareata armura si devine cineva care s-a pornit pe mareata Cale, care s-a suit pe
maretul Vehicul. Dar care este acel maret Vehicul? Cum trebuie cineva sa-l
cunoasca pe cel care s-a pornit pe el? Dincotro va merge inainte, si incotro? Cine
s-a pornit pe Cale? Unde va sta el? Cine va inainta cu ajutorul acestui maret
Vehicul?

Divinul: ,Vehicul maret” este un alt cuvant pentru nemasurare. ,Nemasurat”
inseamna infinit. Un Bodhisattva a pornit pe el cu ajutorul perfectiunilor. El va
inainta dinspre intreita lume. El a pornit intr-acolo unde nu exista niciun suport
obiectiv. Un Bodhisattva, o mareata fiinta, va merge mai departe —insa el nu va
merge mai departe nicaieri. Si nici nu s-a pornit cineva pe Vehicul. Nu va sta
nicaieri, insa prin a nu sta nicaieri, va sta in atotcunoastere. [lar] cu ajutorul
acestui maret Vehicul, nimeni nu merge mai departe, nimeni nu a mers mai
departe, nimeni nu va merge mai departe. Caci niciuna dintre aceste dharme —
cel care ar merge mai departe, si cel cu care s-ar merge mai departe — nu exista,
si nici nu se poate ajunge la ele. Din moment ce nicio dharma nu exista, atunci
care dharma poate merge mai departe, si prin care dharma? in acest fel, Subhti,
un Bodhisattva, o mareata fiinta, este Tnarmat cu mareata armura, s-a urcat pe
maretul Vehicul.

Subhadti: Divinul vorbeste despre ,maretul Vehicul”. Depasind lumea, cu zeii,
oamenii si demonii (Asura) sai, acel Vehicul va merge mai departe. Pentru ca el

III
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este la fel ca spatiul, si extraordinar de maret. Ca si in spatiu, in acest vehicul este
loc pentru nenumarate, incalculabil de multe fiinte. Astfel este acest maret
Vehicul al Bodhisattvasilor, maretele fiinte. Nu i se poate vedea venirea si nici
plecarea, iar stationarea sa nu exista. Astfel, nu se poate ajunge la inceputul
acestui maret Vehicul, nici la sfarsitul sau, si nici la mijlocul sau. El este identic cu
sine Tnsusi, peste tot. De aceea se vorbeste despre ,Vehiculul maret”.

Divinul: Bine spus, Subhuati. Asa este. Astfel este vehiculul maret al
Bodhisattvasilor, maretele fiinte. Antrenati in el, Bodhisattvasii ating
atotcunoasterea, au atins-o, o vor atinge.

Purna: Acest Tintelept Subhuti, atunci cand a fost intrebat despre
intelepciunea perfecta, isi inchipuia ca maretul Vehicul este ceva ce poate fi
indicat.

Subhdti: O, Divinule, am vorbit despre maretul Vehicul fara sa fiu in dezacord
cu intelepciunea perfecta?

Divinul: Da. Tu ai vorbit despre maretul Vehicul in acord cu intelepciunea
perfecta.

6. Realizare

Subhati: Prin puterea si maretia lui Buddha, O, Divinule. Mai mult, un
Bodhisattva [care porneste in caldatoria sa] nu se apropie [de scopul sdau de a
ajunge un Bodhisattva complet] de acolo de unde incepe, nici de unde se
termina, si nici de la mijloc. Caci un Bodhisattva este nemarginit si lipsit de
separatii, asa cum forma, etc. sunt nemarginite si lipsite de separatii. El nu adera
laideea ca ,,un Bodhisattva este forma, senzatie, etc.” Nici acelea nu exista, si nu
pot fi gasite. Asadar, in niciun fel, eu nu ajung la vreo dharma care sa constituie
un Bodhisattva. Nu vad acea dharma pe care o indica cuvantul ,,Bodhisattva”. De
asemenea, nu o vad, si nici nu pot sa ajung la perfectiunea intelepciunii. De
asemenea, nu o vad si nici nu pot sa ajung la atotcunoastere. Din moment ce, in
niciun fel, nici nu gasesc si nici nu vad acea dharma, ce dharma trebuie sa
instruiesc si sa sfatuiesc, prin ce dharma, in ce dharma? ,Buddha”,
,Bodhisattva”, ,intelepciune perfectd”, toate acestea sunt doar niste simple
vorbe. lar ceea ce desemneaza ele, este ceva necreat. Este ca si cu sinele. Desi
vorbim despre un ,,sine”, totusi sinele este absolut necreat. Asadar, din moment
ce toate dharmele sunt lipsite de existenta proprie, care este acea forma,
senzatie etc., ce nu poate fi inteleasa sau gasita, si care este ceva necreat? Astfel,
faptul ca toate dharmele sunt lipsite de existenta in sine este acelasi cu faptul ca
ele sunt necreate. ins3d non-crearea tuturor dharmelor diferd de acele dharme
[in sine]. Cum sa instruiesc si sa sfatuiesc o non-creatie, intr-o intelepciune
perfecta care este si ea o non-creatie? Si totusi, nu se pot intelege toate
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dharmele altfel decat necreate, chiar si cele care constituie un Buddha, un
Bodhisattva, sau pe cel care Thainteaza spre Trezire. Daca atunci cand acest lucru
este predat, un Bodhisattva nu se sperie, atunci trebuie stiut ca ,acest
Bodhisattva, aceasta mareata fiinta, inainteaza in intelepciunea perfecta, o
dezvolta, o cerceteaza, si mediteaza la ea”.

Tn perioada in care un Bodhisattva cerceteaza aceste dharme in intelepciunea
perfecta, in acel rastimp el nu adera la forma, senzatie, perceptie, impuls sau
constiinta, si nici nu inainteaza catre ele. Nici nu examineaza producerea formei,
etc., si nici oprirea lor. Non-producerea formei, etc., nu este forma, etc. Non-
disparitia sau non-distrugerea formei, etc., nu este forma, etc. Asadar, non-
producerea si forma nu sunt nici doua, si nici separate. Non-disparitia si forma,
non-disparitia si senzatia, etc., nu sunt asadar nici doud, si nici separate. In
masura in care cineva o numeste ,,forma”, etc., in acea masura numara ceva ce
nu este doud sau doi. In acest fel cerceteazi Bodhisattva, in intelepciunea
perfecta, toate dharmele cu toate aspectele lor si, in acelasi timp, el nu se
apropie de forma, etc.

Sariputra: Asa cum finteleg eu finvatitura Venerabilului Subh{ti, un
Bodhisattva este de asemenea o non-producere. Dar daca un Bodhisattva este o
non-producere, cum merge el atunci in pelerinajul cel greu, si cum poate el sa
indure experienta acelor suferinte, [prin care se spune ca trece] de dragul
fiintelor?

Subhdti: Eu nu caut un Bodhisattva care merge in pelerinajul cel greu. In orice
caz, cel care merge avand perceptia greutatilor, nu este un Bodhisattva. Pentru
ca acela care a generat o perceptie a greutatilor este incapabil sa lucreze pentru
binele a nenumarate fiinte. Dimpotriva, [n.t. un Bodhisattva] isi formeaza ideea
de usurinta, isi formeaza ideea ca toate fiintele, barbati si femei deopotriva, sunt
parintii si copiii sai, si astfel pleaca el in pelerinajul unui Bodhisattva. Asadar, un
Bodhisattva trebuie sa identifice toate fiintele cu propriii parinti sau copii, ba
chiar si cu propriul sine, astfel: ,Asa cum eu insumi vreau sa fiu complet lipsit de
toate suferintele, tot asa, toate fiintele vor sa fie complet libere de toate
suferintele”. Tn plus, In ceea ce priveste toate fiintele, cineva trebuie s3 fsi
formeze ideea: ,Nu trebuie sa parasesc toate aceste fiinte. Trebuie sa le eliberez
de infinita multime de suferinte! Si nu trebuie sa produc fata de ele niciun gand
de manie sau de ura, chiar daca as fi rupt in bucati de o suta de ori!” Astfel
trebuie sa se incurajeze un Bodhisattva. Atunci cand trdieste ca cineva cu o
asemenea inima, el nici nu va nainta si nici nu va trai ca cineva care percepe
greutatile.

Si mai departe, un Bodhisattva trebuie sa produca gandul ,,asa cum, in niciun
fel, sinele nu exista, si nici nu se poate ajunge la el, tot asa, in niciun fel, nicio
dharma nu exista, si nici nu se poate ajunge la vreuna”. El trebuie sa aplice
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aceasta idee tuturor dharmelor, interioare si exterioare. Atunci cand el traieste
ca cineva cu un asemenea curaj, el nici nu va inainta si nici nu va trai ca cineva
care percepe greutdtile. Tnsd, atunci cand Venerabilul Sariputra a spus c
,Bodhisattva este o non-producere”, intr-adevar, asa este, ,,Bodhisattva nu este
o producere”.

Sariputra: Mai departe, numai un Bodhisattva este non-producere, sau §i
dharmele care il constituie?

Subhuti: Dharmele care constituie un Bodhisattva sunt de asemenea non-
producere.

Sariputra: Numai dharmele care constituie un Bodhisattva sunt non-
producere, sau si starea de atotcunoastere?

Subhuti: Starea de atotcunoastere este de asemenea non-producere.

Sariputra: Numai starea de atotcunoastere este non-producere, sau i
dharmele care o constituie?

Subhuti: Dharmele care constituie atotcunoasterea sunt de asemenea non-
producere.

Sariputra: Numai dharmele care constituie atotcunoasterea sunt non-
producere, sau si oamenii obisnuiti?

Subhdati: Oamenii obisnuiti sunt de asemenea non-producere.

Sariputra: Numai oamenii obisnuiti sunt non-producere, sau si dharmele care
ii constituie?

Subhdati: Dharmele care constituie oamenii obisnuiti sunt de asemenea non-
producere.

Sariputra: Dacd, Venerabile Subhti, Bodhisattva este non-producere, si de
asemenea dharmele care 1l constituie, si de asemenea si starea de
atotcunoastere, si de asemenea dharmele care constituie aceasta stare, si de
asemenea si oamenii obisnuiti, si dharmele care 1i constituie, atunci, cu
siguranta, starea de atotcunoastere este atinsa de catre un Bodhisattva fara
niciun efort?

Subhdati: Eu nu doresc obtinerea sau realizarea unei dharme neproduse, si nici
reunirea cu vreuna. Mai mult, se poate obtine o realizare neprodusa printr-o
dharma neprodusa?

Sariputra: Atunci, un scop neprodus este obtinut printr-o dharma neproduss,
sau printr-o dharma produsa?

Subhdti: Este atunci o dharma neprodusa produsa, sau este neprodusa?

Sariputra: Este atunci producerea o dharma care este o non-producere, sau
este non-producerea o dharma care este producere?

Subhdti: A vorbi despre o dharma de producere ca o dharma de non-
producere, nu este inteligibil.

Sariputra: Si a vorbi despre non-producere este neinteligibil.

71



Subhuti: Non-producerea este numai vorba. Non-producerea doar apare in
fata ochiului mintii. Non-producerea este numai o strafulgerare in minte.
Categoric, nu este nimic mai mult decat atat.

Sariputra: Venerabilul Subhiti trebuie s3 fie inclus Tn primul rang de
predicatori ai Dharmei. Pentru ca in orice fel ar fi intrebat, el gaseste o cale de
iesire; el nu se abate de la [invatatura corecta despre] adevarata natura a
Dharmei, si nu contrazice acea adevarata natura a Dharmei.

Subhdati: Acesta este Absolutul Divinului, esenta Discipolilor care sunt lipsiti
de orice suport, astfel incat sa gaseasca o cale de iesire, in orice fel ar fi intrebatji,
sa nu contrazica natura adevarata a dharmelor, si nici sa nu se indeparteze de
ea. Si asta, pentru ca ei nu se sprijina pe nicio dharma.

Sariputra: Bine spus, Subhiti. Si care este acea perfectiune a Bodhisattvasilor
care [le permite sa nu] se sprijine pe nicio dharma?

Subhdti: Perfectiunea intelepciunii, benefica pentru toate [trei] Vehiculele,
este si perfectiunea care [le permite sa nu] se sprijine pe nicio dharma, pentru
ca [arata ca] toate dharmele nu au niciun sprijin [si de aceea nu pot sa ofere nici
ele vreunul]. Daca un Bodhisattva ramane neinfricat atunci cand este predata
aceasta profunda perfectiune a intelepciunii, atunci trebuie sa stim ca el s-a
adaptat la perfectiunea intelepciunii, si ca nu are lipsuri in atentia sa [fata de
realitatea adevarata a dharmelor].

Sariputra: Cum se face ca un Bodhisattva nu are lipsuri in atentie atunci cand
este adaptat la intelepciunea perfecta? Pentru ca, daca un Bodhisattva nu are
lipsuri in atentie, atunci el trebuie sa aiba [automat] lipsuri in adaptarea la
perfectiunea intelepciunii. Si daca nu are lipsuri in adaptarea la perfectiunea
intelepciunii, atunci el trebuie sa aiba lipsuri in atentie. Dar daca, [intr-un]
Bodhisattva, faptul ca nu are lipsuri in atentie si faptul ca nu are lipsuri in
salasluirea in perfectiunea intelepciunii isi au locul amandoua atunci, de
asemenea, toate fiintele nu vor avea lipsuri in salasluirea in perfectiunea
intelepciunii, pentru ca si ele salasluiesc fara lipsuri in atentie.

Subhiiti: Bine spus, si totusi trebuie s& te contrazic, desi Venerabilul Sariputra
a inteles corect problema, din punct de vedere al cuvintelor. Trebuie sa stim ca
atentia este lipsita de existenta in sine, in acelasi fel in care fiintele sunt lipsite
de existenta in sine; ca atentia nu are existenta reala, in acelasi fel in care fiintele
nu au existenta reald; ca atentia este izolata, in acelasi fel in care fiintele sunt
izolate; ca atentia este de neconceput, in acelasi fel in care fiintele sunt de
neconceput; ca actele de atentie mentala nu trec prin procesul care duce la
Trezire, in acelasi fel in care nici fiintele nu trec prin acel proces; ca actele de
atentie nu trec, in niciun sens real, prin procesul care duce la Trezire, mai mult
decat o fac fiintele. Printr-o atentie de acest fel vreau ca un Bodhisattva, o
mareata fiinta, sa salasluiasca in acest salas.
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Capitolul I — Sakra

1. Preambul

Atunci, multi zei au sosit la acea adunare si si-au ocupat locurile: Sakra,
conducatorul zeilor, cu patruzeci de mii de zei din Paradisul celor Treizeci si Trei;
cei patru gardieni ai lumii, cu douazeci de mii de zei din alaiul celor patru Mari
Regi; Brahma, conducatorul acestui sistem de lumi, cu zece mii de zei din suita
lui; si cinci mii de zei din Locurile Pure. Tnsd puterea lui Buddha, nobletea, méiretia
si autoritatea lui depaseau pana si splendoarea zeilor, care era o rasplata pentru
faptele pe care acestia le-au savarsit in trecut.

Sakra: Aceste multe mii de zei, Subhti, au venit la aceastd adunare, si si-au
ocupat locurile, pentru ca vor sa auda despre aceasta intelepciune perfecta de la
Sfantul Subhati, si sa asculte vorbele, instructiunile si sfaturile lui pentru
Bodhisattvasi. Asadar, cum trebuie sa stea un Bodhisattva in intelepciunea
perfecta, cum sa se antreneze in ea, cum sa i se devoteze?

Subhdati: Sa 1ti explic, prin puterea lui Buddha, prin maretia si autoritatea sa.
Zeii care nu au aspirat inca la iluminarea depling, trebuie sa o faca. Totusi, aceia
care sunt siguri ca au iesit cu bine din aceasta lume [cum ar fi Arhatii, care au
ajuns la ultima renastere si cred ca au terminat cu totul] sunt nepotriviti pentru
Trezirea deplina [pentru ca nu sunt dispusi sa mearga, din compasiune, inapoi in
nastere-si-moarte]. Si de ce? Fluviul nasterii si mortii ii impresoara. Incapabili de
[n.t. alte] renasteri repetate, ei sunt incapabili sa aspire la Trezirea deplina.
Totusi, daca si ei vor aspira la iluminarea depling, ii confirm de asemenea si pe
ei. Nu le voi impiedica radacina pozitiva, virtuoasa. Pentru ca trebuie sa sprijinim
si sa incurajam dharmele cele mai nobile, mai mult decat oricare altele.

Divinul: Bine spus, Subhuti. Bine faci ca incurajezi Bodhisattvasii.

Subhuti spuse atunci Divinului: Trebuie sa fim recunoscatori Realizatului, si
nicidecum nerecunoscatori. Pentru ca, in trecut, in prezenta Tathagatasilor din
trecut, pentru binele nostru, Divinul a dus viata sfanta avand ca scop Trezirea.
Chiar si dupa ce a devenit cu siguranta un Bodhisattva [adica o fiinta dedicata
iluminarii], discipolii au continuat sa-l instruiasca si sa-l sfatuiasca in perfectiuni
si, prin mersul Tn acestea, el a produs cea mai profunda cunoastere. Exact in
acelasi fel, noi trebuie sa ii ajutam, sa ii aparam, sa ii asistam si sa ii sustinem pe
Bodhisattvasi. Caci, daca ii ajutam, aparam, asistam si sustinem, Bodhisattvasii
vor cunoaste curand Trezirea deplina.
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2. Cum se sta in vacuitate sau perfectiunea intelepciunii

Subhiiti 1i spuse atunci lui Sakra: Acum, Kausika, ascultd bine si fii atent. Te
voi invata cum trebuie sa stea un Bodhisattva in intelepciunea perfecta. El
trebuie s§ stea in Intelepciunea perfectd prin a sta in vacuitate. Tnarmat cu
mareata armura, un Bodhisattva trebuie sa progreseze astfel incat sa nu stea in
niciuna dintre urmatoarele: in forma, senzatie, perceptie, impulsuri (sau vointa),
constiinta; Tn ochi, ureche, nas, limba, corp, minte; in forme, sunete, mirosuri,
gusturi, obiecte care pot fi atinse, sau in obiecte mentale; in constiinta ochiului,
urechii, nasului, limbii, a corpului, sau in cea mentala; in elemente, adica pamant,
apa, foc, vant, eter (sau spatiu), constiinta; pe stalpii constientei sau atentiei,
eforturile corecte, drumurile catre puterile [psihice], facultatile, puterile,
membrele ilumindrii, membrele Ciii; in fructul Celui-Care-A-Intrat-in-Curent, al
Celui-Care-Se-Mai-intoarce-O-Dat3, al Celui-Care-Nu-Se-Mai-intoarce, sau in cel
al stadiului de Arhat; nici pe stadiul de Pratyekabuddha, si nici pe cel de Buddha.

El nu trebuie sa se stabileasca in ideea ca ,,aceasta este forma”, ,aceasta este
senzatie”, etc. pana la ,aceasta este starea de Buddha”. El nu trebuie sa stea in
ideea ca ,forma, etc. este permanenta [sau] impermanenta”; ca ,forma este
bucurie sau suferinta”; ca ,forma este sinele, sau nu este sinele”, ca ,forma este
atractiva sau respingatoare”, ca ,,forma este goala, vida, sau perceputa ca ceva”.
El nu trebuie sa stea in ideea ca fructele vietii sfinte isi trag demnitatea din
Neconditionat. Sau ¢ Cel-Care-A-Intrat-in-Curent este demn de ofrande, si c3 va
fi rendscut de cel mult sapte ori. Sau cd Cel-Care-Se-Mai-intoarce-O-Dat§ este
demn de daruri si, pentru ca nu a invins chiar pana la sfarsit, va pune capat
suferintei dupa ce va mai veni o data in aceasta lume. Sau ca Cel-Care-Nu-Se-
Mai-Intoarce este demn de daruri si, fard sd se maiintoarca inca o datd in aceast3
lume, va castiga Nirvana in alta parte. Sau ca un Arhat este demn de ofrande si
chiar aici, chiar in aceasta existenta, va atinge Nirvana in taramul Nirvanei care
nu lasa nimic in urma. Sau ca un Pratyekabuddha este demn de daruri si va
castiga Nirvana dupa ce se va ridica deasupra nivelului unui Discipol, insa fara sa
fi atins nivelul unui Buddha. Sau ca un Buddha este demn de ofrande si va castiga
Nirvana in Nirvana Buddhasilor, in taramul Nirvanei care nu lasa nimic in urma,
dupa ce s-a ridicat deasupra nivelurilor de om obisnuit, de Discipol si de
Pratyekabuddha, a lucrat pentru binele a nenumarate fiinte, a condus catre
Nirvana nenumarate sute de mii de niyuta de koti de fiinte, a asigurat pentru
nenumarate fiinte stadiile de Discipol, Pratyekabuddha si de Buddha, a stat in
stadiul de Buddha si a facut munca unui Buddha — nici macar aici nu trebuie sa
stea un Bodhisattva.
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Auzind acestea, Venerabilul Sariputra s-a gandit in sinea lui: Dacd nici macar
acolo nu trebuie sa stea cineva, atunci cum trebuie cineva sa stea si sa se
antreneze?

Venerabilul Subhuti, prin puterea lui Buddha, i-a citit gandurile si i-a spus: Ce
crezi, Sariputra, unde a stat Tathagata?

Sariputra: Nicdieri nu a stat Tathagata, pentru cd mintea lui nu a ciutat niciun
suport (sau sprijin). El nu a stat nici in ceea ce este conditionat, nici in ceea ce
este neconditionat, si nici nu a aparut din ele.

Subhdti: Exact asa trebuie sa stea si sa se antreneze un Bodhisattva. El trebuie
sa decida ca ,,asa cum Tathagata nu salasluieste nicaieri, nici sta, nici nu sta, nici
sta deoparte, nici nu sta deoparte, asa voi sta si eu.” Chiar astfel trebuie sa se
antreneze, ,asa cum sta Tathagata, asa voi sta si eu, asa ma voi antrena si eu.”
Exact asa trebuie sa se antreneze. ,,Asa cum sta Tathagata, asa voi sta si eu, bine
plasat, pentru ca nu stau pe niciun loc”. Chiar asa trebuie un Bodhisattva sa stea
si sa se antreneze. Cand se antreneaza astfel, el se adapteaza intelepciunii
perfecte, si nu va inceta niciodata sa o ia in serios.

3. Sfintii si telurile lor sunt iluzii

Dupa aceea, un gand le-a venit unor zei din acea adunare: Noi intelegem ceea
ce spun si murmura zanele, desi e mormait. Dar ceea ce ne-a spus mai inainte
Subhti, asta nu intelegem.

Subhdtile-a citit gandurile si le-a spus: Nu este nimic de inteles, absolut nimic
de inteles. Pentru ca nu a fost indicat nimic Tn special, nimic anume nu a fost
explicat.

Atunci zeii gandira: Fie ca Sfantul Subhuti sa explice mai amanuntit! Fie ca
Sfantul Subhtti sa explice mai amanuntit! Ceea ce exploreaza aici Sfantul
Subhti, ceea ce demonstreaza si preda este mai indepartat decat departarea,
mai subtil decat subtilul, mai profund decat profundul.

Subhutile-a citit gandurile si le-a spus: Nimeni nu poate sa obtina vreun fruct
al vietii sfinte, sau sa-l pastreze — de la fructul Celui-Care-A-Intrat-in-Curent si
pana la iluminarea deplina — fara ca el sa accepte rabdator ca dharmele scapa
intelegerii, ca nu pot fi de fapt percepute sau concepute, si nici apucate.

Atunci, acei zei au gandit: Cum si-ar dori cineva sa fie cei care sunt demni sa
asculte doctrina de la Sfantul Subhati?

Subhuti le-a citit gandurile si le-a spus: Cineva trebuie sa le doreasca celor
care invata doctrina de la mine sa fie ca o creatie magica iluzorie, pentru ca ei
nici nu-mi vor auzi cuvintele si nici nu vor trece prin experienta a ceea ce exprima
ele.

Zeii: Fiintele care sunt ca o iluzie magica nu sunt doar o iluzie?
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Subhdti: Acele fiinte sunt ca o iluzie magica, ca un vis. lluzia magica si fiintele
nu sunt doua lucruri diferite, si nici visele si fiintele. Toate adevarurile obiective
sunt tot ca o iluzie magica, tot ca un vis. Diferitele categorii de sfinti, de la Cel-
Care-A-Intrat-In-Curent si pana la Buddha, sunt tot ca o iluzie magica, tot ca un
Vis.

Zeii: Tu spui ca pana si un Buddha complet Trezit este ca o iluzie magica, este
ca un vis? Tu spui ca pana si starea de Buddha este ca o iluzie magica, este ca un
vis?

Subhuti: Eu spun ca pana si Nirvana este ca o iluzie magica, este ca un vis. Cu
atat mai mult orice altceva!

Zeii: Pana si Nirvana, sfantule Subhuti, tu spui ca este ca o iluzie, ca este ca
un vis?

Subhdati: Chiar daca, din intamplare, cumva, ar putea exista ceva care poate
fi mai bine distins sau diferentiat, pana si despre acel ceva eu as spune ca este
ca o iluzie, ca un vis. Pentru ca iluzia si Nirvana nu sunt doua lucruri diferite, si
nici visele si Nirvana.

Dupa aceea, Venerabilul Sariputra, Venerabilul Purna, fiul lui Maitrayani,
Venerabilul  Mahakosthila,  Venerabilul  Mahakatyayana, Venerabilul
Mahakasyapa si ceilalti Mdreti Discipoli, laolalta cu multe mii de Bodhisattvasi,
au spus: Cine, Subhti, vor fi cei care vor intelege aceasta intelepciune perfecta,
asa cum a fost explicata aici?

Atunci Venerabilul Ananda a spus acelor intelepti: Bodhisattvasii care nu pot
sa mai cada napoi o vor intelege, sau persoanele care au atins vederile corecte,
sau Arhatii Tn care revarsarile s-au oprit (uscat).

Subhuti: Nimeni nu va intelege aceasta intelepciune perfecta explicata ca aici.
Pentru ca nicio dharma nu a fost indicata, luminata sau comunicata. Asadar, nu
va fi nimeni care sa o poata intelege sau apuca.

4. Florile lui Sakra

Dupa aceea, un gand i-a venit lui Sakra: Fie ca, pentru a venera acest discurs
despre Dharma predat de catre Sfantul Subhati, sa fac sa apara niste flori si sa le
presar peste Sfantul Subhti. Apoi, Sakra a ficut s3 apard flori, pe care le-a
presarat peste Venerabilul Subhati.

Venerabilul Subhdti s-a gandit ca raspuns: Nu am observat pana acum aceste
flori care apar printre zeii din Paradisul celor Treizeci si Trei. Florile pe care le-a
Tmprastiat Sakra sunt creatii magice. Ele nu au aparut din copaci, tufisuri sau
liane. Florile pe care le-a presdrat Sakra sunt create cu mintea.

Sakra i-a raspuns: Aceste flori nu au aparut deloc. Cici nu exista intr-adevar
flori, fie ca ele apar din minte, din copaci, din tufisuri, sau din liane.
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Subhuti i-a spus atunci: Asa cum spui, Kausika, ,aceste flori nu au aparut
deloc, nici din minte, nici din copaci, tufisuri sau liane” — pentru ca ceea ce nu a
aparut niciodata, nu este o floare.

5. Antrenamentul in intelepciunea perfecta

Atunci, un gand i-a venit lui Sakra, conducitorul zeilor: Cu siguranta, Sfantul
Subhti este intelept si profund, pentru ca explica aceasta existenta strict si pur
nominala, si nu o aduce in contradictie [cu norma adevarului], ci doar o detaliaza,
si pur si simplu o expune.

Sakra ii spuse apoi Venerabilului Subhti: Asa este. Un Bodhisattva trebuie sa
se antreneze in aceasta [intelegere sau introspectie], asa cum arata Sfantul
Subhti.

Subhuti: Asa trebuie. Cand se antreneaza astfel, el nu se antreneaza in fructul
Celui-Care-A-Intrat-in-Curent, si nici in celelalte fructe ale vietii sfinte, pand la
starea de Buddha. Cand cineva se antreneaza pe acele stadii, el se antreneaza in
Buddhaitate, sau pentru stadiul de atotcunoastere; si prin aceasta, in
nemasurabilele si incalculabilele Buddha-dharme. Prin aceasta, cineva nu se
antreneaza nici pentru cresterea formei, senzatiei, perceptiei, vointei sau
constiintei, si nici pentru descresterea lor; nici pentru a-si Tnsusi forma, etc., si
nici pentru a renunta la ele. Si nici nu se antreneaza pentru a apuca vreo alta
dharma, nici macar atotcunoasterea, si nici pentru a produce o dharma, sau
pentru a face vreuna sa dispara. Atunci cand se antreneaza astfel, un Bodhisattva
se antreneaza in atotcunoastere, el va Tnainta spre atotcunoastere.

Sakra: Un Bodhisattva va fnainta citre atotcunoastere chiar dacd nu se
antreneaza pentru a obtine vreo dharma — nici macar atotcunoasterea, nici
pentru a produce vreuna, sau pentru a face sa dispara vreuna?

Subhauti: El va inainta.

Sakra 1i spuse atunci lui Sariputra: Unde trebuie sd caute un Bodhisattva
intelepciunea perfecta?

Sariputra: In expunerea Venerabilului Subhdti.

Sakra: Prin maretia si prin autoritatea cui predd Sfantul Subhti intelepciunea
perfecta?

Sariputra: Prin puterea, maretia si autoritatea lui Tathagata.

Subhiiti: Intr-adevar, Sakra, puterea si méiretia lui Tathagata este cea prin
care predau intelepciunea perfecta. Si la intrebarea ,,unde trebuie sa caute un
Bodhisattva intelepciunea perfecta?” raspunsul este: ,,El nu trebuie sa o caute in
forma, siin niciun alt agregat (skandha), nici in ceea ce este altceva decat forma,
sau decat orice alt agregat. Pentru ca intelepciunea perfecta nu este unul dintre
agregate, si totusi nu este nici altceva decat ele.”
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6. Infinitudinea intelepciunii perfecte

Sakra: Aceastd perfectiune a fintelepciunii, Subhti, este o mdareat
perfectiune, nelimitata, nemasurabila, infinita.

Subhiiti: Asa este. Si de ce? Intelepciunea perfectd este mareatd, nelimitata
si infinita pentru ca forma, senzatiile, perceptiile, impulsurile si constiinta sunt
astfel. Prin urmare, nu trebuie sa ne asezam in convingerea ca aceasta este o
,mareata perfectiune”, , o perfectiune nelimitata”, , o perfectiune nemasurata”,
sau o ,perfectiune infinita”. Tocmai de aceea intelepciunea perfecta este o
mareatd perfectiune, nelimitatd, nemasurata si infinitd. Intelepciunea perfect3
este o perfectiune infinita pentru ca atat obiectele, cat si fiintele, sunt infinite.
intelepciunea perfectd este o perfectiune infinitd pentru cd nu se poate ajunge
la Tnceputul, mijlocul sau sfarsitul oricarui fapt obiectiv [din moment ce nicio
dharma nu are existentd proprie]. in plus, intelepciunea perfectd este o
perfectiune infinita pentru ca toate faptele si adevarurile obiective sunt
nesfarsite si nelimitate, iar inceputul, mijlocul si sfarsitul lor nu sunt percepute.
Caci nu se poate percepe inceputul, mijlocul si sfarsitul formei, etc. Astfel
intelepciunea perfecta este o perfectiune infinita din cauza infinitudinii
obiectelor. Si mai departe, o fiinta este fara sfarsit si fara limite, pentru ca nu se
poate ajunge lainceputul, mijlocul sau sfarsitul ei. Asadar, intelepciunea perfecta
este o perfectiune infinita din cauza infinitatii fiintelor.

Sakra: Cum se face, sfantule Subhati, ci intelepciunea perfectd este o
perfectiune infinita din cauza infinitatii fiintelor?

Subhiti: Nu este infinita din cauza numarului lor imens, sau din cauza
abundentei lor.

Sakra: Cum atunci, sfantule Subhiti, este intelepciunea perfectd o
perfectiune infinita din cauza infinitatii fiintelor?

Subhdti: Ce entitate reala, efectiva, desemneaza cuvantul ,fiinta”?

Sakra: Cuvantul ,fiintd” nu exprima nicio dharma, si nicio non-dharma. Este
un termen care a fost adaugat peste [Realitate], ca ceva intamplator, lipsit de
orice baza, ca nimic in sine insusi, nebazat pe vreun adevar [sau pe ceva real].

Subhuti: Astfel [prin rostirea cuvantului ,fiinta”] a fost dezvaluita vreo fiinta
[ca adevar ultim]?

Sakra: Nu, intr-adevar, sfantule Subhati!

Subhuti: Daca nicio fiinta nu a fost dezvaluita, cum pot fi ele un numar infinit?
Daca un Tathagata, cu vocea sa avand o raza nelimitata de patrundere, cu tunetul
profund al vocii sale, ar pronunta cuvantul ,fiinta”, timp de ere nenumarate ca
nisipul Gangelui, ar produce el vreo fiinta de orice fel sau ar face vreuna sa
dispara, fie in trecut, in viitor sau in prezent?
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Sakra: Nu, intr-adevdr, sfantule Subhdti! Pentru cd o fiintd este pura inca de
la inceputul inceputului, perfect pura.

Subhati: Si in acest fel, intelepciunea perfecta este o perfectiune infinita din
motivul infinitudinii fiintelor. Si Tn acest fel, infinitudinea intelepciunii perfecte
trebuie cunoscuta si din infinitudinea fiintelor.

7. Confirmare

Atunci zeii din jurul lui Indra, Brahma si Prajapati, si multimea de barbati si de
femei din jurul Risi-lor, au strigat de trei ori in triumf: Salutam Dharma! Salutam
Dharma! Salutdm esenta dharmicd a Dharmei! Si addugara: Subhti cel intelept
a indicat, demonstrat, aratat si clarificat minunat, cum ajunge sa fie manifestat
un Tathagata. De azi inainte, il vom privi ca pe un potential Tathagata pe un
Bodhisattva care poseda deplinatatea acestei perfectiuni a intelepciunii, si care
salasluieste in ea.

Divinul a spus atunci: Asa este, O, zei! Si eu, atunci cand |-am intalnit pe
Tathagata Dipankara in bazarul din Dipavati, orasul regal, posedam deplinatatea
acestei perfectiuni a intelepciunii, si de aceea a prezis Tathagata Dipankara ca
intr-o zi voi fi complet iluminat, si mi-a spus: ,, Tu, tinere Brahmin, vei deveni, intr-
o perioad3 viitoare, dupé ere incalculabile, un Tathagata, Sakyamuni dupd nume,
inzestrat cu virtute si cunoastere, Bine-Plecat, un cunoscator al lumii, nedepasit,
imblanzitor al oamenilor care trebuie imblanziti, invatator al zeilor si al
oamenilor, un Buddha, un Divin Binecuvantat!”.

Zeii raspunsera: Este minunat, O, Divinule, este mai mult decat minunat, O,
Cel-Bine-Plecat, cat de mult este mentinuta si sustinuta atotcunoasterea in
Bodhisattvasi, in maretele fiinte, de catre aceasta perfectiune a intelepciunii!
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Capitolul lll — Plecaciune in fata vasului perfectiunilor, care
contine calitati pozitive nemasurabile

1. Avantaje lumesti ale intelepciunii perfecte

Divinul a vazut ca Zeii erau adunati si asezati, si calugarii, calugaritele, laicii si
laicele erau adunati si asezati si ei, si a vorbit astfel catre Zei: Mara si ostirile sale
nu vor putea sa-i raneasca pe cei care se ocupa de aceasta perfectiune a
intelepciunii, care o pastreaza in minte, o studiaza, o predica si o raspandesc. Nici
oamenii si nici spiritele nu vor putea sa li raneasca. Si nici nu vor muri prematur.
Acei zei care au pornit pe drumul catre iluminarea deplina, dar care inca nu au
obtinut aceasta perfectiune a intelepciunii, se vor apropia de persoana care a
obtinut-o, o vor asculta, si la randul lor se vor ocupa, vor pastra in minte etc.
aceasta perfectiune a intelepciunii. Cu siguranta, o persoana care este devotata
acestei perfectiuni a intelepciunii nu va simti nicio frica, nu va fi niciodata
incremenita de frica, fie ca s-ar afla intr-o padure, la baza unui copac, intr-un
salas gol, intr-un loc deschis, pe un drum, pe o sosea, in padure, sau pe ocean.

Cei Patru Mari Regi: Este minunat, O, Divinule, ca cei care se ocupa, etc. de
aceasta perfectiune a intelepciunii, trebuie sa disciplineze fiintele in cele trei
Vehicule (sau pe cele trei Cai), si totusi sa nu perceapa nicio fiinta. O, Divinule,
noi vom proteja o asemenea persoana.

Sakra, Brahm3, si de asemenea si alti zei, promisera si-l protejeze pe cel care
urmeaza intelepciunea perfecta.

Sakra: Este minunat, O, Divinule, cd prin a se ocupa de, etc. aceastd
perfectiune a intelepciunii, cineva obtine atat de multe beneficii chiar aici si
acum. Atunci cand se ocupa de studiul si de practica perfectiunii intelepciunii,
cineva se ocupa de studiul si de practica tuturor celor sase perfectiuni?

Divinul: Da. Si mai mult, prin a se ocupa de, etc. perfectiunea intelepciunii,
persoana obtine beneficii, chiar aici si acum. Ascultati cu atentie, va voi invata
care sunt acestea.

Asa sa fie, Divinule, au raspuns zeiji.

Divinul: Disputele, certurile si contradictiile celor care se impotrivesc Dharmei
mele, pur si simplu vor disparea; intentiile adversarilor vor ramane neimplinite.
Pentru ca este un adevar ca, pentru cei care urmeaza intelepciunea perfecta,
acele dispute pur si simplu vor disparea, nu vor ramane. Acesta este un castig,
chiar aici si acum. Exista o iarba, pe nume Maghi, un leac pentru toate otravurile.
Sa presupunem ca o vipera infometata ar vedea o fiinta, si ar urmari-o dupa
mirosul ei, pentru a o manca; dar daca acea fiinta ar merge pe un petic de iarba
Maghi si ar sta acolo, mirosul acelei ierbi ar face ca sarpele sa se intoarca din
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drum. Caci puterea de vindecare a acelei plante este atat de mare incat
depaseste puterea otravii viperei.

Tot asa, disputele, certurile si contradictiile la care este expus cel care
urmeaza fintelepciunea perfectda, vor fi calmate si potolite, prin flacara
patrunzatoare a intelepciunii perfecte, prin puterea sa, prin forta sa, prin
impregnarea cu puterea sa. Ele vor disparea, nu vor creste, si nici nu vor ramane.
De ce? Pentru ca intelepciunea perfecta este cea care potoleste complet tot raul,
de la lacomia [obisnuita] si pana la a dori sa atingi sau sa intri Tn Nirvana, si nu il
sporeste. Si toti Buddhasii, toti Bodhisattvasii, si toti zeii il vor proteja pe cel care
urmeaza intelepciunea perfecta. Acesta va fi un castig, chiar aici si acum. Mai
departe, vorbirea celui care urmeaza intelepciunea perfecta va deveni
acceptabild, blanda, masurata si potrivita. Mania si vanitatea nu vor spori si nu
vor pune stapanire pe el, pentru ca intelepciunea perfecta il imblanzeste si il
transforma. Nici dusmania si nici reaua intentie nu il vor stapani, nici macar o
inclinatie catre acestea. El va fi atent, constient, prietenos. El reflecteaza: ,,Daca
intretin reaua intentie in mine, capacitatile mele se vor epuiza, insusirile mele
vor fi consumate si, in orice caz, este lipsit de sens ca eu, care am pornit pe
drumul catre Trezirea depling, si care vreau sa ma antrenez pentru ea, sa ajung
sub puterea maniei.” Tn acest mod, el isi va redobandi repede atentia (sau
constienta). Acesta va fi un alt avantaj, chiar aici si acum.

Sakra: Este minunat cum aceastd perfectiune a intelepciunii a fost ficuta
pentru controlul si antrenamentul Bodhisattvasilor.

Divinul: Si mai departe, Kausika, daca un adept al intelepciunii perfecte ar fi
sa mearga intr-o batalie, chiar si in prima linie, ar fi imposibil sa-si piarda viata in
ea. Este cu neputinta ca el sa-si piarda viata din cauza atacului altcuiva. Daca
cineva il loveste cu o sabie, cu un bat, cu o bucata de piatra sau cu orice altceva
— corpul sau nu poate fi lovit. Aceasta pentru ca perfectiunea intelepciunii este
o0 mareata invatatura; o invatatura nemasurata, o invatatura chiar nemasurabila,
o invatatura neintrecuta, o invatatura care egaleaza inegalabilul este aceasta
perfectiune a intelepciunii. Pentru ca atunci cand cineva se antreneaza in aceasta
invatatura, acela este hotarat sa nu isi tulbure propria pace interioara, si nici pe
a celorlalti. Bodhisattva, mareata fiinta care este antrenata in aceasta invatatura,
va atinge Trezirea deplinda, va obtine cunoasterea atotcunoasterii. Odata
iluminat complet, el va citi gandurile tuturor fiintelor. Pentru Bodhisattvasi,
maretele fiinte care sunt antrenate in aceasta invatatura, nimic nu ramane
neobtinut, necunoscut, nerealizat. De aceea se vorbeste despre cunoasterea
atotcunoasterii. Acesta este un alt castig, chiar aici si acum.

Mai departe, acolo unde aceasta perfectiune a intelepciunii a fost scrisa sub
forma unei carti si a fost respectata si venerata, acolo unde a fost studiata etc.,
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acolo oamenii si spiritele nu pot face niciun rau, cu exceptia pedepselor pentru
faptele din trecut. Acesta este un alt castig, chiar aici si acum.

Tot asa cum, Kausika, acei oameni si acele spirite care au plecat pe terasa
iluminarii, sau Tn apropierea ei, sau in interiorul ei, sau la baza copacului
iluminarii, nu pot fi raniti de [alti] oameni sau de [alte] spirite, nu pot fi vatamati
de catre ei, sau posedati, nici macar cu ajutorul animalelor raufacatoare, cu
exceptia pedepselor pentru fapte din trecut. Caci Tathagatasii din trecut, viitor si
prezent isi dobandesc Trezirea, ei care arata si care cultiva in toate fiintele
neinfricarea, lipsa de dusmanie, lipsa de teama. Tot asa, Kausika, Tn locul in care
cineva se ocupa de, etc., aceasta perfectiune a intelepciunii, fiintele nu pot fi
ranite de catre oameni sau spirite. Pentru ca aceasta perfectiune a intelepciunii
face, din locul de pe Pamant unde se afla, un adevarat sanctuar pentru fiinte,
demn de a fi venerat si adorat, il face un adapost pentru fiintele care vin la el, un
refugiu, un loc de odihna si de alinare finala. Acesta este un alt castig, chiar aici
si acum.

2. Cultul intelepciunii perfecte comparat cu cel al Buddhasilor

Sakra: S& presupunem ci existd doud persoane. Una dintre ele, un fiu sau o
fiica de familie nobila, a scris aceasta perfectiune a intelepciunii, a facut o copie
a ei; el sau ea ar aseza-o la loc de cinste si ar pretui-o, onora-o, respecta-o,
venera-o si ar adora-o, cu flori paradisiace, tamaie, parfumuri, cununi de flori,
alifii, prafuri inmiresmate, fasii de panza, umbrele de soare, insemne, clopotei,
steaguri, cu siruri de lampi Tmprejurul ei, si cu multe alte feluri de venerare.
Cealalta persoana ar depozita in Stupe relicvele lui Tathagata care a plecat in
Parinirvana; si le-ar insusi si le-ar pastra; le-ar onora, venera si adora cu flori
paradisiace, cu tamaie, etc., la fel ca si cealalta. Care dintre ele, O, Divinule, ar
genera meritul mai mare?

Divinul: Te voi intreba acum ceva, si poti raspunde la indltimea celor mai bune
insusiri ale tale. Tathagata, atunci cand a dobandit si cunoscut Trezirea deplina
sau atotcunoasterea, in care practici a antrenat personalitatea atotcunoscatoare
pe care a generat-o0?

Sakra: Tathagata a dobandit si a cunoscut iluminarea deplind sau
atotcunoasterea pentru ca Divinul s-a antrenat chiar in aceasta perfectiune a
intelepciunii.

Divinul: Prin urmare, Tathagata nu-si are numele din faptul ca a dobandit
aceasta personalitate fizica, ci din faptul ca a dobandit atotcunoasterea. Si
aceasta atotcunoastere a lui Tathagata a izvorat din perfectiunea intelepciunii.
Personalitatea fizica a lui Tathagata, pe de alta parte, este rezultatul priceperii in
mijloace a perfectiunii intelepciunii. Si aceasta devine o fundatie sigura pentru
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[dobandirea] cunoasterii atotcunoasterii [de catre altii]. Sprijinita de aceasta
fundatie, are loc revelarea cunoasterii atotcunoasterii, revelatia corpului-
Buddha, corpului-Dharma, si a corpului-Sangha. Astfel, dobandirea personalitatii
fizice este cauza [n.t. secundara] pentru cunoasterea atotcunoasterii. Ca
fundatie sigura a acelei cunoasteri, el a devenit un adevarat sanctuar pentru
toate fiintele, demn de a fi salutat respectuos, de a fi onorat, venerat si adorat.
Dupa ce voi fi plecat in Parinirvana, si relicvele mele vor fi venerate. Din acest
motiv, persoana care va copia si va venera perfectiunea intelepciunii, va dobandi
meritul mai mare. Pentru ca, facand astfel, ea ar venera cunoasterea
atotcunoasterii. Fiul sau fiica de familie nobila care a facut o copie a perfectiunii
intelepciunii, si care ar venera-o, ar genera meritul mai mare. Pentru c3,
venerand perfectiunea intelepciunii, ea venereaza cunoasterea atotcunoasterii.

Sakra: Cum se poate ca acei oameni din Jambudvipa care nu copiaza aceast3
perfectiune a intelepciunii, nu se ocupa de ea, nu o studiaza si nici nu o
venereaza, nu stiu ca Divinul a predat ca venerarea perfectiunii intelepciunii este
extrem de folositoare! Cum se face ca ei nu sunt constienti de faptul ca Divinul a
predat ca venerarea perfectiunii intelepciunii aduce beneficii, fructe si rasplati
marete! Dar ei nu stiu asta, ei nu sunt constienti de asta! Ei nu au incredere in
ea!

Divinul: Kausika, ce crezi, cati dintre oamenii din Jambudvipa sunt inzestrati
cu incredere perfecta in Buddha, in Dharma si in Sangha?

Sakra: Numai cativa.

Divinul: Asa este, Kausika. Numai cativa oameni din Jambudvipa sunt
inzestrati cu incredere perfecta in Buddha, in Dharma si in Sangha. Mai putini
decat acei putini sunt cei care obtin fructele Celui-Care-A-Intrat-in-Curent si,
dupé aceea, fructul Celui-Care-Se-Mai-Iintoarce-O-Dat3, sau al Celui-Care-Nu-Se-
Mai-Intoarce. Si mai putini sunt cei care obtin stadiul de Arhat. Chiar si mai putini
realizeaza Trezirea unui Pratyekabuddha. Chiar si mai putini isi ridica gandurile
la Trezirea suprema. Si mai putini dintre cei care si-au ridicat gandul la iluminarea
suprema fisi intaresc acel gand. Chiar mai putini sunt aceia care, dupa ce si-au
inaltat cugetele la iluminarea deplind si au intarit acel gand, salasluiesc
manifestand si vigoare. Chiar mai putini sunt cei care cauta sa mediteze la
perfectiunea intelepciunii. Si mai putini sunt cei care inainteaza in perfectiunea
intelepciunii. Si mai putini sunt cei care, Tnhaintand si straduindu-se 1in
perfectiunea intelepciunii, se afla in stadiul de Bodhisattva ireversibil. Si mai
putini, inaintand si straduindu-se in perfectiunea intelepciunii, vor cunoaste
iluminarea deplina. Si mai putini, Tnaintand si straduindu-se in perfectiunea
intelepciunii, cunosc efectiv iluminarea deplina.

Acum, acei Bodhisattvasi care au stat in stadiul de Bodhisattva ireversibil, si
care au cunoscut Trezirea deplina, expun perfectiunea intelepciunii altor fii si
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fiice de familie nobila care au intentii sincere si onorabile, care se antreneaza si
se straduiesc in perfectiunea intelepciunii. lar ei, la randul lor, se ocupa de
perfectiunea intelepciunii, o studiaza si o venereaza. Sunt, pe de alta parte,
nenumarate fiinte care isi ridica gandurile la iluminare, care intaresc acel gand
de iluminare, care merg spre Trezire — si poate numai una sau doua dintre ele
pot sa ajunga la stadiul de Bodhisattva ireversibil! Caci iluminarea deplina este
greu de atins daca cineva are vigoare inferioara, este lenes, o fiinta inferioara,
are ganduri, idei, intelepciune si intentii inferioare. Astfel, daca cineva vrea sa
cunoasca repede Trezirea deplina, trebuie sa asculte si sa studieze, mereu si
neobosit, chiar aceasta perfectiune a intelepciunii. El va intelege ca in trecut,
atunci cand era un Bodhisattva, Tathagata s-a antrenat [n.t. tot] in perfectiunea
intelepciunii, c3 si el insusi trebuie sa se antreneze in ea, ¢ ea este Tnvatatorul.
n orice caz, atunci cAnd Tathagata a disparut in Nirvana finald, Bodhisattvasii
trebuie sa dea fuga chiar la aceasta perfectiune a intelepciunii. Asadar, Kausika,
daca pentru venerarea unui Tathagata care a disparut in Nirvana finala, cineva
ar construi multe koti de Stupe facute din cele sapte lucruri pretioase,
adapostind acolo relicvele lui Tathagata, si daca toata viata sa le-ar venera cu
flori, etc., ar da nastere el, pe baza acestor [n.t. actiuni], unei mari cantitati de
merit?

Sakra: Da, Divinule.

Divinul: Mai mare ar fi meritul cuiva care ar crede cu adevarat in aceasta
perfectiune a intelepciunii; care, cu incredere, cu o intentie hotarata fata de ea,
senin Tn credinta (sau in increderea) sa, cu gandurile ridicate la Trezire, cu cea
mai cinstita si mai serioasa intentie, ar asculta-o, ar invata-o, ar purta-o in minte,
ar recita-o si studia-o, ar raspandi-o, demonstra-o, explica-o, ar expune-o si ar
repeta-o, ar lumina-o in amanunt pentru ceilalti, i-ar dezvalui sensul, ar cerceta-
0 cu mintea sa; care, folosindu-si intelepciunea la intreaga putere, ar examina-o
amanuntit; care ar copia-o, care ar pastra si ar depozita copia — pentru ca
Dharma buna sa dureze mult, pentru ca ghidul Buddhasilor sa nu dispara, pentru
ca Dharma buna sa nu dispara, pentru ca Bodhisattvasii, maretele fiinte, sa fie
ajutate Tn continuare, din moment ce ghidul lor nu va disparea, — si care vor
onora si vor venera aceasta perfectiune a intelepciunii.

Meritul adeptului acestei perfectiuni a intelepciunii ar fi si mai mare,
comparat nu numai cu cel al unei persoane care ar construi multe koti de Stupe
facute din cele sapte lucruri pretioase, adapostind in ele cu veneratie relicvele
lui Tathagata, ci ar fi mai mare si decat meritul unei persoane care ar umple de
tot, intreaga Jambudvipa, cu asemenea Stupe. Ar fi mai mare si decat meritul
produs de toate fiintele dintr-un sistem de lumi cu patru continente, daca fiecare
dintre ele ar fi sa construiasca o asemenea Stupa. Sau, la fel, daca toate fiintele
dintr-un chiliocosmos mic, dintr-un dichiliocosmos mediu, sau dintr-un mare
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trichiliocosmos, ar face la fel. Sau, daca am urmari un caz imaginar, daca toate
fiintele dintr-un mare trichiliocosmos ar deveni in acelasi timp fiinte umane, si
fiecare dintre ele ar construi o asemenea Stupa; daca fiecare dintre ele ar
construi toate acele Stupe, si le-ar onora pentru o era sau pentru timpul ramas
dintr-o era, totusi adeptul perfectiunii intelepciunii ar avea merit mai mare decat
cel care rezulta din realizarea faptelor merituoase ale tuturor acelor fiinte care
inalta si venereaza acele nenumarate Stupe.

Sakra: Asa este, O, Divinule. Pentru cd persoana care onoreaz§ perfectiunea
intelepciunii onoreaza intr-un sens absolut Buddhasii trecuti, viitori si prezenti
din toate sistemele de lumi, care pot fi cuprinse numai de cunoasterea unui
Buddha. Meritul sau va fi mai mare chiar si decat meritul tuturor fiintelor din
multe trichiliocosmosuri, nenumarate ca nisipurile Gangelui, daca fiecare fiinta
din ele ar construi o Stupa, si daca fiecare dintre ele ar construi toate acele Stupe
si le-ar onora timp de o era, sau pentru cat a ramas dintr-o era.

3. intelepciunea perfectd, o mantra mdreatd

Divinul: Asa este, Kausika. Meritul adeptului perfectiunii intelepciunii este
mai mare decat atat; este nemasurabil, incalculabil, de neconceput,
incomparabil, nelimitabil. Aceasta pentru ca atotcunoasterea Tathagatasilor a
izvorat din perfectiunea intelepciunii, iar din atotcunoastere a izvorat cultul
relicvelor lui Tathagata. Prin urmare, acumularea de merit a adeptului
perfectiunii intelepciunii nu suporta nicio comparatie cu acumularea de merit
generata de constructia de Stupe, facute din cele sapte lucruri pretioase, si care
adapostesc relicvele lui Tathagata.

Atunci, cei patruzeci de mii de zei din adunare i-au spus lui Sakra,
Conducdtorul Zeilor: Divinule! Ocup3-te de perfectiunea TIntelepciunii!
Perfectiunea Intelepciunii, Divinule, trebuie s& fie adoptat3, recitata, studiat3 si
explicata!

Divinul: Kausika, ocupa-te de perfectiunea intelepciunii, recit-o, studiaz-o si
explic-o! Caci daca Asura-silor le trece prin minte sa lupte cu zeii celor Treizeci si
Trei, si daca tu, Kausika, iti amintesti si repeti aceasta perfectiune a intelepciunii,
atunci Asura-sii vor renunta [din nou] la acea idee.

Sakra: O mdreatd Tnvatdturd este aceastd perfectiune a intelepciunii, o
fnvatatura fara masura, o invatatura chiar nemasurata, o invatatura nedepasita,
o invatatura neegalata, o invatatura care egaleaza inegalabilul.

Divinul: Asa este, Kausika. Multumita acestei invataturi, adica perfectiunii
intelepciunii, Buddhasii din trecut au cunoscut Trezirea deplind. Multumita ei,
Buddhasii din viitor o vor cunoaste. Multumita ei, o cunosc Buddhasii din
prezent. Multumita ei, am cunoscut-o [si] eu. Multumita tocmai acestei
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fnvataturi, cele zece feluri pozitive sau virtuoase de actiune se manifesta in lume,
si de asemenea si cele patru meditatii asociate cu membrele iluminarii, cele
patru Nelimitate asociate cu membrele iluminarii, cele patru realizari fara forma
sustinute de membrele iluminarii, cele sase supra-cunoasteri asociate cu
membrele iluminarii, cele treizeci si sapte de dharme care constituie membrele
iluminarii, pe scurt, toate cele optzeci si patru de mii de componente ale
Dharmei, cunoasterea unui Buddha, cunoasterea Existentului-De-La-Sine, si
cunoasterea de neconceput.

Tnsd, atunci cand nu sunt Tathagatasi in lume, Bodhisattvasii — inzestrati cu
priceperea in mijloace drept rezultat al ascultarii revarsarii perfectiunii
intelepciunii in trecut [cand au existat Buddhasi], plini de mila fata de fiinte,
veniti Tn aceasta lume din compasiune — sunt cei care adapostesc si se ingrijesc
in lume de cele zece feluri de actiune pozitive, de cele patru meditatii fara
asociere cu membrele Trezirii, etc. pana la: de cele cinci supra-cunoasteri fara
asociere cu membrele Trezirii. La fel cum, multumita discului Lunii, toate
ierburile, stelele si constelatiile sunt luminate dupa puterea si forta lor, tot asa,
dupa ce Tathagata a disparut si Dharma Lui buna a disparut si ea, in absenta
Tathagatasilor, orice vieti cinstite, integre, exceptionale sau virtuoase sunt
concepute si manifestate in lume, toate au izvorat din Bodhisattvasi, au fost
produse de catre ei, au rasarit din priceperea lor in mijloace. Tns3 priceperea in
mijloace a Bodhisattvasilor trebuie cunoscuta ca iesind din perfectiunea
intelepciunii. Mai mult, cei care sunt devotati perfectiunii intelepciunii trebuie sa
se astepte aici si acum, din partea ei, la multe beneficii.

Sakra: Care sunt acele beneficii?

Divinul: Acei adepti sau devoti nu vor muri prematur, si nici de otrava, de
sabie, de foc, de apa, de toiag magic, sau prin violenta. Atunci cand ei Tsi
reamintesc si repeta aceasta perfectiune a intelepciunii, nenorocirile care 1i
ameninta din partea regilor si a printilor, [sau din partea] sfetnicilor regilor si a
ministrilor lor, nu vor avea loc. Daca regii, etc. ar incerca sa-i raneasca pe cei care
isi reamintesc si repeta perfectiunea intelepciunii din nou si din nou, ei nu vor
reusi, pentru ca perfectiunea intelepciuniiii sustine. Desi regii, etc. se pot apropia
de ei cu intentii rele, vor hotari in schimb sa-i salute, sa vorbeasca cu ei, sa fie
politicosi si prietenosi cu ei. Caci aceasta perfectiune a intelepciunii aduce dupa
sine o atitudine de prietenie si de compasiune fata de toate fiintele. De aceea,
desi adeptii perfectiunii intelepciunii se pot afla in mijlocul unei salbaticii
infestate cu serpi veninosi, nici oamenii si nici spiritele nu-i pot rani, exceptie
facand pedepsele pentru faptele din trecut.

Tn acel moment, o sutd de Raticitori din alte secte s-au apropiat de Cel
Realizat, cu intentii dusmanoase. Sakra, Conducatorul Zeilor, i-a perceput pe acei
Ratacitoriinca de departe, si a cugetat: Cu siguranta, acei Ratacitori din alte secte
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se apropie de Divin cu intentii dusmanoase. Sa imi reamintesc asadar atat de
mult din aceasta perfectiune a intelepciunii cata am invatat de la Cel Divin, sa mi-
0 amintesc, sa o repet si sa o raspandesc, in asa fel incat acei Ratacitori sa nu se
poata apropia de Cel Divin, iar predicarea acestei perfectiuni a intelepciunii sa
nu fie intrerupta.

Dupa care Sakra, Conducatorul Zeilor, si-a reamintit atat de mult din aceasta
perfectiune a intelepciunii cata a invatat de la Cel Trezit, si-a adus-o in minte, a
repetat-o, si a raspandit-o. Atunci, acei Ratacitori din alte secte l-au salutat cu
respect pe Divin, din departare, si au plecat pe drumul lor.

Atunci Venerabilului Sariputra s-a gandit: Din ce motiv I-au salutat cu respect,
din departare, acei Ratacitori eretici pe Divin, si au plecat dupa aceea pe drumul
lor?

Divinul: Atunci cand Sakra, Conducéitorul Zeilor, a perceput gdndurile acelor
Ratacitori dusmanosi din alte secte, el si-a reamintit aceasta perfectiune a
intelepciunii, a repetat-o si a raspandit-o, cu scopul de a-i intoarce din drum pe
acei Ratacitori din alte secte care au vrut sa vina sa se certe, sa nege si sa
impiedice, pentru a nu-i lasa sa se apropie de locul unde este predata
perfectiunea intelepciunii. lar eu i-am acordat permisiunea Ilui Indra,
Conducatorul Zeilor, pentru ca nu am vazut nici macar o dharma pura in acei
Ratacitori. Toti vroiau sa se apropie cu intentii rele, cu ganduri dusmanoase.

Atunci Mara cel Malefic s-a gandit: Cele patru adunari ale lui Tathagata sunt
convocate si stau fata in fata cu Tathagata. [Stand] fata in fata [cu Tathagata], la
acea adunare, acei zei din taramul dorintelor senzuale si din taramul formei vor
fi prezisi cu siguranta ca Bodhisattvasi destinati iluminarii depline. Sa ma apropii
si sa-i orbesc. Atunci, Mara a facut sa apara o ostire cvadrupla, si a pornit spre
locul unde se afla Divinul.

Atunci Sakra, conducatorul zeilor, s-a gandit: Cu siguranta, acesta este Mara
cel Malefic, care, facand sa apara o ostire cvadrupla, se apropie de locul unde se
afld Realizatul. Tnsd ordinea ostirii sale nu este ordinea ostirii Regelui Bimbisara,
nici a ostirii Regelui Prasenajit, nici a ostirii clanului Sakya, si nici cea a clanului
Licchavin. Vreme indelungata Mara cel Malefic I-a urmarit pe Divin, cautand o
sansd sa intre, urmarind un prilej sa intre, hotdrat si raneascs fiintele. Tmi voi
aminti acum aceasta perfectiune a intelepciunii, mi-o voi aduce in minte, o voi
repeta si o voi rdspandi. Atunci Sakra si-a reamintit chiar aceastd perfectiune a
Tntelepciunii, si-a adus-o Tn minte, a repetat-o si a raspandit-o. Indats, Mara cel
Malefic a facut iarasi cale intoarsa si a plecat pe drumul lui.

Atunci, zeii celor Treizeci si Trei au facut sa apara flori Mandarava paradisiace,
au zburat prin vazduh si le-au presarat peste Divin. Ei au strigat in triumf: ,,Cu
siguranta, pentru multa vreme, aceasta perfectiune a intelepciunii a venit la
oamenii din Jambudvipa!” Luand si mai multe flori Mandarava, ei le-au presarat
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si le-au asternut peste Cel implinit, spunand: ,,Mara si hoardele sale nu vor avea
nicio sansa de a intra la acele fiinte care predica si dezvolta perfectiunea
intelepciunii, sau care Tnainteaza in ea. Acele fiinte care asculta si studiaza
perfectiunea intelepciunii vor fi inzestrate cu o radacina pozitiva deloc
neinsemnata. Cei care ajung sa asculte aceasta perfectiune a intelepciunii si-au
indeplinit indatoririle sub Victoriosii din trecut. Cu atat mai mult, cei care o vor
studia si o vor repeta, care vor fi antrenati in Aseitate, care vor face progrese in
ea, care vor depune eforturi pentru ea — acestia vor fi oameni care au onorat
Tathagatasii. Pentru ca cineva trebuie sa caute atotcunoasterea tocmai in
aceasta perfectiune a intelepciunii. La fel cum nestematele sunt produse de
marele ocean si trebuie cautate in el, tot asa si mareata nestemata a
atotcunoasterii Tathagatasilor trebuie cautata in maretul ocean al perfectiunii
intelepciunii.”

Divinul: Asa este, Kausika. Mareata nestemata a atotcunoasterii
Tathagatasilor a iesit din maretul ocean al perfectiunii intelepciunii.

4. intelepciunea perfectd si celelalte perfectiuni

Ananda: Divinul nu lauda perfectiunea daruirii (sau generozitatii), si nicio alta
dintre primele cinci perfectiuni; el nu le proclama numele. Realizatul lauda numai
perfectiunea intelepciunii, proclama doar numele ei.

Divinul: Asa este, Ananda, deoarece perfectiunea intelepciunii controleaza
celelalte cinci perfectiuni. Ce crezi, Ananda, daruirea nededicata atotcunoasterii
poate fi numita daruire perfecta?

Ananda: Nu, Divinule.

Divinul: Acelasi lucru este adevarat si despre celelalte perfectiuni. Ce crezi,
Ananda, este imposibil de conceput acea intelepciune care transforma radacinile
pozitive prin a le dedica pe toate atotcunoasterii?

Ananda: Da, este de neconceput, complet de neconceput.

Divinul: Asadar, perfectiunea intelepciunii isi primeste numele din suprema
sa excelenta (scr. paramatvat). Prin ea isi primesc radacinile pozitive dedicate
atotcunoasterii numele de ,perfectiuni”. Asadar, pentru ca a dedicat
atotcunoasterii radacinile pozitive, perfectiunea intelepciunii controleaza,
ghideaza si conduce cele[lalte] cinci perfectiuni. Cele cinci perfectiuni sunt
continute Tn acest fel in perfectiunea intelepciunii, iar termenul ,perfectiunea
ntelepciunii” este doar un sinonim pentru desvarsirea celor sase perfectiuni. in
consecinta, atunci cand perfectiunea intelepciunii este proclamata, toate cele
sase perfectiuni sunt proclamate. Asa cum pietrele pretioase, imprastiate in
maretul Pamant, cresc atunci cand toate conditiile sunt favorabile; maretul
Pamant este suportul lor, si ele cresc sprijinite de acesta; tot asa, cuprinse in
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perfectiunea intelepciunii, cele cinci perfectiuni se odihnesc in atotcunoastere,
cresc sprijinite de perfectiunea Tintelepciunii; ele primesc numele de
yperfectiuni” pentru ca sunt sustinute de perfectiunea intelepciunii. Asadar,
perfectiunea intelepciunii este cea care controleaza, ghideaza si conduce
celelalte cinci perfectiuni.

5. Alte beneficii ce decurg din perfectiunea intelepciunii

Sakra: Pand acum, Tathagata nu a proclamat toate calitdtile sau Tnsusirile
perfectiunii intelepciunii, calitati pe care cineva le obtine prin invatarea, studiul
si repetarea perfectiunii intelepciunii. Cum altfel ar putea putina perfectiune a
intelepciunii pe care am invatat-o de la Divin sa se fi raspandit [mai inainte, cand
ereticii si Mara au fost intorsi din drum]!

Divinul: Asa este, Kausika. Mai mult, nu numai cel care a invatat, studiat si
repetat perfectiunea intelepciunii va avea acele calitati, ci predau ca si acela care
venereaza o copie a ei va avea acele beneficii aici si acum.

Sakra: 11 voi proteja si pe cel care venereazi o copie a perfectiunii
intelepciunii, si cu atat mai mult pe cel care, in plus, o si invata, o studiaza si o
repeta.

Divinul: Bine spus, Kausika. Mai mult, atunci cand cineva repeta aceasta
perfectiune a intelepciunii, multe sute de zei, multe mii, multe sute de mii de zei
se vor apropia pentru a asculta Dharma. lar cand vor auzi Dharma, ei vor vrea sa
starneasca, in acel predicator al Dharmei, elanul de a vorbi. Chiar si atunci cand
acesta nu este dispus sa vorbeasca, zeii se asteapta ca, prin respectul lor fata de
Dharma, sa i fie starnit un elan pentru a vorbi, si ca el sa se simta indemnat sa
predea. Atunci cand invata, studiaza si repeta perfectiunea intelepciunii, cineva
obtine si aceasta calitate, chiar aici si acum. Mai mult, mintile celor care predau
aceasta perfectiune a intelepciunii nu vor fiintimidate in fata celor patru adunari.
Lor nu le va fi teama sa fie asaltati cu intrebari puse de catre persoane
rauvoitoare, Intrucat perfectiunea intelepciunii 1i protejeaza. Cel scufundat in
perfectiunea intelepciunii nu vede dusmania, nici pe cei care actioneaza cu
dusménie, si nici pe cei care vor sa fie dusmanosi. In acest fel, sustinut de
perfectiunea intelepciunii, el nu este afectat de dezaprobare si de frica. Atunci
cand invata, studiaza si repeta perfectiunea intelepciunii, cineva obtine si aceste
calitati, chiar aici si acum. Tn plus, el le va fi drag mamei si tatalui, prietenilor,
rudelor si semenilor sai, Sramanilor si Brahmanilor. El va fi competent si capabil
sa respinga, in acord cu Dharma, orice contraargumente care ar putea aparea, si
va fi capabil sa se descurce cu contra-intrebarile. Atunci cand invata, studiaza si
repeta perfectiunea intelepciunii, cineva obtine si aceste calitati, chiar aici si
acum.
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Mai mult, Kausika, aceia dintre zeii Celor Patru Mari Regi care au pornit pe
drumul catre iluminarea deplina, vor hotari sa vina in locul in care cineva a asezat
la loc de seama si venereaza o copie a perfectiunii intelepciunii. Ei vor veni, se
vor uita peste copia acestei perfectiuni a intelepciunii, o vor saluta respectuos, i
vor oferi omagiile, o vor invata, studia si repeta, dupa care vor pleca mai departe.
Si aceasta se aplica tuturor zeilor din toate taramurile, pana la cele mai inalte.
Acel fiu sau fiica dintr-o familie nobila trebuie sa-si doreasca astfel: cu ajutorul
acestei carti, fie ca Zeii, Naga, Yaksa, Gandharva, Asura, Garuda, Kinnara,
Mahoraga, si oamenii si spiritele din cele zece directii, din nenumaratele sisteme
de lumi, sa vada perfectiunea intelepciunii, sa o salute respectuos, sa ii ofere
omagiile, sa o invete, sa o studieze si sa o repete; apoi sa se intoarca fiecare in
lumea de unde a venit; si ca el sau ea sa poata sa le ofere chiar acest dar al
Dharmei.

Totusi, Kausika, nu trebuie sa crezi ca numai in aceasta lume cu patru
continente, zeii taramului dorintelor senzuale si cei ai taramului formei, care au
pornit catre Trezirea deplina, vor hotari sa vina in acel loc. Nu asa trebuie sa vezi,
Kausika! Nu, ci toti zeii din marele trichiliocosmos care au pornit catre iluminarea
deplina vor hotari sa vina in acel loc. Ei vor veni, se vor uita peste copia acestei
perfectiuni a intelepciunii, o vor saluta respectuos, ii vor aduce omagii, o vor
invata, studia si repeta. Mai mult, casa, incaperea sau palatul adeptului
perfectiunii intelepciunii vor fi bine pazite. Nimeni nu 1i va face rau, cu exceptia
pedepselor pentru fapte din trecut. Aceasta este o alta calitate pe care cineva o
obtine chiar aici si acum. Pentru ca zei foarte puternici si alte fiinte supranaturale
vor hotari sa vina in acel loc.

Sakra: Cum stie cineva cd zei, sau alte fiinte supranaturale, au venit in acel
loc pentru a asculta, etc., perfectiunea intelepciunii?

Divinul: Cand cineva percepe undeva o stralucire sublima, sau simte un miros
supraomenesc pe care nu l-a mai simtit inainte, atunci trebuie sa stie cu
siguranta ca un zeu, sau o alta fiinta supranaturala, se afla in apropiere. Mai mult,
obiceiurile curate si pure i vor atrage pe acei zei, etc., i vor fermeca, ii vor bucura
peste masura, 1i vor umple de elan si bucurie. lar zeii, semizeii sau spiritele cu
puteri mai mici, care au ocupat pana atunci acel loc, vor hotari sa-I paraseasca.
Pentru ca ele nu pot indura splendoarea, maretia si superioritatea acelor zei,
etc., foarte puternici. Si cum acei zei, etc. foarte puternici vor hotari sa vina de
multe ori la el, acel adept al perfectiunii intelepciunii va capata, din abundenta,
incredere senina. Aceasta este o alta calitate pe care fiul sau fiica de familie
nobila o va obtine chiar aici si acum.

Mai departe, nu trebuie sa ne formam niciun obicei murdar sau impur in
cuprinsul acelui salas al ghidului catre Dharma; in caz contrar, respectul nostru
profund [pentru Dharma] ar ramane incomplet. Mai mult, adeptul perfectiunii
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intelepciunii nu va fi obosit, nici la corp si nici la minte. El sta intins linistit, se
plimba linistit. Tn somnul sdu, nu va vedea vise rele. Atunci cind vede ceva in
visul sau, el va vedea numai Tathagatasii, sau Stupele, sau Bodhisattvasii, sau
Discipolii lui Tathagata. Atunci cand aude sunete, el va auzi sunetul perfectiunilor
si al aripilor iluminarii. El va vedea numai copacii Trezirii si, sub ei, Tathagatasii in
timp ce se trezesc lailuminarea deplina. De asemenea, el va vedea cum cei deplin
Treziti invartesc Roata Dharmei. Si va vedea multi Bodhisattva, cantand chiar
aceasta perfectiune a intelepciunii, va fi incantat de corul lor, care proclama cum
trebuie obtinutd atotcunoasterea, cum trebuie purificat tiramul-Buddha. li este
aratata priceperea in mijloace. El aude sunetul sublim al Trezirii depline a
Buddhasilor, Nobilii Divini: ,in aceastd directie, in aceasta parte a lumii, in acest
sistem de lumi, cu acest nume, un Tathagata expune Dharma, inconjurat si insoftit
de multe mii de Bodhisattva si de Discipoli, ba chiar de multe sute de mii de
niyuta de koti de Bodhisattva si de Discipoli”. Cand are asemenea vise, el va
dormi linistit, se va trezi linistit. Corpul sau, chiar si atunci cand este aruncata
mancare in el, i se va simti tot linistit si deosebit de usor. Nici macar un inceput
de gand nu va rasari in el, din prea multa dorinta dupa mancare. El va avea un
interes moderat pentru mancare. Un adept al perfectiunii intelepciunii nu are o
dorinta puternica pentru mancare, ci numai un interes moderat pentru ea — chiar
si atunci cand e un calugar care practica Yoga, si care a iesit din meditatie —
deoarece gandurile sale se revarsa interesate de altceva. Caci in masura in care
el s-a dedicat dezvoltarii perfectiunii intelepciunii, in aceeasi masura fiintele
ceresti ii vor oferi hrana paradisiaca. Si aceste calitati le obtine cineva, chiar aici
siacum.

Dar din nou, Kausika, daca cineva a facut o copie a perfectiunii intelepciunii
si 0 venereaza, insa nu o invata, nu o studiaza si nu o repeta; si daca altcineva
crede cu adevarat in perfectiunea intelepciunii, se increde in ea si, cu o intentie
hotarata, linistit in credinta sa, cu gandurile ridicate la iluminare, cu cea mai
curata intentie, o asculta, o invata, o pastreaza in minte, o recita si o studiaza, o
raspandeste, o demonstreaza, o explica si o repeta, le lumineaza celorlalti
amanuntit intelesul, 1i dezvaluie intelesul, o cerceteaza cu mintea sa si, folosindu-
si intelepciunea la intreaga putere, o examineaza amanuntit, o copiaza,
pastreaza si depoziteaza copia, pentru ca Dharma buna sa dureze mult, pentru
ca ghidul Tathagatasilor sa nu poata fi nimicit, pentru ca Dharma buna sa nu
dispara, pentru ca Bodhisattvasii, maretele fiinte, sa continue sa fie ajutate din
moment ce ghidul lor nu va pieri — si, in sfarsit, onoreaza si venereaza aceasta
perfectiune a intelepciunii; atunci, acesta din urma genereaza meritul mai mare.
El trebuie imitat de catre cei care vor sa obtina aceste insusiri nobile aici si acum,
si ei trebuie sa creada cu adevarat in perfectiunea intelepciunii, sa se increada in
ea, etc. [n.t. ca mai sus,] pana la: pentru ca ghidul lor nu va pieri. El va hotari sa
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o Tmpartaseasca cu cei care o doresc, pentru ca maretul ochi al Ghidului
Buddhasilor sa nu dea gres, nici pentru el insusi, si nici pentru ceilalti care sunt

in cdutarea virtutii. In plus, perfectiunea intelepciunii trebuie sa fie onorat3 si
venerata tot timpul.
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CAPITOLUL IV - Proclamarea sau anuntarea calitatilor

1. Comparatie intre valoarea relicvelor lui Tathagata si valoarea
intelepciunii perfecte

Divinul: Kausika, daca, pe de o parte, ti s-ar oferi aceasta Jambudvipa umpluta
pana sus cu relicve ale Tathagatasilor si daca, pe de alta parte, ai putea sa ai acces
nestingherit la copie scrisa a acestei perfectiuni a intelepciunii, daca trebuie sa
alegi intre cele doua, pe care ai alege-o?

Sakra: [n.t. As alege] chiar aceastd perfectiune a intelepciunii, datorit3
respectului meu pentru Ghidul Tathagatasilor. Pentru ca acesta este corpul
Tathagatasilor, in adevaratul sens. Asa cum a spus iImplinitul: ,Corpurile-Dharma
sunt Buddhasii, Divinii. Tnsd, cdlugdri, nu trebuie sd credeti cd acest corp
individual este corpul meu. Calugari, trebuie sa Ma vedeti din realizarea corpului-
Dharma”. lar acel corp-Tathagata trebuie vazut ca fiind produs de realitatea-
limita, adica de catre perfectiunea intelepciunii. O, Divinule, nu imi lipseste
respectul pentru relicvele lui Tathagata. Dimpotriva, am un respect adevarat
pentru ele. Relicvele unui Tathagata sunt venerate ca izvorate din aceasta
perfectiune a intelepciunii si de aceea, atunci cand cineva venereaza chiar
aceasta perfectiune a intelepciunii, se implineste deopotriva si venerarea
relicvelor lui Tathagata. Caci relicvele lui Tathagata au aparut din perfectiunea
intelepciunii. Este ca si cu tronul meu zeiesc din Sudharma, sala de intalnire a
zeilor. Cand sunt asezat pe el, zeii vin si ma servesc. lar cand nu sunt, zeii, din
respect pentru mine, aduc omagiu tronului meu, il inconjoara si pleaca mai
departe. Pentru c3 ei fsi amintesc c§, asezat pe acest tron, Sakra, Conducatorul
Zeilor, expune Dharma zeilor celor Treizeci si Trei. in acelasi fel, perfectiunea
intelepciunii este adevarata cauza si conditie primordialda care hraneste
atotcunoasterea lui Tathagata.

Relicvele lui Tathagata, pe de alta parte, sunt adevarate depozite de
atotcunoastere, insa ele nu sunt adevarate conditii sau cauze pentru producerea
acelei cunoasteri. Prin relicvele lui Tathagata este venerata si perfectiunea
intelepciunii, pentru ca ea este cauza cunoasterii atotcunoasterii. Din acest
motiv, dintre cele doua variante enumerate mai inainte, as alege chiar aceasta
perfectiune a intelepciunii, insa nu pentru ca nu respect relicvele lui Tathagata.
[Alegand astfel,] eu am un respect real pentru ele, intrucat acele relicve sunt
venerate [n.t. tocmai] pentru ca sunt patrunse de perfectiunea intelepciunii. Si,
daca ar trebui sa aleg intre o copie a perfectiunii intelepciunii pe de o parte, si
chiar si un maret trichiliocosmos umplut pana la refuz cu relicvele lui Tathagata
pe de alta parte, totusi as alege chiar aceasta perfectiune a intelepciunii, din
aceleasi motive. Caci relicvele lui Tathagata sunt adevarate depozite ale
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cunoasterii atotcunoasterii, Tnsa acea cunoastere s-a ivit din perfectiunea
intelepciunii. Asadar, dintre cele doua variante, as alege chiar aceasta
perfectiune a intelepciunii, insa nu pentru ca mi-ar lipsi respectul pentru relicvele
lui Tathagata. [Alegand astfel,] am un respect real pentru ele. Tns3 ele sunt
venerate pentru ca au aparut din perfectiunea intelepciunii, si sunt patrunse de
ea.

2. Analogia cu nestemata care implineste dorintele

[Sakra:] Este ca o nestematd nepretuitd care are insusirea de a impiedica
oamenii si spiritele sa intre in locul in care este pusa. Daca cineva ar fi posedat
de un spirit, nu ar trebui decat i fie aratata acea nestemata, si spiritul ar pleca.
Daca cineva ar fi tulburat de [n.t. elementul] vant si ar aseza pe corp aceasta
nestemata atunci cand este inflamat, ar potoli acel vant, |-ar impiedica sa se
inrautateasca, l-ar linisti. Ea ar avea un efect asemanator atunci cand ar fi
aplicata pe un trup cuprins de fierbinteala din pricina bilei, sau sufocat cu saliva,
sau dureros datorita unei boli aparute din cauza tulburarii umorilor. [n.t.
Nestemata] ar lumina pand si cea mai neagra intunecime a noptii. intr-o perioads
foarte calduroasd, ar ricori locul de pe pdmant pe care ar fi asezatd. intr-o
perioada friguroasa, |-ar incalzi. Prezenta sa alunga viperele si alte animale
veninoase din locurile pe care acestea le-au infestat. Daca o femeie sau un barbat
ar fi muscat de o vipera, nu ar trebui decat sa le aratam acea nestemata, si
vederea ei ar opri otrava, ar face-o sa dispara. Astfel sunt calitatile acestei
nestemate. Daca cineva ar avea o inflamatie la ochi, sau vederea incetosata, sau
cataracta, ar trebui doar sa punem acea nestemata pe ochi, si simpla sa prezenta
ar indeparta si ar opri acele boli. Astfel sunt calitatile sale. Pusa in apa, ea
coloreaza toatd apa cu propria-i culoare. infisuratd intr-o panza alb3 si apoi
aruncata in apa, face apa alba. La fel, atunci cand este infasurata sau legata intr-
o tesatura albastru-inchis, sau galbena, rosie, purpurie sau de orice alta culoare,
ea coloreaza apa in care a fost aruncata in culoarea tesaturii. De asemenea, ea
ar elimina orice impuritati din acea apa. Aceasta nestemata este inzestrata cu
asemenea calitati.

Ananda: Kausika, aceste nestemate apartin lumii zeilor, sau oamenilor din
Jambudvipa?

Sakra: Ele se gdsesc la zei. Nestematele care se gdsesc printre oamenii din
Jambudvipa sunt mici si grosolane, si nu sunt inzestrate cu asemenea calitati. Ele
sunt infinit inferioare nestematelor din paradisuri. Dar cele din taramul zeilor
sunt rafinate si inzestrate cu toate calitatile posibile. Daca acea nestemata ar fi
pusa acum intr-un cos, sau asezata pe el, atunci acel cos ar fi dorit chiar si dupa
ce nestemata a fost scoasa din el. Prin calitatile nestematei, cosul ar deveni un
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obiect foarte dorit. Tn acelasi fel, O, Divinule, calitdtile cunoasterii atotcunoasterii
decurg din perfectiunea intelepciunii. Relicvele unui Tathagata care a plecat in
Parinirvana sunt venerate datorita ei, caci ele sunt adevaratele depozite ale
cunoasterii atotcunoasterii. Si asa cum demonstrarea Dharmei de catre
Buddhasi, Desavarsitii din toate lumile, trebuie venerata pentru ca izvoraste din
perfectiunea intelepciunii, tot asa [n.t. trebuie venerata] si expunerea Dharmei
facuta de predicatori. Asa cum un rege trebuie venerat pentru ca maretia si
puterea sa confera curaj unui mare numar de oameni, asa este si cu predicatorul
de Dharma deoarece, prin puterea si maretia corpului-Dharma, el confera curaj
unui mare numar de oameni. insa relicvele lui Tathagata sunt venerate din
acelasi motiv pentru care cineva venereaza atat expunerea (sau demonstrarea)
Dharmei cat si pe predicatorul Dharmei.

3. Valoarea suprema a perfectiunii intelepciunii

[Sakra:] Asadar, O, Divinule, dacd ar fi doud variante: dacd nu numai acest
mare trichiliocosmos, ci si toate sistemele de lumi, nenumarate ca nisipurile
Gangelui, ar fi umplute cu relicvele lui Tathagata, si ar fi considerate ca fiind
primul lot, iar o copie a perfectiunii intelepciunii ar fi considerata ca fiind al doilea
lot. Si daca as fi invitat sa aleg si sa iau numai unul dintre ele, as lua chiar aceasta
perfectiune a intelepciunii. Si nu pentru ca, O, Divinule, nu as avea respect pentru
relicvele lui Tathagata. [n.t. Dimpotriva,] respectul meu pentru ele este unul
adevarat. Insd perfectiunea intelepciunii este cea care patrunde si mbib3
atotcunoasterea, si relicvele lui Tathagata sunt venerate [n.t. tocmai] pentru ca
au aparut din atotcunoastere. Asadar, venerarea perfectiunii intelepciunii este
de fapt venerarea Buddhasilor, Victoriosii din trecut, din viitor si din prezent. Mai
mult, O, Divinule, cineva care vrea sa-i vada, in acord cu Dharma, pe Buddhasi,
pe Tmplinitii care exista chiar acum Th nemasuratele si nenumaratele sisteme de
lumi, trebuie sa inainteze in perfectiunea intelepciunii, sa se straduiasca pentru
ea, sa o dezvolte.

Divinul: Asa este, Kausika. Toti Tathagatasii isi datoreaza Trezirea chiar
acestei perfectiuni a intelepciunii, fie ca traiesc in trecut, in viitor sau in prezent.
Kausika, si eu, care acum sunt un Tathagata, imi datorez Trezirea chiar acestei
perfectiuni a Intelepciunii.

Sakra: Aceastd perfectiune a intelepciunii este o perfectiune méareats, pentru
ca i permite lui Tathagata sa cunoasca si sa priveasca in mod corect gandurile si
faptele tuturor fiintelor.

Divinul: Asa este, Kausika. Un Bodhisattva cunoaste si vede in mod corect
gandurile si faptele tuturor fiintelor, pentru ca el a inaintat vreme indelungata in
aceasta perfectiune a intelepciunii.
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Sakra: Un Bodhisattva inainteaza numai in perfectiunea intelepciunii, nu si in
celelalte perfectiuni?

Divinul: El inainteazd in toate cele sase perfectiuni. Tnsd perfectiunea
intelepciunii este cea care 1l controleaza pe Bodhisattva atunci cand ofera un dar,
sau cand isi pastreaza moralitatea, sau cand se perfectioneaza in rabdare, sau
cand manifesta vigoarea, sau cand intra in meditatii, sau cand patrunde si
intelege dharmele. Nu se poate face o deosebire sau o diferentiere intre aceste
sase perfectiuni, toate sustinute de priceperea in mijloace, dedicate perfectiunii
intelepciunii, dedicate atotcunoasterii. La fel cum nicio deosebire sau diferenta
nu se constata intre umbrele aruncate de diversi copaci din Jambudvipa — desi
culoarea copacilor poate sa difere, la fel si formele lor, si frunzele, florile si
fructele, inaltimea si circumferinta lor, totusi, toate sunt denumite pur si simplu
yumbre”; tot asa, nu se poate ajunge la vreo deosebire sau diferenta intre aceste
sase perfectiuni, toate sustinute de priceperea in mijloace, dedicate perfectiunii
intelepciunii, dedicate atotcunoasterii.

Sakra: Aceasta perfectiune a intelepciunii este Tnzestratd cu mari calitati, cu
insusiri nemasurabile, cu Tnsusiri nemarginite!
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CAPITOLUL V - intoarcerea meritului

1. Perfectiunea intelepciunii, o sursa de merit imens

Sakra: S& considerdm din nou doud persoane. Una crede cu adevarat in
perfectiunea intelepciunii, se increde fara rezerve in ea, etc. pana la: pentru ca
ghidul lor sa nu dea gres. lar atunci cand a auzit aceasta expunere, ea va hotari
ca nu va abandona niciodata aceasta perfectiune a intelepciunii — cu siguranta,
atat de profitabila, un castig atat de mare, un fruct atat de maret, o rasplata atat
de mare, inzestrata cu insusiri atat de marete! — ca o va pazi si ca o va pastra,
pentru ca este foarte greu de obtinut. Si o va onora, o va venera si o va adora.
Cealalta persoana mai intai o va venera, si apoi va da o copie a ei altui fiu sau
fiice de familie nobila care o cere, dornic si zelos. Care dintre cele doua persoane
genereaza meritul mai mare, cea care intentioneaza sa o [si] dea mai departe,
sau cea care nu intentioneaza?

Divinul: Te voi intreba in legatura cu aceasta problema, iar tu poti raspunde
atat de bine cat iti permit insusirile. Daca, de una singura, o persoana ar fi sa
onoreze relicvele lui Tathagata dupa ce acesta a plecat in Parinirvana, sa le
slujeasca si sa le pastreze; si daca o alta, nu numai ca ar onora relicvele lui
Tathagata, le-ar sluji si le-ar venera, ci in plus, din compasiune pentru fiinte, le-
ar si dezvalui celorlalti, le-ar oferi si le-ar impartasi [cu ei], in speranta ca
venerarea relicvelor ar deveni un obicei raspandit; atunci, care dintre aceste
doua persoane ar genera meritul mai mare: cea care, in timp ce le venereaza ea
insasi, le dezvaluie si le ofera si celorlalti, care le impartaseste cu ceilalti, sau cea
care le venereaza de una singura?

Sakra: Cea care le impartiseste cu ceilalti.

Divinul: Asa este, Kausika. Persoana care ar oferi celorlalti aceasta
perfectiune a intelepciunii, care 1i ajuta pe ceilalti, care intentioneaza sa o dea,
ar genera prin aceasta meritul mai mare. In plus, dacd ea ar merge acolo unde se
afla persoane care au devenit vase potrivite pentru aceasta perfectiune a
intelepciunii, si ar impartasi-o cu ele, atunci ea ar genera chiar mai mult merit.
Kausika, ar fi mare meritul celui care ar indemna si incuraja toate fiintele din
Jambudvipa sa studieze cele zece cadi de actiune virtuoase, si le-ar stabili in
acestea?

Sakra: Mare ar fi.

Divinul: Si mai mare ar fi meritul celui care ar face o copie a acestei perfectiuni
a intelepciunii si ar crede Tn ea, cu o credinta trainica si senina; care si-ar inalta
gandul la iluminare si care, cu cea mai serioasa si mai cinstita intentie, ar darui
aceasta perfectiune a intelepciunii altui Bodhisattva care si-a inaltat gandul la
Trezire; care, in primul rand, s-ar perfectiona pe sine prin scriere si recitare
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neobosita si, dupa multa munca sustinuta, |-ar convinge pe celalalt Bodhisattva,
i-ar explica aceasta perfectiune a intelepciunii, I-ar incuraja sa o studieze, I-ar
umple de entuziasm fata de ea, |-ar face sa se bucure de ea, |-ar conduce la ea
cu propriile-i cuvinte, I-ar educa in ea, i-ar lumina beneficiile obtinute de pe urma
ei, i-ar curata mintea si i-ar indeparta indoielile, si care i s-ar adresa dupa cum
urmeaza: ,Vino, fiu din familie nobila, antreneaza-te Tn aceasta Cale a
Bodhisattvasilor pentru ca, drept rezultat al acestui antrenament, al acestui
parcurs, al acestui efort, sigur te vei trezi degraba la iluminarea suprema. Dupa
aceea, tu vei educa un numar infinit de fiinte in extinctia completa a substratului
renasterii, cu alte cuvinte, in revelarea realitatii-limita”.

Tntrucat intentioneaza sd dea, meritul sdu este mai mare. Si acest lucru
ramane adevarat chiar daca [n.t. meritul sau] este comparat cu meritul cuiva
care statorniceste in respectarea celor zece feluri de actiuni virtuoase toate
fiintele dintr-un sistem de lumi de orice marime, sau chiar din toate sistemele de
lumi care exista, numeroase ca nisipurile Gangelui. Sau chiar daca este comparat
cu [n.t. meritul] cuiva care i-ar statornici pe ceilalti in cele patru meditatii, in cele
patru Nelimitate, in cele patru realizari fara forma, in cele cinci supracunoasteri,
[n.t. oricat de multi ar fi, si] din orice numar de sisteme de lumi. in fiecare caz, o
persoana care nu numai ca ar scrie aceasta perfectiune aintelepciunii si ar recita-
o de una singura, ci ar scrie-o si pentru altii si apoi le-ar da [o copie], ar genera
cu usurinta meritul mai mare. Mai mult, Kausika, cineva ar genera tot un merit
mai mare daca, atunci cand recita aceasta perfectiune a intelepciunii, ar intelege
si realiza bine sensul acesteia; si daca, dupa ce a scris-o pentru ceilalti, ar darui-
0, ar expune-o si ar lumina-o, atat in sensul cat si in litera sa.

2. Perfectiunea intelepciunii contrafacuta

Sakra: Poate atunci cineva expune aceastd perfectiune a intelepciunii?

Divinul: Da, cineva trebuie sa o expuna cuiva care nu o intelege, pentru ca in
viitor va aparea o perfectiune a intelepciunii contrafacuta. Atunci cdnd o aude, o
persoana care vrea sa obtina Trezirea deplina dar care nu intelege [n.t. care este
adevarata perfectiune a intelepciunii,] trebuie sa se fereasca sa asculte de ea.

Sakra: Tn viitor, cum va trebui sd recunoascd cineva cand este expusa
perfectiunea intelepciunii contrafacuta?

Divinul: Tn viitor, vor fi unii cilugdri ale caror corpuri vor fi nedezvoltate, ale
caror conduita morala, gandire si intelepciune vor fi nedezvoltate, care vor fi
stupizi, prosti ca oile, lipsiti de intelepciune. Atunci cand vor vesti ca vor expune
intelepciunea perfectiunii, ei vor expune de fapt contrafacerea ei. Ei vor expune
intelepciunea perfectiunii contrafacuta, finvatandu-i pe ceilalti cum «ca
impermanenta formei, senzatiei, perceptiei, vointei si constiintei trebuie sa fie
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interpretata ca distrugerea formei, etc. Potrivit lor, inaintarea in perfectiunea
intelepciunii ar insemna a te stradui sa ajungi la aceasta intelegere. Dimpotriva,
nu trebuie sa vedem impermanenta formei, etc. ca distrugerea formei, etc.,
pentru ca a vedea lucrurile in acest fel inseamna sa inaintezi in perfectiunea
intelepciunii contrafacuta. Din acest motiv, Kausika, trebuie sa se expuna
intelesul perfectiunii intelepciunii. Expunandu-l, vom genera meritul mai mare.

3. Perfectiunea intelepciunii, mai madreatd decdt oricare alt dar
spiritual

[Divinul:] Si acel merit ar fi mai mare si decat cel generat de cineva care ar
statornici fiintele din orice numar de sisteme de lumi in fructul Celui-Care-A-
Intrat-in-Curent. Si aceasta rimane adevarat si pentru fructul Celui-Care-Se-Mai-
Intoarce-O-Dat3, al Celui-Care-Nu-Se-Mai-intoarce, si pentru cel al unui Arhat.
Pentru ca perfectiunea intelepciunii este cea care cauzeaza fructul Celui-Care-
Se-Mai-intoarce-0-Dat$, al Celui-Care-Nu-Se-Mai-intoarce, si cel al unui Arhat. Si
Bodhisattva isi va creste rezistenta cugetand ca, antrenandu-se in perfectiunea
intelepciunii, el va deveni tot mai mult cineva care obtine dharmele ce constituie
un Buddha, si va ajunge tot mai aproape de Trezirea deplina. Pentru ca el stie ca
antrenandu-se el insusi Tn acest antrenament, inaintand in el, straduindu-se
pentru el, va produce toate fructele vietii sfinte, de la Cel-Care-A-Intrat-in-Curent
si pana la Buddhaitate. Meritul persoanei care impartaseste cu ceilalti
perfectiunea intelepciunii va fi de asemenea mai mare si decat meritul celui care
statorniceste in stadiul de Pratyekabuddha orice numar de fiinte, din orice
numar de sisteme de lumi. Mai mult, Kausika, daca cineva ar fi sa ridice la
iluminarea deplina inimile atator fiinte cate sunt in Jambudvipa, si daca altcineva
nu numai ca le-ar ridica inimile la Trezirea deplina, ci in plus le-ar si oferi o copie
a acestei perfectiuni a intelepciunii; sau daca ar darui o copie a acestei
perfectiuni a intelepciunii unui Bodhisattva ireversibil, in speranta ca el va
accepta sa fie antrenat in ea, sa depuna toate eforturile pentru ea, sa o dezvolte,
si ca rezultat al cresterii, sporirii si abundentei perfectiunii intelepciunii, sa
desavarseasca si sa realizeze Buddha-dharmele atunci, comparat cu acea
persoana de mai inainte, aceasta din urma va genera meritul mai mare, pentru
ca Bodhisattva, odata ce s-a trezit la iluminarea deplina, va pune capat, cu
siguranta, suferintelor fiintelor. Si meritul sau va fi mai mare, chiar daca cealalta
persoana ridica la Trezirea deplina inimile oricarui numar de fiinte, din orice
numar de sisteme de lumi. Sau, sa comparam din nou doua persoane: prima ar
darui cate o copie a acestei perfectiuni a intelepciunii unui numar oricat de mare
de fiinte, din oricate sisteme de lumi, fiinte care nu mai pot fi intoarse de la
iluminarea deplina, care au pornit hotarat catre ea, iar cea de-a doua persoana,

99



in plus, le-ar si expune-o si le-ar explica-o, atat in sensul cat si in litera ei. Din
acest motiv, aceasta nu ar genera mult merit?

Sakra: intr-adevar, meritul ei ar fi mare. Nu s-ar putea nici micar calcula prea
usor acea cantitate mare de merit, sau numara, nu s-ar putea gasi nimic
asemanator, sau cu care sa poata fi comparata.

Divinul: Totusi, si mai mare ar fi meritul cuiva care in plus i-ar instrui si sfatui
in aceasta perfectiune a intelepciunii pe acei Bodhisattva ,fara-intoarcere” care
vor sa atinga mai repede Trezirea deplina. Si mai departe, inca un alt Bodhisattva
ar aparea, care va spune ca el va dobandi iluminarea deplina si mai repede decat
ei. Daca cineva l-ar instrui si sfatui in perfectiunea intelepciunii pe acel
Bodhisattva care intelege mai repede, ar genera un merit si mai mare.

Sakra: Cu cat un Bodhisattva se afld mai aproape de iluminarea deplind, cu
atat mai mult el trebuie instruit si sfatuit in perfectiunea intelepciunii, pentru ca
asta il aduce tot mai aproape si mai aproape de Aseitate. Atunci cand se apropie
de Aseitate, el aduce multe fructe si beneficii celor care I-au slujit, adica acelora
cu ajutorul carora el are parte de haine, de bol de cersit, de salas, si de
medicamente pentru boli. Meritul sau devine si mai mare, ca o consecinta a
faptului ca el se apropie de Trezirea deplina.

Subhdati: Bine spus, Kausika. Tu 1i intaresti pe cei care apartin vehiculului-
Bodhisattva, 1i ajuti, stai langa ei. Asa trebuie sa si actionezi. Un discipol sfant,
care vrea sa ofere ajutor tuturor fiintelor, intareste Bodhisattvasii in atitudinea
lor catre Trezirea depling, ii ajuta, sta langa ei. Asa trebuie cineva sa actioneze,
deoarece iluminarea deplina a Bodhisattvasilor este cauzata de perfectiunea
intelepciunii. Caci, daca Bodhisattvasii nu ar produce gandul iluminarii, nu s-ar
antrena in Trezirea deplina si nici in cele sase perfectiuni, si atunci, drept
consecinta, ei nu s-ar trezi la iluminarea deplina. Dar pentru ca Bodhisattvasii se
antreneaza in antrenamentul Bodhisattvasilor, in aceste sase perfectiuni, ei
produc acest gand al Trezirii, si de aceea se trezesc la iluminarea deplina.
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Capitolul VI — Dedicarea si jubilarea
1. Meritul suprem al dedicarii si jubilarii

Maitreya: Pe de o parte avem, din partea unui Bodhisattva, munca
merituoasa bazata pe bucuria lui pentru meritul celorlalti, si pe dedicarea de
catre el a acelui merit pentru Trezirea suprema a tuturor fiintelor; de cealalta
parte avem, din partea tuturor fiintelor, munca merituoasa bazata pe
generozitate, pe moralitate, si pe dezvoltarea prin meditatie. Dintre acestea,
munca merituoasa a unui Bodhisattva, bazata pe jubilare si pe dedicare, este
declarata a fi cea mai buna, cea mai sublima, cea mai inalta, suprema, neavand
nimic mai presus de ea, neegalata, egaland neegalabilul.

2. Domeniul jubilarii

Subhdati: Un Bodhisattva, o fiinta mareata, contempla lumea cu cele zece
directii ale sale, in fiecare directie, extinzandu-se peste tot[, la infinit]. El
contempla nemasurabilele sistemele de lumi, mult dincolo de posibilitatea de a
fi numarate, chiar fara masura, complet de neconceput, infinite si fara limite.

El contempl3, in fiecare directie in parte, in fiecare sistem de lumi in parte,
Tathagatasii din trecut, complet nemasurabili, cu totul dincolo de posibilitatea
de a-i numara, complet fara masura, chiar imposibil de conceput, infiniti si fara
limite, care au dobandit Nirvana finala Tn taramul Nirvanei care nu lasa nimic in
urma — cu urmele lor oprite, cu mersul lor oprit, cu obstacolele lor anulate, ghizi
prin [lumea] devenirii, lacrimile lor fiind uscate, cu toate piedicile sfaramate, cu
propriile poveri puse jos, cu propria bunastare atinsa, in care lanturile devenirii
sunt distruse, ale caror ganduri sunt eliberate corect prin intelegere corecta, si
care au atins cea mai inalta perfectiune a controlului intregii lor minti [sau inimi].

El 1i contempla, din momentul in care au inceput cu producerea gandului
iluminarii, continuand catre momentul in care au dobandit Trezirea deplina, si
pana cand au intrat in sfarsit in Nirvana, in taramul Nirvanei care nu lasa nimic in
urma, si in plus toata durata de timp pana la disparitia bunei Dharma [asa cum a
fost prezis de fiecare dintre acesti Tathagata].

El contempla si masa de moralitate, masa de concentrare, masa de
intelepciune, masa de eliberare, masa de vedere si de cunoastere a eliberarii a
acelor Buddha Victoriosi.

Tn plus, el include Tn contemplarea sa si acumularea de merit asociat cu cele
sase perfectiuni, cu obtinerea insusirilor unui Buddha, si cu perfectiunile
increderii in sine si ale puterilor; si de asemenea, cele asociate cu perfectiunea
supracunoasterilor, a intelegerii si a juramintelor; si acumularea de merit asociat
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cu realizarea cunoasterii atotcunoasterii, cu grija si bunavointa fata de fiinte, cu
mareata prietenie si cu mareata compasiune, si cu nemasurabilele si
incalculabilele calitati ale unui Buddha.

El contempla de asemenea iluminarea deplina si fericirea ei, precum si
perfectiunea stapanirii asupra tuturor dharmelor, si realizarea nemasuratei si
necuceritei puteri supreme de a crea miracole, cea care a cucerit totul, si puterea
cunoasterii unui Tathagata a ceea ce este cu adevarat real, putere care este fara
niciun val, atasament sau piedica, neegalata, egala cu inegalabilul,
incomparabila, fara masura, si puterea cunoasterii unui Buddha, deosebita intre
toate puterile, si vederea si cunoasterea pe care le are un Buddha, si
perfectiunea celor zece puteri, si obtinerea acelei linisti supreme care rezulta din
cele patru baze ale increderii in sine, si obtinerea Dharmei prin realizarea
realitatii ultime a tuturor dharmelor.

Elinclude in contemplare si invartirea rotii Dharmei, purtarea tortei Dharmei,
baterea tobei Dharmei, umplerea scoicii Dharmei, manuirea sabiei Dharmei,
caderea ploii Dharmei, si inviorarea tuturor fiintelor prin darul Dharmei, prin
faptul ca le este prezentata Dharma. Mai departe, el ia in considerare
acumularea de merit a tuturor celor care sunt educati si antrenati prin acele
demonstratii ale Dharmei [n.t. enumerate anterior] —fie ca se refera la Dharmele
Buddhasilor, ale Pratyekabuddhasilor, sau ale Discipolilor, — care cred in ele, care
sunt fixati pe ele, care sunt sortiti sa ajunga la Trezirea suprema.

El ia in considerare si acumularea de merit asociat cu cele sase perfectiuni, a
tuturor acelor Bodhisattva cirora Buddhasii, implinitii, le-au prezis iluminarea
deplina. El ia in considerare acumularea de merit a tuturor persoanelor care
apartin vehiculului Pratyekabuddhasilor si carora le-a fost prezisa iluminarea ca
Pratyekabuddha. El ia in considerare munca merituoasa bazata pe generozitate,
moralitate si dezvoltare prin meditatie, a celor patru adunari sau congregatii a
acelor Buddha Divini, adica a calugarilor, calugaritelor si a laicilor, barbati si
femei. El ia in considerare radacinile virtutii, plantate in tot acel timp de catre
Zei, Naga, Yaksa, Ghandarva, Asura, Garuda, Kinnara si Mahogara, de catre
oameni si de catre spirite, si de asemenea de catre animale, pe cuprinsul
perioadeiin care acei Buddha, implinitii, au demonstrat Dharma, si cAnd au intrat
in Parinirvana, si dupa ce au intrat in Parinirvana — multumita lui Buddha, Divinul,
multumita Dharmei, multumita Congregatiei (Sangha) si multumita persoanelor
cu mintea cultivatd corect. [In aceastd meditatie, Bodhisattva] aduna la un loc
radacinile binelui tuturor acestora, toata acea cantitate de merit, fara exceptie
si fara a lasa nimic deoparte, le aduna intr-un bulgare mare, il cantareste, si se
bucura pentru el, cu cea mai minunata si mai sublima jubilare, cu cea mai inalta
si grozava jubilare, care nu are nimic mai presus de ea, neegalata, egaland
neegalabilul. Dupa ce s-a bucurat astfel, el rosteste urmatoarele: ,, Dedic Trezirii
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perfecte munca merituoasa bazata pe jubilare. Fie ca ea sa hraneasca iluminarea
deplina [a mea si a tuturor fiintelor]!”

3. O problema metafizica

[Subhdti:] Acum, Tn ceea ce priveste aceste baze prin care s-a bucurat
persoana care apartine vehiculului Bodhisattvasilor, in ceea ce priveste acele
suporturi obiective si puncte de vedere prin care el a ridicat acest gand — acele
fundatii, suporturi obiective si puncte de vedere ar fi percepute intr-un
asemenea fel incat sa fie tratate drept semne?

Maitreya: Nu, ele nu ar fi [n.t. percepute si tratate drept semne].

Subhdati: Daca el ar fi tratat ca pe un suport sau sprijin obiectiv, sau ca pe un
semn, acea fundatie sau baza care nu exista, si acel suport obiectiv care nu exista,
nu ar avea el atunci o perceptie gresita, ganduri gresite, vederi gresite? Pentru
ca si Intr-o persoana lacoma, atunci cand ea a distins o entitate, [fundatie sau
baza] inexistenta si a cugetat asupra ei — gandind ca exista permanenta in
impermanent, usurare in suferinta, sine in ceea ce nu este sinele, atractivin ceea
ce este respingator — apare o perceptie gresita, un gand gresit, o vedere gresita.
Si asa cum baza [adica entitatea], suportul obiectiv si punctul de vedere [sunt
non-existente], asa este si iluminarea, asa este si gandul, asa sunt si toate
dharmele, si toate elementele. Dar atunci, pe ce baze, pe ce suporturi obiective,
sau prin ce puncte de vedere transforma el acel gand in Trezire completa, sau ce
munca merituoasa bazata pe jubilare transforma sau dedica el, in ce ultima,
corecta si perfecta iluminare?

Maitreya: Asta nu ar trebui predat sau expus in fata unui Bodhisattva care a
pornit de curand in Vehicul, pentru ca el ar pierde si acea mica incredere pe care
o are, acea mica afectiune si seninatate pe care o are, acel mic respect pe care il
are. Asta trebuie predat si expus unui Bodhisattva ireversibil. Pe de alta parte,
un Bodhisattva care este sprijinit de un prieten bun nu ar fi intimidat prin asta,
sau speriat, nu ar deveni indiferent, nici descurajat, nici deprimat, nici nu si-ar
lua gandul de la ea, nici nu ar fi coplesit, nici nu ar tremura si nici nu ar fi infricosat
sau ingrozit. Astfel trebuie Bodhisattva sa transforme in atotcunoastere munca
merituoasa bazata pe jubilare.

Subhuti: Gandul prin care cineva s-a bucurat si a transformat sau a dedicat
acea [radacina a virtutii legata de jubilare], acel gand [de bucurie] este extinct,
oprit, plecat, inversat, anulat. Prin urmare, ce este acel gand prin care cineva
transforma in Trezire completa, sau dedica iluminarii depline? Sau ce este acel
gand care transforma in Trezire completa munca merituoasa bazata pe jubilare?
Sau, daca doua ganduri nu se pot intalni niciodata, cum poate cineva sa
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transforme sau sa dedice gandul, prin gand? Si nici nu este posibil sa transformi
acel gand, din punctul de vedere al existentei sale proprii.

Sakra: Bodhisattvasii care s-au pornit de putind vreme in Vehicul trebuie s3
se fereasca sa se sperie atunci cdnd aud aceasta expunere. Atunci, cum trebuie
un Bodhisattva sa transforme in iluminare deplina acea munca merituoasa
bazata pe jubilare? Si cum reuseste cineva care apuca munca merituoasa bazata
pe jubilare, sa apuce acel gand legat de jubilare, si cum reuseste cineva care
transforma gandul legat de jubilare, sa il transforme?

Imediat dupa aceea, Venerabilul Subhiti si-a intors mintea catre Bodhisattva
Maitreya, si-a concentrat mintea asupra lui, si a vorbit astfel: Aici, Bodhisattva
contempla, in modul descris mai inainte, meritul asociat cu Buddhasii, Realizatii
din trecut. El aduna la un loc radacinile pozitive ale tuturor acestora, toata acea
cantitate de radacini ale virtutii, fara exceptie, si fara sa lase nimic deoparte, o
aduna intr-un singur bulgare, o cantareste, si se bucura pentru ea. El transforma
apoi in Trezire deplina munca merituoasa bazata pe jubilare. Cum poate ca,
atunci cand transforma sau dedica, Bodhisattva sa fie fara perceptii gresite, fara
ganduri gresite, fara vederi gresite?

4. Cum pot fi evitate vederile gresite

Maitreya: Ca rezultat al gandului prin care transforma sau dedica,
Bodhisattva nu trebuie s3 devind cineva care percepe un gand. In acest fel,
munca merituoasa bazata pe jubilare devine ceva ce este transformat in Trezire
completa. Daca el nu percepe acel gand, [identificandu-l] , acesta este acel
gand”, atunci un Bodhisattva nu are perceptii, ganduri sau vederi gresite. Tns3,
daca el percepe gandul prin care transforma sau dedica, [identificandu-| ca]
,acesta este acel gand”, atunci el devine cineva care percepe gandul. Ca rezultat,
el are perceptie, gand si vedere gresite. Tnsd un Bodhisattva transforma corect,
nu gresit, atunci cand el percepe si isi aduce in minte gandul care transforma, in
asa fel incat 1l priveste ca ,extinct, numai extinct”, ca ,oprit, plecat, inversat,
anulat”; si atunci cand reflecteaza ca ceea ce este extinct nu poate fi transformat
sau dedicat; si ca aceasta [extinctie, etc.] este chiar natura dharmica inclusiv a
acelui gand prin care cineva transforma, si de asemenea si a dharmelor prin care
cineva transforma, si a dharmelor in care cineva transforma. Astfel trebuie sa
transforme sau sa dedice acel Bodhisattva.

El trebuie sa ia in considerare si Buddhasii din viitor, si Buddhasii din prezent,
in acelasi fel in care i-a luat in considerare pe Buddhasii din trecut. Tn ce
imprejurari este el fara perceptii, ganduri sau vederi gresite? Daca, in timp ce
transforma, isi aduce in minte acele dharme ca anihilate, oprite, plecate,
inversate, anulate, si acea dharma in care este transformat ca fiind imposibil de
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anihilat, atunci [radacina virtuoasa] devine ceva ce a fost transformat in
iluminare completa. Pentru ca el nu se stabileste in acel proces de dedicare.
Daca, mai departe, el ia in considerare ca nicio dharma nu poate fi transformata
in vreo dharma, atunci, de asemenea, meritul devine ceva care a fost
transformat in Trezire deplind. Tn acest fel, Bodhisattva care transforma este far3
perceptii, ganduri si vederi gresite. Pentru ca el nu se stabileste in acel proces de
dedicare.

Mai departe, daca el percepe ca gandul nu poate cunoaste gandul, si ca
nici[o] dharma nu poate cunoaste [vreo] dharma, atunci [n.t. meritul] devine de
asemenea ceva care a fost transformat in Trezire deplina. Aceasta este
maturitatea suprema a unui Bodhisattva. Dar daca, pe de alta parte, un
Bodhisattva percepe acea acumulare de merit, atunci el nu o poate transforma
in iluminare deplina. Pentru ca el se stabileste in acel proces de dedicare. Daca
el reflecteaza mai departe ca si aceasta acumulare de merit este izolata si de un
calm tacut, ca si munca merituoasa bazata pe jubilare este izolata si de un calm
ticut, atunci el transform3 in Trezire completa. Tn plus, dac3 el nici mécar nu
percepe ca toate evenimentele conditionate sunt de un calm tacut si izolate,
atunci aceea este perfectiunea intelepciunii acelui Bodhisattva. Tnsd el nu
transforma in iluminare completa daca percepe ca ,aceasta este radacina
pozitiva a Buddhasilor, Divinii care au plecat in Parinirvana”; ca acea radacina
pozitiva este la fel ca acel proces de dedicare; si, de asemenea, ca acel [gand]
prin care este transformata este de acelasi fel, are acelasi semn, apartine
aceleiasi categorii, are aceeasi existenta-in-sine. Pentru c3 Buddhasii, Implinitii,
nu permit ca o dedicare sa aiba loc printr-un semn.

El nu isi aduce in minte si nici nu transforma [acea radacina pozitiva] in
iluminare perfecta daca produce un semn prin a reflecta ca ceea ce este trecut
este disparut, oprit, plecat, inversat, anulat; ca ceea ce este viitor nu a sosit inca;
si ca, In prezent, nu se poate ajunge la nicio stabilitate, si ca cea la care nu se
ajunge nu are niciun semn si niciun domeniu (sau intindere). Pe de alta parte, el
nu transforma in Trezire completa nici daca nu reuseste sa produca un semn, sau
sa-si aduca Tn minte [n.t. gandul], ca rezultat al purei neatentii, daca nu reuseste
sa urmeze [n.t. procesul de transformare sau dedicare] ca rezultat al lipsei de
atentie, sau al lipsei de intelegere. Acea radacina pozitiva devine ceva care a fost
transformat in Trezire completa [n.t. numai] cu conditia ca el sa-si aduca in minte
acel semn, dar sa nu il trateze ca pe un semn. Astfel trebuie sa se antreneze un
Bodhisattva in aceasta privinta, aceasta trebuie cunoscuta drept priceperea sain
mijloace. Atunci cand transforma sau dedica o radacina pozitiva prin acea
pricepere in mijloace, el este aproape de atotcunoastere.

Bodhisattva care vrea sa se antreneze in aceasta pricepere in mijloace
trebuie, totusi, sa asculte mereu aceasta perfectiune a intelepciunii, sa o
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studieze, si sa puna intrebari despre ea. Caci, fara ajutorul perfectiunii
intelepciunii, cineva neinvatat nu poate realiza activitatea de dedicare cu
ajutorul perfectiunii intelepciunii. Tnsd nu trebuie s spunem cd, multumits
perfectiunii intelepciunii, este posibil sa transformam acea munca merituoasa in
Trezire completa. Pentru ca acele vieti personale sunt oprite, formatiunile
karmice sunt oprite si de un calm tacut, izolate, lipsite de orice baza. Mai mult,
acea persoana a produs un semn si a facut o discriminare, ea percepe ceea ce
este cu adevarat real in ceea ce nu este cu adevarat real ca si cum ar fi cu
adevarat real, si ar transforma o baza in ceea ce este lipsit de orice baza.
Buddhasii, Trezitii, nu permit radacinilor sale pozitive sa devina ceva care este
transformat in acest fel in iluminare completa, pentru ca acestea devin, pentru
el, o mare baza. Chiar si Parinirvana Buddhasilor el o trateaza ca pe un semn, si
discrimineaza, el ajunge la Nirvana printr-un punct de vedere, iar Tathagatasii nu
au numit o sursa de mare bunastare dedicarea facuta de cineva care percepe o
baza. Caci acest proces de dedicare [n.t. printr-o bazad] nu este lipsit de otrava,
nu este fara spini. Este asemeni mancarii ce pare foarte buna, dar este de fapt
otravitoare. Culoarea, mirosul, gustul si atingerea ei par bune, dar ea trebuie
evitata cu totul, fiind otravitoare, si nu trebuie mancata de oamenii prudenti,
desi prostii si nerozii cred ca trebuie mancata. Culoarea, mirosul, gustul si
atingerea acelei mancari promit fericire, insa transformarea ei intr-un om care
ar manca-o, ar duce la un sfarsit dureros. Ca rezultat, el si-ar atrage moartea, sau
o durere ucigatoare.

Unii [care percep o baza], care sesizeaza gresit sensul a ceea ce este bine
predat, 1l disting in mod gresit, il stapanesc in mod gresit si 1l inteleg gresit, fara
sa inteleaga sensul sau asa cum este cu adevarat, ei i vor instrui si ii vor sfatui si
pe ceilalti sa contemple masa de merit a Buddhasilor, Divinii din trecut, viitor si
prezent, in modul descris mai Tnainte, sa se bucure de ea si sa transforme in
Trezire completa munca merituoasa bazata pe jubilare. Astfel, acea
transformare, din moment ce este indeplinita prin intermediul unui semn, este
transformata in otrava. Este asemeni mancarii otravite pomenite mai inainte. Nu
poate exista transformare pentru cineva care percepe o baza, deoarece o baza
este otravitoare [are o intindere, un domeniu]. Asadar, o persoana care apartine
vehiculului Bodhisattvasilor nu trebuie sa se antreneze astfel.

Atunci, cum trebuie sa se antreneze? Cum trebuie sa apuce cineva radacina
virtuoasa a Buddhasilor, Nobililor din trecut, viitor si prezent? Si cum devine ceea
ce este apucat, ceva care este apucat cu succes? Cum trebuie el sau ea sa
transforme? Si cum devine [n.t. ceea ce este apucat,] ceva care a fost
transformat cu succes in iluminarea suprema? Aici, fiul sau fiica de familie nobila,
care apartine vehiculului Bodhisattvasilor, si care nu vrea sa il defaimeze pe
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Tathagata, trebuie sa se bucure astfel pentru toata acea radacina pozitiva,
trebuie sa o transforme astfel:

»,Ma bucur de acea radacina virtuoasa considerata asa cum o cunosc si o vad
Tathagatasii, prin cunoasterea lor de Buddha si cu ochiul lor de Buddha — felul
[radacinii] asa cum este, categoria sa asa cum este, insusirea sa asa cum este,
existenta ei proprie asa cum este, semnul sau asa cum este, si modul sau de
existenta asa cum este. Si o transform si o dedic astfel incat Tathagatasii sa
permita acelei radacini virtuoase sa fie transformata in Trezire completad”.

Atunci cand se bucura astfel, si apoi transforma, un Bodhisattva se elibereaza
de vina. El se bucura de moralitatea perfecta a Buddhasilor, Cei Treziti. Acea
radacina pozitiva devine ceva ce a fost transformat in iluminare deplina. Si el nu-
i defdimeaza pe Tathagatasi. Tn acest fel, transformarea pe care o face devine o
transformare neotravitoare, o mareata transformare, o transformare in
elementul-Dharma; ea devine perfecta, complet perfecta, prin intentia cea mai
serioasa si prin determinarea celui care transforma. Mai mult, cineva care
apartine vehiculului Bodhisattvasilor trebuie sa transforme avand intelegerea ca
toata moralitatea, concentrarea, fintelepciunea, eliberarea, vederea si
cunoasterea eliberarii nu sunt incluse in lumea dorintelor senzuale, in lumea
formei, sau in lumea fara forma, si ca ele nu sunt trecute, viitoare sau prezente.
Pentru ca tot ceea ce exista in cele trei perioade de timp sau in intreita lume nu
este inclus [in realitatea finald, ultim3]. Tn consecint3, nici transformarea nu este
inclusa, si tot asa nu este nici Dharma [adica Buddhaitatea] in care este
transformat — el trebuie sa creada cu tarie acest lucru.

Atunci cand un Bodhisattva transforma in acest fel, el nu mai poate niciodata
sa piarda transformarea, si ea devine neinclusa, neotravitoare, o mareata
transformare, o transformare a elementului-Dharma, perfecta, chiar perfecta.
Dar, pe de alta parte, atunci cand se stabileste in ceea ce transforma, si il trateaza
ca pe un semn, el transforma gresit. Totusi, un Bodhisattva transforma cu ideea
ca prin aceasta transformare in elementul-Dharma, asa cum Buddhasii,
Realizatii, stiu si permit, acea radacind pozitiva devine ceva care a fost
transformat in iluminare perfecta, a fost transformata cu succes. Aceasta este
metoda corecta de a o transforma, de a o dedica. Si in acest fel [n.t. radacina
pozitiva si meritul] devin ceva care a fost transformat in Trezirea suprema,
transformat cu succes.

Divinul: Bine spus, Subhuti, bine spus. Atunci cand demonstrezi Dharma
pentru Bodhisattvasi, tu indeplinesti functia Tnvatitorului. Pentru cd tocmai
aceasta transformare, care este transformarea elementului-Dharma, este
transformarea unui Bodhisattva. El gandeste: ,,Asa cum Divinii Buddha cunosc si
vad acea radacina pozitiva in natura ei dharmica —felul ei asa cum este, categoria
ei asa cum este, calitatea ei asa cum este, existenta ei proprie asa cum este,
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semnul ei asa cum este, modul ei de existenta asa cum este — asa ma bucur in
ea. Si asa cum dau ei permisiunea, tot astfel eu o transform.”

5. Discutie despre merit

[Divinul:] Aceasta colectie sau acumulare de merit a unui Bodhisattva, care
este nascuta din transformarea de catre el a elementului-Dharma, este declarata
a fi superioara acumularii de merit din partea cuiva care ar incuraja si ar stabili
in cele zece feluri virtuoase de actiune toate fiintele din maretele
trichiliocosmosuri, nenumarate ca nisipurile Gangelui. Si de asemenea [n.t.
colectia de merit de mai sus] ramane superioara si daca toate acele fiinte ar
obtine cele patru meditatii (dhyana), cele patru Nelimitate, cele patru realizari
fira forma, sau cele cinci supracunoasteri; sau dacd ele ar deveni Intrati-in-
Curent, etc. pana la Pratyekabuddha. Si asta nu e tot. Subhuti, daca toate fiintele
din toate sistemele de lumi ar apuca-o catre suprema iluminare, si daca, timp de
ere nenumarate ca nisipurile Gangelui, fiecare Bodhisattva ar oferi tot ce le-ar
putea trebui tuturor acelor fiinte din multele si maretele trichiliocosmosuri,
nenumarate ca nisipurile Gangelui, insa ar oferi acele daruriin timp ce ar percepe
o baza; si continuand in acest fel, daca ne imaginam toate acele fiinte ca fiind
una singura, si daca fiecare Bodhisattva ar oferi tuturor acelor Bodhisattva, timp
de ere nenumarate ca nisipurile Gangelui, tot ce ar putea avea nevoie, si i-ar
trata cu respect; si daca, astfel, toti acei Bodhisattva ar oferi impreuna acel dar,
nu ar genera [n.t. ei toti la un loc,] din acest motiv, un merit imens?

Subhuti: Imens, intr-adevar, O, Divinule. Acea colectie sau acumulare de
merit ar sfida orice calcul. Daca ar fi un lucru material, nu ar incapea nici macar
in toate maretele trichiliocosmosuri, nenumarate ca nisipurile Gangelui, la un
loc.

Divinul: Asa este, Subhuti. Si totusi, aceasta acumulare de merit, datorata
generozitatii Bodhisattvasilor care percep o baza, este infima Tn comparatie cu
meritul generat de cineva care apartine vehiculului Bodhisattvasilor si care, prins
de perfectiunea intelepciunii si de priceperea in mijloace, transforma acea
radacina pozitiva in Trezire completa, cu ajutorul acestei transformari a
elementului-Dharma. Pentru ca, desi Bodhisattvasii care percep o baza au oferit
foarte multe daruri, ei le-au si socotit ca fiind ,foarte multe”.

Tndatd dupd aceea, doudzeci de mii de zei ai Celor Patru Mari Regi au adus
omagiu Divinului cu mainile impreunate, si au spus: ,Aceasta transformare in
atotcunoastere a radacinilor virtuoase ale celor care sunt prinsi de perfectiunea
intelepciunii si de priceperea in mijloace, este o mareata transformare facuta de
Bodhisattvasi. Ea depaseste acumularea de merit datorata generozitatii acelor
Bodhisattva care sunt bazati pe ceva, oricat de mare ar fi aceasta.”
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Apoi, o suta de mii de zei din paradisul Treizeci si Trei au presarat pe Divin
flori paradisiace, tamaie, parfumuri, ghirlande, alifii, prafuri inmiresmate,
bijuterii si vesminte. Ei |-au venerat pe Victorios cu umbrele de soare paradisiace,
cu insemne, clopotei, steaguri, cu siruri de lampi in jurul sau, si cu multe alte
feluri de omagii. Ei au cantat [in onoarea Divinului] la instrumente muzicale
paradisiace si au spus: ,Aceasta transformare a elementului-Dharma este cu
siguranta o mareata transformare facuta de un Bodhisattva. Ea depaseste
colectia de merit acumulata ca rezultat al darurilor Bodhisattvasilor care au o
baza in ceva, pur si simplu pentru ca acea mareata transformare a fost ghidata
de catre perfectiunea intelepciunii si de catre priceperea in mijloace.”

Toate celelalte categorii de zei au aparut in acel loc si I-au venerat pe Divin.
Ei au spus: ,Este minunat, O, Divinule, ca aceasta transformare a radacinii
virtuoase a Bodhisattvasilor, prinsi de perfectiunea intelepciunii si de priceperea
in mijloace, depaseste atat de mult cantitatea de merit a acelor Bodhisattvasi
care au o baza in ceva, desi [n.t. acest merit] a fost acumulat in atat de mult timp
si a fost obtinut prin atatea feluri de eforturi.”

Imediat dupa aceea, Divinul le-a spus acelor zei, de la zeii apartinand Locurilor
Pure, in jos: ,Sa luam cazul acumularii de merit al tuturor fiintelor din
nenumaratele sisteme de lumi, care au apucat-o ferm catre iluminarea depling,
si care au oferit daruri de dragul dobandirii Trezirii depline. Tn acelasi fel, s&
consideram cazul tuturor fiintelor din nenumarate sisteme de lumi, care, dupa
ce au facut juramantul de a obtine iluminarea suprema, si si-au ridicat gandurile
la iluminare, ar face daruri la scara imensa descrisa inainte. Pe de alta parte, sa
consideram un Bodhisattva prins de perfectiunea intelepciunii si de priceperea
in mijloace, care apuca radacinile pozitive ale tuturor Buddhasilor,
Bodhisattvasilor, Pratyekabuddhasilor si Discipolilor, si radacinile virtuoase ale
tuturor celorlalte fiinte, care au fost plantate, vor fi plantate, si sunt plantate
acum, si care se bucura pentru toate acestea in felul descris mai sus. Acumularea
de merit din partea Bodhisattvasilor de mai inainte, care ofera daruri in timp ce
percep o baza, va fi infima — pur si simplu pentru ca ei percep o baza.”

Subhdati: Divinul a descris jubilarea pentru radacinile pozitive ale tuturor
fiintelor, ca fiind cea mai aleasa jubilare. Din ce motiv este cea mai aleasa?

Divinul: Daca o persoana care apartine vehiculului Bodhisattvasilor nu adera
la dharmele trecute, viitoare si prezente, nu se agata de ele, nu tine seama de
ele, nu ajunge la ele, nu le construieste, nu le deosebeste si nu le analizeaza, daca
le observa si le cerceteaza avand convingerea ca toate dharmele sunt fabricate
de lucrarea gandului, nenascute, neaparute, neiesite [n.t. de undeval, nici venite,
nici plecate, si ca nicio dharma nu este vreodata produsa sau oprita in trecut, in
viitor sau in prezent; daca el contempla dharmele in acest fel, atunci jubilarea sa
este Tn acord cu natura adevarata a acelor dharme, si asa este si transformarea
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sa [a meritului] In Trezire completa. Acesta este primul motiv pentru care
jubilarea unui Bodhisattva este una excelenta, suprema. Activitatea merituoasa
bazata pe generozitatea din partea Bodhisattvasilor care percep o baza, care au
in vedere o baza, este infima in raport cu transformarea sau dedicarea radacinii
pozitive de catre acel Bodhisattva.

Mai mult, Subhati, cineva care apartine vehiculului Bodhisattvasilor si care
vrea sa se bucure de radacinile pozitive ale tuturor Buddhasilor, Divinilor, trebuie
sa se bucure astfel: Dupa cum este eliberarea, asa este si generozitatea, asa este
si moralitatea etc.; asa si jubilarea, asa si munca merituoasa bazata pe jubilare;
dupa cum este eliberarea, asa este si transformarea, asa sunt si Buddhasii,
Victoriosii, asa si Pratyekabuddhasii, si Discipolii care au intrat in Parinirvana;
dupa cum este eliberarea, asa sunt si dharmele trecute, sau oprite; [n.t. la fel
sunt] si dharmele viitoare, sau care nu sunt inca produse; [n.t. asa sunt] si
dharmele care sunt in prezent, sau care se petrec sau exista chiar acum; dupa
cum este eliberarea, asa sunt toti Divinii Buddha din trecut, viitor si prezent.
Astfel, eu ma bucur cu cea mai minunata jubilare in adevarata natura a acelor
dharme, care sunt nelegate, neeliberate, neatasate. Dupa aceea, transform in
Trezire perfecta acea activitate merituoasa bazata pe jubilare; insa, in realitate,
nicio transformare nu are loc, pentru ca nimic nu continua, nimic nu este distrus.
Acesta este al doilea motiv pentru care jubilarea unui Bodhisattva este
exceptionala.

Dar sa revenim la problema legata de merit. Sa consideram acum cazul in
care toate fiintele din nenumarate sisteme de lumi au apucat-o hotarat catre
iluminarea suprema, si in care, pentru a se apropia de Trezirea suprema, ele si-
ar impune obligatia de a respecta moralitatea, respectiv conduita corecta a
corpului, vorbirii si a mintii — dar in timp ce percep o baza. Acumularea lor de
merit este infima prin comparatie cu cea a meritului datorat jubilarii unui
Bodhisattva — pur si simplu pentru ca ei percep o baza. Si acelasi lucru ar fi
adevarat daca toate acele fiinte ar practica rabdarea timp de nenumarate ere,
desi ar fi foarte abuzate, lovite si insultate; sau daca ar practica vigoarea, si in
nicio imprejurare nu ar fi descurajate, sau dominate de lene sau de lancezeal3;
sau, in sfarsit, daca ar intra in meditatii. Atat timp cat ele realizeaza aceste
practici in timp ce percep o baza, meritul lor va fi infim prin comparatie cu cel al
unui Bodhisattva care se bucura cu cea mai minunata jubilare pentru radacinile
pozitive ale tuturor fiintelor, si care transforma aceasta radacina pozitiva in
Trezirea suprema.

110



Capitolul VII — Despre perfectiunea intelepciunii, si despre
iaduri

1. Imn perfectiunii intelepciunii

Sariputra: Perfectiunea intelepciunii, O, Divinule, este desdvarsirea
cunoasterii atotcunoasterii. Perfectiunea intelepciunii este starea de
atotcunoastere.

Divinul: Asa este, Sariputra, dupa cum spui.

Sariputra: Perfectiunea ntelepciunii d3 lumind, O, Divinule. Aduc omagiu
perfectiunii intelepciunii! Ea este demna de omagiu. Ea este imaculata, intreaga
lume nu o poate pata. Ea este o sursa de lumina, ea inlatura intunericul tuturor
celor din intreita lume, ea conduce in afara intunericului care impiedica vederea,
generat de mizeriile [mintii] si de vederile gresite. n ea, noi putem gési addpost.
Activitatile sale sunt minunate. Ea ne face sa cautam siguranta aripilor iluminarii.
Ea aduce lumina orbilor, ea aduce lumina pentru ca toata frica si suferinta sa
poata fi parasite si uitate. Ea a dobandit cei cinci ochi, si ea arata tuturor fiintelor
Calea. Ea insasi este un organ de vedere. Ea imprastie bezna si intunericul iluziei
[oarbe si incapatanate]. Ea nu face nimic in privinta niciunei dharme. Ea i
conduce catre Cale pe cei ce s-au ratacit pe un drum rau. Ea este identica cu
atotcunoasterea. Ea nu produce niciodata vreo dharma, pentru ca ea a
abandonat reziduurile legate de ambele tipuri de valuri, cele produse de mizeriile
[mintii], si cele produse de ceea ce poate fi cunoscut. Ea nu opreste nicio dharma.
Perfectiunea intelepciunii este, ea insasi, neoprita si neprodusa. Ea este mama
Bodhisattvasilor, din cauza vacuitatii propriilor semne. Ca daruitor al nestematei
tuturor Buddha-dharmelor, ea produce cele zece puteri [ale unui Buddha]. Ea nu
poate fi zdrobita. Ea ii protejeaza pe cei fara aparare cu ajutorul celor patru
temeiuri ale increderii in sine. Ea este antidotul pentru nastere-si-moarte. Ea are
0 cunoastere clara a existentei-in-sine a tuturor dharmelor, pentru ca nu se
abate de la aceasta. Perfectiunea Intelepciunii Buddhasilor, Divinilor, pune in
miscare Roata Dharmei.

2. Predominanta intelepciunii perfecte in raport cu celelalte
perfectiuni

[Sariputra:] Cum trebuie s3 stea un Bodhisattva in perfectiunea intelepciunii,
cum sa se insoteasca cu ea, si cum sa-i aduca omagii?

Divinul: Tn toate privintele, perfectiunea intelepciunii trebuie s fie tratat3 ca
tnsusi Tnvatatorul.

111



Sakra 1-a intrebat apoi pe Sariputra: De unde si din ce motiv a aparut aceasta
intrebare a sfantului Sariputra?

Sariputra: A apdrut pentru cd l-am auzit [n.t. pe Divin] spunand c3 ,un
Bodhisattva care, stapanit de perfectiunea intelepciunii si de priceperea in
mijloace, transformad in atotcunoastere activitatea merituoasa bazata pe
jubilare, depaseste intreaga munca merituoasa bazata pe generozitate,
moralitate, rabdare, vigoare si meditatie a tuturor Bodhisattva care observa o
baza.” Tocmai perfectiunea intelepciunii este cea care le conduce pe celelalte
cinci perfectiuni in urcusul lor pe calea ce duce catre atotcunoastere. La fel cum,
Kausika, oamenii nascuti orbi, o suta, o mie sau o suta de mii, nu pot sa mearga
fara un conducator de-a lungul unei carari, si sa ajunga intr-un sat sau intr-un
oras; tot astfel, Generozitatea, Moralitatea, Rabdarea, Energia entuziasta si
Concentrarea nu pot sa fie numite ,,perfectiuni” prin propria lor putere, pentru
ca, fara perfectiunea intelepciunii, ele ar fi ca si nascute oarbe, nu ar fi capabile
sa urce fara conducatorul lor pe calea catre atotcunoastere, si cu atat mai putin
sa atinga atotcunoasterea. Totusi, atunci cand Generozitatea, Moralitatea,
Rabdarea, Energia entuziasta si Concentrarea sunt sustinute de perfectiunea
intelepciunii, ele sunt numite ,perfectiuni”, pentru ca atunci cele cinci
perfectiuni dobandesc un organ de vedere care le permite sa urce pe calea catre
atotcunoastere, si sa atinga atotcunoasterea.

3. intelepciunea perfectd nu procurd nimic

Sariputra i-a spus Divinului: Cum trebuie s desdvarseascd un Bodhisattva
perfectiunea intelepciunii?

Divinul: El trebuie sa vada non-desavarsirea formei, senzatiei, perceptiei,
vointei si constiintei. Non-desavarsirea celor cinci agregate (skandha), aceea este
numitd , desdvarsirea perfectiunii intelepciunii”. Tn acest fel, pentru cd nimic nu
este realizat sau cauzat, desavarsirea celor cinci skandha este numita
desavarsirea perfectiunii intelepciunii.

Sariputra: Atunci cAnd perfectiunea intelepciunii a fost desavarsitd printr-o
asemenea implinire, ce dharma procura ea?

Divinul: Atunci cand este implinita in acest fel, perfectiunea intelepciunii nu
procura nicio dharma, si din aceasta cauza ea ajunge sa fie caracterizata drept
»perfectiune a intelepciunii”.

Sakra: Atunci, O, Divinule, aceasta perfectiune a intelepciunii nu procura nici
macar atotcunoasterea?

Divinul: Nu o procura ca si cum ar fi o baza, sau un proces mental, sau un act
de vointa.

Sakra: Atunci, cum procurd?
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Divinul: Tn masura in care nu procurd, in acea masurd procura.

Sakra: Este minunat, O, Divinule, sd vezi masura in care aceastd perfectiune
a intelepciunii nu produce si nici nu opreste vreo dharma. Perfectiunea
intelepciunii a fost aratata cu scopul non-producerii si al non-opririi tuturor
dharmelor, fara ca ea sa fie prezenta cu adevarat.

Subhuti: Daca un Bodhisattva ar percepe chiar si aceasta, atunci el ar ramane
departe de aceasta perfectiune a intelepciunii, ar trata-o ca fiind lipsita de
valoare si neinsemnata, si ar da gres in a actiona potrivit ei.

Divinul: Este foarte adevarat. Pentru ca acolo unde perfectiunea intelepciunii
este luminata, forma nu devine luminata, si nici celelalte skandha, si nici fructele
vietii sfinte, pana la starea de Buddha.

Subhuti: Aceasta perfectiune a intelepciunii este o mareata perfectiune, O,
Divinule!

4. De ce este mareatd perfectiunea intelepciunii

Divinul: Ce crezi, Subhuti, in ce fel este aceasta perfectiune a intelepciunii o
perfectiune mareata?

Subhuti: Ea nu face forma, senzatia, perceptia, impulsul (vointa) sau
constiinta mai mari sau mai mici, si nici nu aduna sau imprastie forma, etc. De
asemenea, nu intareste si nici nu slabeste puterile unui Tathagata, nici nu le
aduna si nici nu le imprastie. Nu face nici macar atotcunoasterea mai mare sau
mai mica, si nici nu o aduna sau o imprastie. Pentru ca atotcunoasterea este
neadunata (sau neconcentratd) si neimprastiata (sau netulburata). Daca
Bodhisattva percepe chiar si asta, atunci el nu inainteaza in perfectiunea
intelepciunii, si cu atat mai mult [n.t. nu Tnhainteaza] daca isi formeaza ideea:
,Astfel eu, avand cunoasterea atotcunoasterii, voi demonstra Dharma fiintelor,
astfel voi conduce acele fiinte la Nirvana finala.” Caci aceasta percepere a
fiintelor ca fiind reale, atunci cand spune ,Voi conduce acele fiinte la Nirvana
finala”, nu poate fi un rezultat al perfectiunii intelepciunii. Aceasta [idee] ar fi
intr-adevar o mare baza pentru perceptie, din partea sa. Pentru ca absenta
existentei proprii in fiinte trebuie cunoscuta ca apartinand insasi esentei
perfectiunii intelepciunii.

Trebuie stiut ca perfectiunea intelepciunii este lipsita de existenta de sine
pentru ca (sau: in acelasi fel in care) fiintele sunt lipsite de existenta proprie; ca
perfectiunea intelepciunii este izolata, pentru ca fiintele sunt izolate; ca
perfectiunea intelepciunii este de neconceput, pentru ca fiintele sunt astfel; ca
perfectiunea intelepciunii are o natura indestructibila, pentru ca fiintele o au; ca
perfectiunea intelepciunii nu trece de fapt prin procesul care duce la Trezire,
pentru ca fiintele nu trec [n.t. de fapt prin acel proces]; ca perfectiunea
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intelepciunii, luata asa cum este cu adevarat, nu trece prin procesul care duce la
iluminare, pentru ca fiintele, asa cum sunt ele cu adevarat, nu trec prin acel
proces; ca modul in care Tathagata ajunge la dobandirea completa a puterilor
sale trebuie inteles dupa modul in care fiintele ajung la dobandirea completa a
puterii lor. in acest fel este perfectiunea intelepciunii o mireata perfectiune.

5. Cauze ale increderii in perfectiunea intelepciunii

Sariputra: Bodhisattvasii care sunt rendscuti aici, si care aici vor crede cu tarie
in aceasta profunda perfectiune a intelepciunii — fara ezitare, indoiala sau
confuzie - unde au decedat ei, si cata vreme au practicat ei — ei care vor urma
doctrina (sau Tnvatatura) acestei perfectiuni a intelepciunii, care 1i vor intelege
sensul, si care i vor instrui pe ceilalti atat prin metoda care arata intelesul cat si
prin metoda care arata invatatura (sau doctrina)?

Divinul: Trebuie stiut ca un asemenea Bodhisattva este renascut aici dupa ce
a decedat in alte sisteme de lumi, unde a adus omagii si a pus intrebari
Buddhasilor, Victoriosilor. Orice Bodhisattva care este renascut aici dupa ce a
decedat in alte sisteme de lumi unde a onorat si intrebat Buddhasii, Divinii,
atunci cand ar asculta predandu-se aceasta profunda perfectiune a intelepciunii,
ar identifica-o cu Invatatorul, si ar fi convins cd este fatd in fatd cu Invatatorul, c3
l-a vazut pe Tnvatdtor. Atunci cand perfectiunea intelepciunii este predats, el o
asculta cu atentie, 1i aduce omagii inainte de a o asculta, si nu asteapta
nerabdator ca expunerea sa se incheie. Un asemenea Bodhisattva trebuie
cunoscut drept cineva care a practicat pentru mult timp, si care a onorat multi
Buddha.

Subhdti: Este cumva posibil sa auzi perfectiunea intelepciunii, sa o distingi si
sa 0 examinezi, sa faci afirmatii despre ea, si sa reflectezi asupra ei? Poate cineva
explica sau invata ca datorita unor anumite nsusiri, indicii, simboluri sau semne,
aceasta este perfectiunea intelepciunii, sau ca cea de aici este perfectiunea
intelepciunii, sau ca cea de acolo este perfectiunea intelepciunii?

Divinul: Intr-adevar, nu, Subhti. Aceasta perfectiune a intelepciunii nu poate
fi expusa sau prezentata, sau invatata, sau distinsa, sau examinata, sau afirmata,
nu se poate reflecta asupra ei cu ajutorul agregatelor (skandha), cu ajutorul
elementelor, sau cu ajutorul campurilor simturilor. Aceasta este o consecinta a
faptului ca toate dharmele sunt izolate, absolut izolate. Perfectiunea
intelepciunii nu poate fi inteleasa nici altfel decat prin skandha, prin elemente,
sau prin campurile simturilor. Pentru ca insasi agregatele, elementele si
campurile simturilor sunt goale, izolate si calm tacute. De aceea, in acest fel,
perfectiunea intelepciunii si agregatele, elementele si campurile simturilor, nu
sunt doua, si nici separate. Ca rezultat al vacuitatii, izolarii si linistii lor, ele nu pot
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fi percepute sau concepute. Lipsa unei baze pentru percepere in toate dharmele,
aceea este numita ,intelepciune perfecta”. Acolo unde nu exista perceptie,
denumire, concept sau expresie conventionala, acolo cineva vorbeste despre
»perfectiunea intelepciunii”.

Subhdti: Ca cineva care a practicat pentru cat timp trebuie cunoscut acel
Bodhisattva care face eforturi catre aceasta profunda perfectiune a
intelepciunii?

Divinul: Trebuie facuta o deosebire in aceasta privinta datorita inzestrarii
inegale a diferitilor Bodhisattva.

6. Cauze si efecte ale neincrederii

[Divinul:] Este foarte posibil ca unii Bodhisattva, desi au vazut multe sute, mii,
sau multe sute de mii de Buddha, si au dus o viata sfanta in prezenta lor, totusi
sa nu creada in perfectiunea intelepciunii. Motivul este ca nici in trecut ei nu au
avut respect pentru aceasta perfectiune profunda, atunci cand aceasta a fost
predata in prezenta acelor Buddha, Realizatii. intrucat ei nu au avut respect fat3
de ea, nu au avut nici dorinta de a invata mai multe despre ea, nu au onorat-o,
nu au fost dispusi sa puna intrebari, si le lipsea credinta. Lipsindu-le credinta, ei
au parasit adunarile. Deoarece in trecut ei au produs, acumulat, adunat si
colectat karma ce conduce la ruinarea Dharmei, ei se indeparteaza si in prezent
atunci cand este predata aceasta profunda perfectiune a intelepciunii. Lipsindu-
le respectul, credinta si increderea ferma in perfectiunea intelepciunii, ei nu au
armonie nici in corpurile si nici in gandurile lor. Lipsiti de armonie, ei nu cunosc,
nu vad, nu recunosc si nu fac cunoscuta [n.t. celorlalti] aceasta perfectiune a
intelepciunii.

Mai intai, ei nu cred, apoi nu aud, dupa aceea nu vad, si apoi nu o recunosc,
si astfel ei produc, acumuleaza, aduna si colecteaza karma ce favorizeaza
ruinarea Dharmei. La randul ei, aceasta genereaza karma care duce la slabiciunea
in intelepciune. La randul ei, aceasta ii va face sa refuze, sa respinga si sa insulte
aceasta perfectiune a intelepciunii, atunci cand este predata, si, dupa ce au
respins-o, ei vor pleca [n.t. din adundrile respective]. Insd, respingdnd aceasta
perfectiune a intelepciunii, ei resping atotcunoasterea Desavarsitilor Buddhasi
din trecut, viitor si prezent. Nemultumindu-se cu vicierea propriilor lor
continuumuri, ei, ca si cuprinsi de flacari, ii vor descuraja, impiedica si ii vor
intoarce si pe ceilalti [n.t. de la ea] — persoane cu inteligenta, intelepciune, merit
si radacini pozitive reduse, inzestrate numai cu putina credinta, afectiune,
seninatate si dorinta de a face, incepatori, in esenta necalificati —Incercand sa le
ia chiar si acea putina credinta, afectiune, seninatate si dorinta de a face, pe care
o au.
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Ei vor spune ca nimeni nu trebuie sa se antreneze in ea, vor declara ca nu
este cuvantul lui Buddha. Pentru inceput, ei vor vicia si vor instrdina [n.t. de Cale]
propriile lor continuumuri, si apoi si pe cele ale altora. Prin aceasta, ei vor denigra
perfectiunea intelepciunii. A denigra perfectiunea intelepciunii inseamna a
denigra atotcunoasterea, si odata cu aceasta, Buddhasii din trecut, viitor si
prezent. Ei vor fi inlaturati din prezenta Buddhasilor, Divinilor, vor fi lipsiti de
Dharma, vor fi alungati din Sangha. In absolut toate felurile, ei vor fi exclusi de
[accesul] la Tripla Nestemata. Actiunile lor reduc bunastarea si fericirea fiintelor,
si din acestea, ei vor acumula karma ce ii va duce la renasterea in marile iaduri.
Pentru ca au dat nastere acestor formatiuni karmice, ei vor renaste in marile
iaduri, pentru multe sute de ani, etc. pana la: pentru multe sute de mii de niyuta
de koti de ere. Ei vor trece dintr-un mare iad, in altul. Dupa foarte mult timp,
lumea lor va fi distrusa de foc. Atunci, ei vor fi azvarliti in marile iaduri dintr-un
alt sistem de lumi, de unde din nou vor trece dintr-un mare iad intr-altul. Atunci
cand si acea lume va fi consumata de foc, aceasta karma a lor nu va fi inca
epuizata, va mai avea o urma de eficienta, si, odata decedati acolo, ei vor fi din
nou renascuti in marile iaduri, si vor trece prin suferinte imense in ele, pana cand
si acea lume va fi consumata de foc. Dupa cum vedem, ei vor avea experienta
unei karma ce produce foarte multa durere. Si de ce? Pentru ca invataturile lor
sunt atat de rele.

Sariputra: Nici macar efectele celor cinci pacate mortale nu sunt comparabile
cu acest comportament gresit al mintii si al vorbirii?

Divinul: Nu. Toti cei care se impotrivesc acestei perfectiuni a intelepciunii, si
ii descurajeaza si pe ceilalti sa o urmeze, sunt persoane carora nu le acord nicio
viziune. Cum poate cineva sa devina apropiat lor, sau cum pot ei sa castige
bogatii, respect si functii? De fapt, ei ar trebui priviti ca defaimatori ai Dharmei,
ca simplu gunoi, ca sarlatani, ca simple vipere. Ei sunt oameni care aduc
nenorociri si care ii vor ruina pe cei ce le dau ascultare. Cei care defaimeaza
perfectiunea intelepciunii trebuie priviti ca oameni care defaimeaza Dharma.

Sariputra: Divinul nu ne-a spus cat timp o asemenea persoand trebuie s o
petreaca in marile iaduri.

Divinul: Lasa asta, Sariputra. Dac3 lucrul acesta ar fi spus, cei care |-ar auzi ar
trebui sa aiba grija ca nu cumva sa le tasneasca sange fierbinte din gura, sa nu
moara sau sa sufere dureri ingrozitoare, sa nu fie striviti de opresiunea dura, ca
nu cumva sageata durerii si a jalei sa intre in inimile lor, sa nu cada de la mare
inaltime, sa nu se zbarceasca si sa se vestejeasca, ca nu cumva cel ce este vinovat
de aceste pacate sa auda durata inspaimantator de mare a perioadei in care
trebuie sa stea in iaduri — asadar, Realizatul a refuzat sa raspunda intrebarii
Venerabilului Sariputra.
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Pentru o a doua oard, pentru o a treia oard, Venerabilul Sariputra a vorbit
astfel Celui Realizat: Spune-mi, O, Divinule, cat timp dureaza sederea in iad a
acelei fiinte, ca sa afle despre asta si generatiile urmatoare.

Divinul: Pentru ca a produs, acumulat, adunat si colectat aceasta karma a
mintii si vorbirii, ea trebuie sa stea foarte multa vreme in marile iaduri. Doar atat
trebuie sa afle generatiile urmatoare: ca fiinta, drept consecinta a formatiunilor
karmice nevirtuoase cauzate de comportamentul negativ al vorbirii si mintii, va
simti durerea atat de mult timp. Simpla anuntare a durerii sale nemasurat de
mari va fi o ingrijorare suficienta pentru fiii si fiicele de familie nobila care sunt
virtuosi, si 1i va intoarce de la actiunile care duc la ruinarea Dharmei; acestia vor
[savarsi numai fapte ce] cauzeaza formarea meritului si nu vor respinge buna
Dharma nici macar pentru a-si salva vietile, pentru ca ei nu vor dori sa se
intalneasca cu asemenea suferinte.

Subhdti: O asemenea persoana trebuie sa devina foarte controlata in faptele
corpului, vorbirii si mintii sale. Pentru ca asemenea invataturi false genereaza o
cantitate foarte mare de negativitate. Care, O, Implinitule, este fapta ce
genereaza o asemenea cantitate imensa de negativitate?

Divinul: Tocmai asemenea invataturi false. Tocmai aici vor fi oameni amagiti,
persoane care au parasit lumea pentru Dharma-Vinaya bine predata, care vor
hotari sa defdaimeze, sa respinga, si sa lupte impotriva acestei perfectiuni a
ntelepciunii. Insd a te impotrivi perfectiunii intelepciunii inseamna a te impotrivi
iluminarii Buddhasilor, a Celor Treziti. Si asta inseamna ca te impotrivesti
atotcunoasterii Buddhasilor din trecut, viitor si prezent. A te impotrivi
atotcunoasterii, inseamna a te impotrivi Dharmei bune. A te impotrivi Dharmei
bune, inseamna a te impotrivi comunitatii Discipolilor lui Tathagata. lar cand
cineva se impotriveste si comunitatii Discipolilor lui Tathagata, atunci acela este
impiedicat, in toate felurile, sa mai ajunga la Tripla Nestemata. Acela a reusit sa
obtina o formatiune karmica negativa mai mare decat nemasurabilul si
incalculabilul.

Subhuti: Din ce motiv cred acesti oameni ca trebuie sa se impotriveasca
acestei perfectiuni a intelepciunii?

Divinul: Un asemenea om este asaltat si influentat de Mara. Karma sa
favorizeaza slabiciunea in intelepciune, asadar el nu are credinta sau incredere
senind Tn dharmele profunde. Inzestrat cu aceste doud dharme rele, el se va
impotrivi acestei perfectiuni a intelepciunii. Mai mult, Subhati, acea persoana va
fi una care se afla in mainile prietenilor rai; sau poate fi una care nu a practicat
inca, sau care s-a stabilit in agregate (skandha); sau una care se preamareste pe
ea Tnsasi si 1i dispretuieste pe ceilalti, cautandu-le greseli. Acea persoana care
crede ca trebuie sa se impotriveasca acestei perfectiuni a intelepciunii atunci
cand aceasta este predata, va fi inzestrata si cu aceste patru insusiri.
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Capitolul VIII — Puritate
1. Profunzimea si puritatea intelepciunii perfecte

Subhati: Celui care nu a practicat, care nu are radacini virtuoase, si care se
afla in mainile unui prieten rau, ii este greu sa aiba incredere in perfectiunea
intelepciunii.

Divinul: Asa este, Subhuti. Celui care nu a practicat, care are radacini pozitive
minuscule, care este stupid, nepasator, a invatat putine, are o intelepciune de
tip inferior, se bazeaza pe prietenii rai, nu este dornic sa invete, nu vrea sa puna
intrebari, si nu este priceput in dharmele bune, virtuoase, ii este greu sa aiba
incredere in perfectiunea intelepciunii.

Subhuti: Cat de profunda este atunci aceasta perfectiune a intelepciunii, daca
este atat de greu sa ai incredere in ea?

Divinul: Forma nu este nici legata si nici eliberata, pentru ca forma nu are
existenta proprie, existenta in sine. Punctul trecut de pornire al unui proces
material [sau a unei forme] nu este nici legat si nici eliberat, pentru ca punctul
trecut de pornire al unui proces material nu are existenta in sine. Sfarsitul unui
proces material, in viitor, nu este nici legat si nici eliberat, pentru ca sfarsitul
viitor al unui proces material este lipsit de existenta proprie. Un proces material
prezent este lipsit de existenta proprie, pentru ca faptul de a fi prezent nu este
o parte a existentei proprii a unei forme prezente. La fel si pentru celelalte [n.t.
patru agregate, sau] skandha.

Subhuti: Este greu, este nespus de greu ca cineva sa aiba incredere in
perfectiunea intelepciunii, daca nu are experienta in practica, daca nu a plantat
radacini pozitive, daca este in mainile unui prieten rau, daca a ajuns sub influenta
lui Mara, daca este lenes, are putina vigoare, este lipsit de atentie, sau prost.

Divinul: Asa este, Subhuti. Pentru ca puritatea formei este identica cu
puritatea fructului, si puritatea fructului este identica cu puritatea formei. Astfel,
puritatea formei si puritatea fructului nu sunt doua, nici separate, nici rupte una
de alta, si nici taiate una de alta. Astfel vine puritatea formei din puritatea
fructului, si puritatea fructului din puritatea formei. Si aceeasi identitate exista si
intre puritatea formei si puritatea atotcunoasterii. Aceasta se aplica si celorlalte
agregate.

Sariputra: Profunda, O, Divinule, este perfectiunea intelepciunii!

Divinul: Din puritate.

Sariputra: Perfectiunea intelepciunii este o sursd de lumina!

Divinul: Din puritate.

Sariputra: intelepciunea perfectd este o lumina.

Divinul: Din puritate.

118



Sariputra: Perfectiunea intelepciunii nu se supune renasterii.

Divinul: Din puritate.

Sariputra: Perfectiunea intelepciunii este lipsitd de murdarie.

Divinul: Din puritate.

Sariputra: Nu existd realizare sau reunire in intelepciunea perfecta.

Divinul: Din puritate.

Sariputra: Intelepciunea perfectiunii nu se reproduce pe sine.

Divinul: Din puritate.

Sariputra: Nu existd absolut deloc renastere a intelepciunii perfecte, nici in
lumea dorintelor dupa obiectele simturilor, nici in lumea formei, si nici in lumea
fara forma.

Divinul: Din puritate.

Sariputra: intelepciunea perfectd nu cunoaste si nici nu percepe.

Divinul: Din puritate.

Sariputra: Atunci ce nu cunoaste si nici nu percepe perfectiunea
intelepciunii?

Divinul: Forma si celelalte skandha (agregate). Si de ce? Din puritate.

Sariputra: Intelepciunea perfectd nici nu ajutd, nici nu Tmpiedica
atotcunoasterea.

Divinul: Din puritate.

Sariputra: intelepciunea perfectd nici nu obtine si nici nu abandoneaz vreo
dharma.

Divinul: Din puritate.

Subhdati: Puritatea formei, senzatiei etc. se datoreaza puritatii sinelui.

Divinul: Pentru ca [n.t. sinele] este absolut pur.

Subhauti: Puritatea fructului si puritatea atotcunoasterii se datoreaza puritatii
sinelui.

Divinul: Datorita puritatii sale absolute.

Subhdti: Absenta obtinerii (sau realizarii) si a reunirii este datorata puritatii
sinelui.

Divinul: Datorita puritatii sale absolute.

Subhuti: Nemarginirea formei, senzatiei etc. se datoreaza nemarginirii
sinelui.

Divinul: Datorita puritatii sale absolute.

Subhuti: Bodhisattva care intelege astfel are intelepciunea perfecta.

Divinul: Datorita puritatii sale absolute.

Subhdti: Mai mult, aceasta perfectiune a intelepciunii nu sta pe acest mal,
nici pe malul de dincolo, si nici pe amandoua in acelasi timp.

Divinul: Datorita puritatii sale absolute.
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Subhdti: Un Bodhisattva care trateaza chiar si aceasta [introspectie de mai
sus] ca pe un obiect al perceptiei, se va separa, din aceasta cauza, de
perfectiunea intelepciunii, se va indeparta foarte mult de ea.

2. Atasadri

Divinul: Bine zis, Subhuti. Pentru ca si numele si semnele sunt surse de
atasare.

Subhauti: Este minunat, O, Divinule, sa vezi masura in care aceasta perfectiune
a Intelepciunii a fost bine predata, bine explicata, bine conturata. Divinul chiar si
anunta aceste surse de atasare.

Sariputra: Care, Subhti, sunt aceste atasari sau aderente?

Subhdti: Este atasare sau aderenta daca cineva percepe ca agregatele sunt
goale, ca dharmele trecute sunt dharme trecute, ca dharmele viitoare sunt
dharme viitoare, si ca dharmele prezente sunt dharme prezente. Este o atasare
daca cineva isi formeaza ideea cda o persoana care apartine vehiculului
Bodhisattvasilor genereaza, prin prima producere de catre ea a gandului
iluminarii, o cantitate mare de merit.

Sakra: Tn ce fel, sfantule Subhti, gandul Trezirii devine o surs3 de atasare?

Subhuti: Cineva devine atasat, aderent, atunci cand percepe gandul de
iluminare ca ,acesta este primul gand de iluminare”, si daca il transforma in
Trezire completa in timp ce este constient ca face asta. Caci este chiar imposibil
sa transformi natura esentiala originara a gandului. Asadar, atunci cand ii face pe
ceilalti sa vada care este lucrul cel mai inalt, si ii insufleteste sa castige suprema
Trezire, el trebuie sd ramana in acord cu realitatea adevarata. In acel mod, el nu
se risipeste, iar felul in care i insufleteste pe ceilalti sa castige ceea ce este cel
mai Tnalt, are aprobarea Buddhasilor. Si reuseste sa abandoneze toate aceste
puncte de atasare.

Divinul: Bine spus, Subhuti, tu cel care ii faci pe Bodhisattva sa fie constienti
de aceste puncte de atasare. Voi anunta acum si alte aderente, mai subtile.
Ascultati bine si fiti atenti, vi le voi preda.

,Bine spus, O, Divinule” si Venerabilul Subhdti a ascultat mai departe in
tacere.

Divinul: Aici, Subhati, un fiu sau o fiica de familie nobila, plini de credinta, il
urmeaza pe Tathagata printr-un semn. Dar, cate semne, atatea aderente. Pentru
ca atasarea vine de la semne. Astfel, el este constient ca se bucura in toate
dharmele lipsite de revarsari ale Buddhasilor, Divinii din trecut, viitor si prezent,
si ca, dupa ce s-a bucurat, el transforma in Trezire completa radacina pozitiva
asociata cu actul sau de jubilare. De fapt, natura adevarata a dharmelor nu este
trecuta, nici viitoare si nici prezentd; ea se afla complet in afara celor trei
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perioade de timp, si din acest motiv ea este imposibil de transformat, nu poate
fi tratata drept un semn, sau drept un suport obiectiv, si nu poate fi vazuta,
auzita, simtita, si nici cunoscuta.

3. Non-atasamentul (ne-atasarea)

Subhdati: Profunda este natura originara esentiala a dharmelor!

Divinul: Pentru ca este izolata.

Subhdti: Profunda este natura esentiala a intelepciunii perfecte!

Divinul: Pentru ca natura sa esentiala este pura si izolata, de aceea
perfectiunea intelepciunii are o natura esentiala profunda.

Subhdti: 1zolata este natura esentiala a intelepciunii perfecte! Aduc omagiu
perfectiunii intelepciunii.

Divinul: Toate dharmele sunt de asemenea izolate, in natura lor esentiala. Si
izolarea naturii esentiale a tuturor dharmelor este identica cu perfectiunea
intelepciunii. Pentru ca Tathagata a cunoscut complet toate dharmele, ca
nefacute.

Subhdati: Asadar, toate dharmele au caracteristica de a nu fi fost cunoscute
complet de catre Tathagata?

Divinul: Prin insasi natura lor esentiald, acele dharme nu sunt ,,ceva”. Natura
lor este ne-natura, si ne-natura lor este natura lor. Pentru ca toate dharmele au
numai un singur semn, si anume lipsa oricarui semn. Din acest motiv au toate
dharmele caracteristica de a nu fi fost cunoscute complet de catre Tathagata.
Caci nu exista doua naturi ale dharmelor, ci numai una singura este natura
tuturor dharmelor. Si natura tuturor dharmelor nu este o natura, si non-natura
lor este natura lor. Astfel sunt abandonate toate acele puncte de atasare.

Subhdati: Profunda, O, Divinule, este perfectiunea intelepciunii.

Divinul: Printr-o profunzime ca cea a spatiului.

Subhuti: Greu de inteles, O, Divinule, este perfectiunea intelepciunii.

Divinul: Pentru ca nimic nu este complet cunoscut de catre cel iluminat.

Subhuti: De neconceput, O, Divinule, este perfectiunea intelepciunii.

Divinul: Pentru ca perfectiunea intelepciunii nu este ceva pe care mintea [sau
gandul] ar putea sa o cunoasca, sau la care gandul are acces.

Subhauti: Perfectiunea intelepciunii nu este ceva facut, O, Realizatule.

Divinul: Pentru ca niciun facator nu poate fi perceput sau conceput.

Subhuti: Cum atunci, in aceste imprejurari, trebuie sa Tnainteze un
Bodhisattva in intelepciunea perfecta?

Divinul: Un Bodhisattva inainteaza in intelepciunea perfecta daca, in timp ce
inainteaza, nu Tnainteaza in agregate (skandha); sau daca el nu Tnainteaza in
convingerea ca agregatele sunt nepermanente, sau ca ele sunt vide, goale (lipsite
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de orice esentad), sau ca nu sunt nici defecte si nici perfecte sau intregi. Si daca
nici macar nu inainteaza in convingerea ca forma nu este imperfectiunea sau
perfectiunea formei, si la fel si pentru celelalte skandha, atunci el Thainteaza in
intelepciunea perfecta.

Subhuti: Este minunat, O, Victoriosule, cat de bine au fost explicate motivele
pentru atasare si pentru non-atasare ale Bodhisattvasilor.

Divinul: O fiinta inainteaza in intelepciunea perfecta daca nu inainteaza in
ideea ca forma este cu aderenta, sau fara aderenta. Si la fel ca pentru forma, la
fel si pentru celelalte skandha, pentru organul vazului, etc. pana la: senzatia
nascuta din contactul vizual; asa si pentru elementele fizice, pentru cele sase
perfectiuni, cele treizeci si sapte de aripi ale Trezirii, puterile [psihice], bazele
increderii in sine, cunostintele analitice, cele optsprezece Buddha-dharme
speciale, si pentru fructele vietii sfinte, de la fructul Celui-Care-A-Intrat-in-Curent
si pana la atotcunoastere. Atunci cand inainteaza astfel, un Bodhisattva nu
genereaza atasare fata de nimic, de la forma si pana la atotcunoastere. Caci
atotcunoasterea este non-atasata, non-aderentd, nu este nici legata si nici
eliberata, si nu exista nimic care sa se fi ridicat deasupra ei. Subhuti, astfel
trebuie sa mearga Bodhisattvasii in intelepciunea perfecta, prin completa
inaltare deasupra tuturor atasarilor.

4. Ca spatiul sau ca un ecou

Subhdati: Este minunat, O, Divinule, cat de profunda este aceasta Dharma,
adica perfectiunea intelepciunii. Demonstrarea ei nici nu o scade, nici nu o
creste. La fel, non-demonstrarea ei nici nu o scade, nici nu o creste.

Divinul: Bine spus, Subhuti. Este ca si cum un Tathagata, pe parcursul intregii
sale vieti, ar lauda spatiul, fara ca prin asta volumul spatiului sa creasca; si, de
asemenea, spatiul nici nu s-ar imputina in timp ce el nu I-ar lauda. Sau este ca si
cu un om iluzoriu. Lauda nu ajunge pana la el, si nici nu-l castiga. lar cand nu este
laudat, el nu este afectat sau frustrat. Tot astfel, natura adevarata a dharmelor
este exact atat [n.t. cat ,este”], fie ca e demonstrata, fie ca nu.

Subhdti: Un Bodhisattva face ceea ce este foarte greu daca, in timp ce
inainteaza in intelepciunea perfecta, nu se descurajeaza si nu se entuziasmeaza,
daca staruie in a face eforturi sustinute pentru ea, si daca nu se intoarce din
drum. Dezvoltarea intelepciunii perfecte este ca si dezvoltarea spatiului. Trebuie
adus un omagiu acelor Bodhisattva care sunt inarmati cu aceasta armura. Pentru
ca, atunci cand isi pun armura de dragul fiintelor, ei vor sa fie inarmati cu spatiul.
Un Bodhisattva este iharmat cu mareata armura, un Bodhisattva este un erou,
atunci cand vrea sa fie inarmat cu armura si sa dobandeasca Trezirea suprema
de dragul fiintelor care sunt ca spatiul (sau asemenea spatiului), care sunt ca
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taramul Dharmei. Acel Bodhisattva care este Tharmat cu armura, de dragul
fiintelor care sunt ca spatiul, care sunt ca taramul Dharmei, este cineva care vrea
sa elibereze spatiul, cineva care vrea sa se elibereze de spatiu, cineva care a
castigat armura maretei perfectiuni a vigorii entuziaste.

Atunci, un anumit cdlugdr l-a salutat pe Cel Perfect Realizat cu mainile
impreunate, si i-a spus: O, Divinule, aduc omagiu perfectiunii intelepciunii!
Pentru ca ea nici nu produce si nici nu opreste vreo dharma.

Sakra: Dacd cineva, sfinte Subhdti, ar face eforturi pentru aceastd perfectiune
a intelepciunii, despre ce si, pentru ce, ar fi eforturile sale?

Subhauti: El ar face eforturi pentru si despre spatiu. El ar face eforturi pentru
o simpla vacuitate, daca s-ar hotari sa se antreneze in intelepciunea perfecta, sau
sa lucreze la ea.

Sakra: Te rog, O, Divinule, porunceste-mi sd addpostesc, sd apar si sa protejez
acel fiu sau acea fiica de familie nobila care pastreaza in minte aceasta
perfectiune a intelepciunii!

Subhiiti: Sakra, poti vedea acea dharma pe care vrei si o addpostesti, sd o
aperi si sa o protejezi?

Sakra: Nici vorb3, sfinte Subhti.

Subhdati: Asadar, atunci cand un Bodhisattva sta in perfectiunea intelepciunii
asa cum a fost spus, atunci chiar aceasta ii va fi adapostul, apararea si protectia.
Pe de alta parte, atunci cand are lipsuri in intelepciunea perfecta, atunci acei
oameni si acele spirite care cauta o intrare la el, o vor obtine. Cineva ar vrea sa
ofere adapost, aparare si protectie spatiului, daca ar vrea sa ofere adapost,
aparare si protectie unui Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea perfecta.
Ce crezi, Kausika, esti in stare sa oferi adapost, aparare si protectie pentru un
ecou?

Sakra: Nici vorb3, sfinte Subhti.

Subhuti: Exact asa, un Bodhisattva care inainteaza si salasluieste in
intelepciunea perfecta intelege ca toate dharmele sunt ca un ecou. El nu se
gandeste la ele, nu le examineaza, nu le identifica si nu le percepe, ci stie ca acele
dharme nu exista, ca realitatea lor nu se manifesta, nu poate fi gasita, nu se
poate ajunge la ea. Daca salasluieste astfel, el Tnhainteaza in intelepciunea
perfecta.

5. Concluzie
Dupa aceea, prin puterea si maretia lui Buddha, cei patru Mari Regi din
marele trichiliocosmos, si toti Sakra, Conducitorii Zeilor, si toti Zeii Brahma, si

Sahapati, marele Brahma — toti au venit unde se afla Divinul. Ei i-au salutat
Divinului picioarele, cu respect si cu veneratie, I-au inconjurat in mers de trei ori,
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si s-au asezat la o parte. Prin puterea si maretia lui Buddha, si prin puterea sa
miraculoasa, mintile lor au fost impresionate de vederea a o mie de Buddhasi.

Chiar n aceste cuvinte a fost expusa chiar aceasta perfectiune a intelepciunii,
chiar acest capitol din perfectiunea intelepciunii, de catre calugarii numiti
Subhiti, etc. Chiar Sakra-sii, Conducatorii Zeilor, au pus intrebari peste intrebari
referitoare la ea. Chiar aceasta perfectiune a intelepciunii a fost predata, exact
in acest loc de pe Pamant. Si Bodhisattva Maitreya, mareata fiinta, dupa ce va fi
castigat suprema Trezire, va preda chiar aceeasi perfectiune a intelepciunii, chiar
in acest loc de pe Pamant.
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Capitolul IX — Lauda
1. intelepciunea perfectd, perfect purd

Subhati: A o numi ,perfectiune a intelepciunii”, O, Divinule, inseamna doar
a-i da un nume, atat si nimic mai mult. Si nu se poate ajunge la ceea ce
corespunde acelui nume. Se vorbeste despre ,,nume” numai ca referire la o
entitate pur nominala. Pana si aceasta perfectiune a intelepciunii nu se poate
gasi, nu se poate ajunge la ea. Atat cat este cuvant, tot atat este si intelepciune
perfectd; atat cat este intelepciune perfectd, tot atat este si cuvant. Intre cele
doua nu poate fi gasita nicio dualitate dharmica si nici nu se poate ajunge la una.
Atunci, din ce motiv, Bodhisattva Maitreya, mareata fiinta, dupa ce va fi castigat
suprema iluminare, va predica chiar aceasta perfectiune a intelepciunii, chiar in
acest loc, folosind chiar aceste cuvinte?

Divinul: Motivul este ca Maitreya va fi complet Trezit in ceea ce priveste
faptul ca agregatele (skandha) nu sunt nici permanente si nici impermanente, ca
ele nu sunt nici legate si nici eliberate, ca ele sunt absolut pure.

Subhiiti: intr-adevdr, perfectiunea intelepciunii este perfect pura.

Divinul: Tntelepciunea perfectd este perfect purd pentru cd agregatele sunt
pure, si pentru ca non-producerea (sau non-aparitia) lor, non-oprirea lor, non-
murdarirea si non-purificarea lor, sunt perfect pure. Este pura pentru ca spatiul
este pur, si pentru ca agregatele sunt imaculate, si pentru ca fortele care
murdaresc nu le pot apuca. Intelepciunea perfectd este perfect purd pentru c3,
asemenea spatiului sau ecoului, este imposibil de rostit, imposibil de comunicat,
si nu ofera nicio baza pentru perceptie sau pentru concepere. Este perfect pura
pentru ca nu este acoperita de nicio dharma, patata sau imaculata.

2. Efectele intelepciunii perfecte

Subhuti: Faptul ca au ajuns chiar si numai sa auda de aceasta perfectiune a
intelepciunii este intr-adevar un imens castig pentru acesti fii si fiice de familie
nobila. Cu atat mai mare ar fi castigul daca ei s-ar ocupa de ea, ar pastra-o in
minte, ar recita-o, studia-o, raspandi-o, preda-o, explica-o si stapani-o. Ochii,
urechile, nasurile, limbile si corpurile lor vor fi fara boli, iar mintile lor vor fi lipsite
de confuzie. Ei nu vor muri de moarte violenta. Multe mii de zei ii vor urma
indeaproape. Oriunde, in ziua a opta, a patrusprezecea si a cincisprezecea, atunci
cand predica Dharma, atunci cand fiul sau fiica de familie nobila preda
perfectiunea intelepciunii, va genera o mare cantitate de merit.

Divinul: Asa este, Subhuti. Multe mii de zei vor urma indeaproape acel fiu sau
fiica de familie nobila, si multe mii de zei vor veni acolo unde este predata
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intelepciunea perfecta. Dornici sa auda Dharma, toti il vor proteja pe
predicatorul Dharmei care preda aceasta perfectiune a intelepciunii. Caci
intelepciunea perfecta este cel mai pretios lucru din lumea cu zeii, oamenii si
demonii ei. Si acesta este inca un motiv pentru care o asemenea persoana va
genera o mare cantitate de merit.

Pe de alta parte, vor fi multe obstacole impotriva scrierii, urmarii, purtarii in
minte, recitarii, studierii, raspandirii, explicarii si repetarii acestei profunde
perfectiuni a intelepciunii. Caci lucrurile foarte pretioase provoaca multa
dusmanie. Cu cat sunt mai minunate, cu atadt dusmania este mai violenta. lar
acesta este cel mai pretios lucru din intreaga lume, aceasta perfectiune a
intelepciunii ce a fost instituita si urmata pentru beneficiul si fericirea lumii,
aratand ca toate dharmele nu au fost nici produse si nici distruse, ca nu sunt nici
patate si nici purificate. Tnsd intelepciunea perfectd nu se ataseazd de nicio
dharma, nu murdareste nicio dharma, si nici nu apuca vreo dharma. Caci toate
aceste dharme nu exista si nici nu se poate ajunge la ele. Perfectiunea
intelepciunii este lipsita de orice patd, pentru ca nu a fost conceputa sau
inteleasa. ,A fi imaculat sau nepatat” este acelasi lucru cu intelepciunea
perfectd. Intelepciunea perfectd este imaculatd, fird nicio patd, pentru ca
agregatele sunt imaculate, fara nicio pata. Un Bodhisattva Tnainteaza in
intelepciunea perfecta daca nu percepe nici macar asta. Mai mult, aceasta
perfectiune a intelepciunii nu patrunde si nu intra in nicio dharma, nu arata si nu
defineste nicio dharma, nu aduce si nici nu duce vreo dharma.

3. A doua invdrtire a rotii Dharmei

Atunci, multe mii de zei din taramul intermediar au izbucnit in strigate de
bucurie, si-au fluturat podoabele si vesmintele, si au spus: intr-adevdr, noi
vedem acum a doua invartire a Rotii Dharmei, ce are loc in Jambudvipal!

Divinul: Aceasta, Subhuti, nu este a doua invartire a Rotii Dharmei. Nicio
dharma nu poate fi invartita inainte sau inapoi. Chiar aceasta este perfectiunea
intelepciunii unui Bodhisattva.

Subhuti: Mareata este aceasta perfectiune a unui Bodhisattva care, neatasat
de nicio dharma, vrea sa cunoasca Trezirea depling, si care totusi nu este iluminat
despre nicio dharma, sau care va invarti Roata Dharmei, si care nu va arata totusi
nicio dharma. Pentru ca nu se poate ajunge la nicio dharma, nicio dharma nu
este indicata, si nicio dharma nu va face sa inainteze vreo dharma. Pentru c3,
absolut si categoric, reproducerea este complet straina tuturor dharmelor. Si
nicio dharma nu va intoarce din drum vreo alta dharma. Pentru ca, inca de la
inceputul Tnceputului, toate dharmele nu au fost reproduse, din moment ce
natura lor esentiala este izolata.
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Divinul: Asa este, Subhuti. Pentru ca Vacuitatea (sau Lipsa Esentei) nu
inainteaza, nu actioneaza, nici nu se retrage si nu da inapoi, si acest lucru este
valabil si pentru Lipsa Semnelor, si pentru Lipsa Dorintelor. A demonstra aceasta
inseamna a demonstra toate dharmele. Dar nimeni nu a demonstrat-o, nimeni
nu a auzit-o, nimeni nu a primit-o, si nimeni nu o realizeaza in trecut, prezent sau
viitor. Si prin aceasta demonstratie a Dharmei, nimeni nu merge vreodata in
Nirvana. Si nici nu a fost facut cineva vreodata demn de daruri, prin aceasta
demonstratie a Dharmei.

4. Descrieri si insusiri ale intelepciunii perfecte

Subhdti: Aceasta este o perfectiune a ceva ce nu este, pentru ca spatiul nu
este ceva ce este. Aceasta este o perfectiune care egaleaza inegalabilul, pentru
ca nicio dharma nu poate fi perceputa sau gasita. Aceasta este o perfectiune
izolata, datorita vacuitatii absolute. Aceasta perfectiune nu poate fi zdrobita,
pentru ca nicio dharma nu este perceputa sau conceputa. Aceasta este o
perfectiune fara urme, pentru ca atat mintea cat si corpul sunt absente. Aceasta
este o perfectiune care nu are existenta proprie, pentru ca nici nu vine, si nici nu
pleaca. Aceasta perfectiune este inexprimabila, pentru ca toate dharmele sunt
indiscriminabile, de nedeosebit. Aceasta perfectiune este fara nume, pentru ca
agregatele nu sunt percepute. Aceasta perfectiune nu pleaca, pentru ca nicio
dharma nu pleaca vreodata. Nu se poate lua parte la aceasta perfectiune, pentru
ca nicio dharma nu poate fi apucata. Aceasta perfectiune este inepuizabila, ca
fiind legata de Dharma inepuizabild. Aceasta perfectiune nu a avut o geneza, o
nastere, un inceput, pentru ca nicio dharma nu a existat si nici nu s-a petrecut.
Aceasta este o perfectiune care nu face nimic, pentru ca niciun facator nu poate
fi observat. Aceasta perfectiune nu genereaza [sau nu cunoaste] nimic, pentru
ca toate dharmele sunt lipsite de vreun sine. Aceasta perfectiune nu moare si nu
merge mai departe, pentru ca nu exista un Tnceput al mortii si al renasterii.
Aceasta perfectiune nu disciplineaza, pentru ca perioadele trecute, viitoare si
prezente nu sunt concepute sau percepute. Aceasta este perfectiunea unui vis,
a unui ecou, a unei imagini reflectate, a unui miraj sau a unei iluzii, pentru ca
aduce la cunostinta non-producerea sau non-aparitia.

Aceasta perfectiune este lipsita de murdarire, pentru ca lacomia, ura si iluzia
nu au existenta in sine. Aceasta perfectiune nu cunoaste nicio purificare, pentru
ca niciun vas sau receptacul [care trebuie sa fie purificat] nu poate fi gasit.
Aceasta perfectiune este imaculata, fara nicio pata, pentru ca spatiul este
imaculat, lipsit de orice pata. Aceasta perfectiune este lipsita de neajunsuri si de
piedici, pentru ca se ridica deasupra tuturor atitudinilor mentale despre dharme.
Aceasta perfectiune nu are o atitudine mentala, pentru ca este imperturbabila.
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Aceasta perfectiune este de nezdruncinat, drept consecinta a stabilitatii
taramului Dharmei. Aceasta perfectiune s-a intors cu spatele la lacomie, pentru
ca in dharme nu exista falsitate. Aceasta perfectiune nu se evidentiaza, pentru
ca In dharme nu exista discriminare sau deosebire. Aceasta perfectiune este
tacuta, linistita, pentru ca niciun semn nu este perceput in vreo dharma. Aceasta
perfectiune este lipsita de orice greseald, ca perfectiune a tuturor virtutilor.
Aceasta perfectiune este imaculata, nemurdarita, pentru ca imaginatia este ceva
ce nu exista. Nicio fiinta [vie] nu este gasita in aceasta perfectiune, datorita
realitatii-limita. Aceasta perfectiune este nelimitata, pentru ca nicio manifestare
a vreunei dharme nu iese in evidenta.

Aceasta perfectiune nu urmareste dualitatea opusurilor, pentru ca nu se
stabileste Tn nicio dharma, si nici in toate dharmele. Aceasta perfectiune este
nediferentiata, pentru ca toate dharmele sunt [nediferentiate]. Aceasta
perfectiune este neobscurata, pentru ca este lipsita de orice dorinta pentru
nivelurile Discipolilor si Pratyekabuddhasilor. Aceasta perfectiune este
nediscriminata, datorita identitatii fundamentale a tot ceea ce este discriminat
(sau deosebit, distins). Aceasta perfectiune este infinita, pentru ca natura
dharmelor este nelimitata. Aceasta perfectiune este neatasata, datorita non-
atasarii ei fata de toate dharmele. Aceasta perfectiune este impermanenta,
pentru ca toate dharmele sunt neconditionate.

Totul este aceasta perfectiune, pentru ca natura Dharmei [si a dharmelor]
este la fel ca spatiul. Aceasta perfectiune este vida, pentru ca toate dharmele
sunt imperceptibile, inconceptibile. Non-sine este aceasta perfectiune, pentru ca
nu exista asezare in vreo dharma. Aceasta perfectiune este lipsita de semne,
pentru ca nu exista reproducere in dharme. Aceasta este o perfectiune a intregii
vacuitati, pentru ca este nesfarsita si nemarginita. Aceasta este o perfectiune a
aripilor iluminarii, cum ar fi stalpii atentiei constiente, etc., pentru ca ei nu pot fi
perceputi sau conceputi. Aceasta este o perfectiune a Vacuitatii (sau a Lipsei
Esentei), a Lipsei Semnelor si a Lipsei Dorintelor, pentru ca cele trei usi catre
libertate nu pot fi gasite sau percepute.

Aceasta este o perfectiune a celor opt eliberari, pentru ca ele nu pot fi
percepute. Aceasta este o perfectiune a celor noua stadii sau opriri succesive,
pentru ca prima meditatie (dhyana), a doua meditatie, etc. nu pot fi percepute
sau gasite. Aceasta este o perfectiune a celor Patru Adevaruri [Nobile], pentru ca
suferinta, originea suferintei, incetarea suferintei si calea care duce la incetarea
suferintei, nu pot fi gasite sau percepute. Aceasta este o perfectiune a celor zece
perfectiuni, pentru ca generozitatea, etc. nu pot fi gasite sau percepute. Aceasta
este perfectiunea celor zece puteri, pentru ca nu poate fi zdrobita. Aceasta este
o perfectiune a celor patru baze pentru increderea in sine, pentru ca nu poate fi
intimidata absolut deloc. Aceasta este o perfectiune a cunostintelor analitice,
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pentru ca este neobstructionata atunci cand este neatasata de atotcunoastere.
Aceasta este o perfectiune a tuturor Buddha-dharmelor speciale, pentru ca ele
au transcens orice numarare. Aceasta este o perfectiune a Aseitatii lui Tathagata,
pentru ca nu exista nimic fals, in nicio dharma. Aceasta este o perfectiune a
Existentului-De-La-Sine, pentru ca toate dharmele sunt lipsite de existenta
proprie. Aceasta perfectiune a intelepciunii este o perfectiune a cunoasterii
atotcunoasterii, pentru ca ea intelege si cuprinde toate aspectele existentei
proprii a tuturor dharmelor.

129



Capitolul X — Proclamarea calitatilor pastrarii in minte

1. Faptele trecute si atitudinea prezenta fata de intelepciunea
perfecta

Dupa aceea, Sakra, Conducitorul Zeilor, s-a gandit: Cei care ajung sa auda de
aceasta perfectiune a intelepciunii, trebuie sa fie persoane care si-au indeplinit
indatoririle sub Jinasii din trecut, care au plantat radacini pozitive sub [n.t.
indrumarea] multor Buddha, care au fost prinsi de prieteni buni. Cu atat mai mult
cei care se ocupa de aceasta perfectiune a intelepciunii, care o poarta in minte,
o studiaza, o raspandesc si o explica, si care, in plus, se antreneaza in Aseitate,
progreseaza in Aseitate, fac eforturi pentru Aseitate. Ei sunt inzestrati cu radacini
pozitive deloc neinsemnate. Ei vor fi persoane care au onorat mul{i Buddha, si
care le-au pus mereu intrebari. n trecut, in prezenta Tathagatasilor anteriori, ei
au auzit chiar aceasta perfectiune a intelepciunii. Acei fii si fiice de familie nobila
au plantat radacini pozitive sub multi Buddha, daca — atunci cand va fi predata
chiar aceasta perfectiune a intelepciunii, cand va fi explicata si repetata — nu vor
deveni intimidati si nici indiferenti, nu vor deveni tristi si nici deprimati, nici nu-
si vor lua mintea de la ea, si nici nu vor avea spatele incovoiat, nu vor tremura si
nici nu vor fi inspaimantati sau ingroziti.

Sariputra i-a citit gandurile lui Sakra, si a spus: Ca pe un Bodhisattva ,fira-
intoarcere”, sau ireversibil, trebuie sa o vedem pe fiinta care, atunci cand este
predata si explicata chiar aceasta profunda perfectiune a intelepciunii, are
credinta Tn aceasta, si, increzatoare fiind, crezand ferm, cu inima plina de
credinta senina, inalta un gand catre Trezire, se ocupa de studiul si practica, etc.
acestei perfectiuni a intelepciunii, se antreneaza in Aseitate, progreseaza in
Aseitate, face eforturi pentru Aseitate. Caci aceasta perfectiune a intelepciunii
este profunda, O, Divinule, si de aceea o persoana cu radacini pozitive mici, care
nu a Tnvatat nimic atunci cand a stat de fatd cu Buddhasii, implinitii din trecut,
pentru ca nu a vrut sa puna intrebari, si care nu a practicat in trecut, nu poate sa
creada in aceasta atat de profunda perfectiune a intelepciunii. Cat despre cei
care nici nu cred in ea, nici nu o inteleg, si hotarasc sa o respinga, ei au respins si
in trecut aceasta perfectiune a intelepciunii atunci cand a fost predata, din cauza
radacinilor lor pozitive insuficiente, nepotrivite. Pentru ca, cei care nu au
practicat in trecut, nu pot crede in aceasta perfectiune a intelepciunii. Daca o
resping acum, [n.t. este pentru ca] ei au respins-o si In trecut. lar acesta este
motivul pentru care, atunci cand este predata aceasta profunda perfectiune a
intelepciunii, ei nu au credinta, sau incredere, sau rabdare, sau placere, sau
dorinta de a face, sau vigoare, sau atentie, sau hotarare. Nici in trecut, ei nu au
pus intrebari Buddhasilor, Celor Treziti, si nici discipolilor lor.
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Sakra: Profunda, O, sfantule Sariputra, este perfectiunea intelepciunii. Nu
este deloc de mirare ca, daca nu a practicat in trecut, un Bodhisattva nu crede in
ea atunci cand este predata.

Sakra i-a spus apoi Divinului: O, Divinule, aduc omagiu perfectiunii
intelepciunii! Atunci cand se aduce omagiu perfectiunii intelepciunii, se aduce
omagiu cunoasterii atotcunoasterii.

Divinul: Asa este. Pentru ca din ea a izvorat atotcunoasterea Buddhasilor,
Realizatilor, si invers, perfectiunea intelepciunii este aparuta ca ceva izvorat din
cunoasterea atotcunoasterii. De aceea trebuie cineva sa mearga, sa stea, sa
progreseze si sa faca eforturi in aceasta perfectiune a intelepciunii.

Sakra: Cum un Bodhisattva, care Thainteaz3 in intelepciunea perfects, devine
cineva care a stat in perfectiunea intelepciunii? Cum face el eforturi pentru
perfectiunea intelepciunii?

Divinul: Bine spus, Kausika, bine spus. Bine zis, din nou, bine zis, Kausika, din
moment ce te-ai hotadrat sa-l intrebi pe Tathagata despre aceasta problema. Ai
fost inspirat de puterea si maretia lui Buddha. Aici, Kausika, un Bodhisattva care
inainteaza in intelepciunea perfecta nu sta in forma, senzatie, perceptie, vointa
sau constiinta, nu sta in ideea ,aceasta este forma, etc.”, si asta inseamna ca el
face eforturiin legatura cu forma, etc. El nu se concentreaza pe ideea ca ,,aceasta
este forma, etc.” In masura in care el nu se concentreaz3 asupra ideii ca ,aceasta
este forma, etc.”, el nu sta in ideea ca , aceasta este forma, etc.” Asa depune el
eforturi, asa devine el cineva care a stat in intelepciunea perfecta.

Sariputra: Profunda, O, Divinule, este perfectiunea intelepciunii. Greu de
cercetat este perfectiunea intelepciunii. Greu de insusit este perfectiunea
intelepciunii. Nelimitata este perfectiunea intelepciunii.

Divinul: Asa este, Sariputra. El nu std in ideea ca ,forma, senzatia, perceptia,
formatiunile mentale si constiinta sunt profunde”. Tn masura n care el nu std in
aceasta idee, el face eforturi pentru forma, etc. El nu face eforturi pentru ideea
cd ,forma, etc. sunt profunde”. In masura in care el nu face eforturi pentru
aceasta idee, el nu sta in ideea ca , forma, etc. sunt profunde”.

2. Insusiri ale unui Bodhisattva care obtine intelepciunea perfectd

Sariputra: Perfectiunea intelepciunii ar trebui si fie predatd n fata unui
Bodhisattva ireversibil, a unui Bodhisattva predestinat Trezirii [n.t. depline].
Pentru ca el nu va ezita, nu se va indoi, nu va deveni confuz, si nici nu o va pune
la indoiala.

Sakra: Care ar fi greseala in faptul de a preda aceasti perfectiune a
intelepciunii in fata unui Bodhisattva care nu e predestinat [n.t. iluminarii
depline]?
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Sariputra: Kausika, dacd un Bodhisattva, desi nu e predestinat, obtine aceasta
perfectiune a intelepciunii pentru a o vedea, lauda, venera si asculta, si daca
ramane neinfricat atunci cand o aude, putem fi siguri ca el a venit de departe, ca
a pornit de mult pe Cale, si ca radacinile sale pozitive sunt bine maturizate. Nu
va mai dura mult pana cand ii va fi prezisa Trezirea suprema. Putem fi siguri ca
acea prezicere va fi aproape, si va veni la el inainte de a trece pe langa unul, doi
sau trei Tathagata. Si, desigur, el ii va multumi pe Tathagatasii pe langa care va
trece, el ii va multumi mereu, si va avea grija ca vederea acelor Tathagatasi sa
poarte fructul prezicerii, sa il conduca la prezicerea Trezirii supreme. O, Divinule,
acel Bodhisattva care obtine aceasta perfectiune a intelepciunii, pentru a o
vedea, lauda, venera si asculta, este venit de departe, este plecat de multa vreme
in marele Vehicul, are radacini virtuoase bine maturizate. Cu atat mai mult daca
el nu numai ca ar asculta-o, ci si s-ar ocupa de ea, ar pastra-o in minte, ar predica-
o, studia-o, raspandi-o, ar explica-o si ar repeta-o.

Divinul: Asa este, Sariputra, dupa cum ai spus.

3. Cinci analogii pentru a ilustra apropierea de iluminarea deplina

Sariputra: O comparatie sau un exemplu imi vine in minte, O, Divinule. Asa
cum putem fi siguri ca o persoana apartinand vehiculului Bodhisattvasilor, atunci
cand viseaza ca sta pe terasa Trezirii, este intr-adevar aproape de suprema
iluminare, tot astfel putem fi siguri ca o persoana care indeplineste conditiile
tocmai enumerate a venit de departe, s-a pornit de multa vreme in vehiculul
Bodhisattvasilor, si este aproape de prezicerea pentru Trezire. Putem fi siguri ca
Buddhasii, Divinii, vor prezice ca acest Bodhisattva va castiga iluminarea deplina.
Caci daca un Bodhisattva ajunge la aceasta profunda perfectiune a intelepciunii,
chiar daca nu ajunge mai departe decat sa o auda, atunci el este pornit de multa
vreme pe Cale (sau in Vehicul), si radacinile sale pozitive sunt maturizate. Cu atat
mai mult daca el ar pastra-o in minte, etc. pana la: ar repeta-o. Pentru ca
gandurile fiintelor care au o abundenta de acumulari karmice care duc la ruina
Dharmei, vor deveni potrivnice acestei profunde perfectiuni a intelepciunii, se
vor indeparta de ea. Prin abundenta acelei karma, fiintele care nu au adunat
radacini pozitive nu vor gasi nici satisfactie si nici [n.t. nu vor avea] credinta in
aceastd limit3 a realitatii. Tnsa cei care gdsesc satisfactie si au credinta in ea, sunt
persoane care au adunat radacini pozitive, care le-au adunat bine.

Un om care iese dintr-o padure salbatica imensa, mare de o suta de kilometri,
mare de o mie de kilometri, ar putea vedea anumite semne care indica o
localitate sau o alta asezare locuita, cum ar fi: cirezi de vaci, sau vacari, sau linii
de hotar, sau gradini, sau livezi. Din acele semne, el va deduce apropierea de o
asezare locuita. El se simte mai fericit si hotii nu-I mai ingrijoreaza. Tot asa, un
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Bodhisattva pentru care se iveste aceasta profunda perfectiune a intelepciunii
trebuie sa stie ca este chiar aproape de Trezirea suprema, ca nu peste mult timp
el va primi prezicerea pentru aceasta. De asemenea, el nu trebuie sa se mai
teama de nivelurile Discipolilor si Pratyekabuddhasilor. Caci i-a aparut acest
semn, adica el a primit aceasta profunda perfectiune a intelepciunii pentru a o
vedea, lauda, venera si asculta.

Divinul: Asa este, Sariputra. Fie s3 clarifici si aceastd parte. Pentru c3 ceea ce
spui, si ceea ce vei spune, se datoreaza puterii si maretiei lui Buddha.

Sariputra: Un om, dornic sd vadd maretul ocean, poate ciltori spre el. Cat
timp vede in calatoria sa un copac, sau un semn al unui copac, un munte, sau un
semn al unui munte, el stie ca marele ocean este inca departe. Dar cand nu mai
vede copac sau munte, el stie ca marele ocean este destul de aproape. Pentru ca
acest mare ocean coboara lin, si in el nu exista nici copaci, si nici munti. Desi
poate sa nu vada inca marele ocean in fata ochilor, totusi el poate fi sigur ca acel
ocean este foarte aproape, nu prea departe. Cazul unui Bodhisattva care a auzit
aceasta profunda perfectiune a intelepciunii este asemanator. El stie ca, desiinca
nu a fost prezis sa atinga iluminarea suprema, fata in fata cu acesti Tathagatasi,
totusi el este foarte aproape de acea prezicere. Pentru ca el a primit aceasta
profunda perfectiune a intelepciunii, pentru a o vedea, lauda, venera, si pentru
a o asculta.

Primavara, O, Divinule, cand frunzele de anul trecut s-au vestejit, se pot
vedea muguri pe multi copaci. Oamenii din Jambudvipa vor fi bucurosi, pentru
ca atunci cand vad aceste semne in paduri, ei stiu ca in curand vor aparea si florile
si fructele. Ei au vazut aceste semne pe copaci. Tot asa, O, Divinule, putem fi
siguri ca, atunci cand primeste aceasta profunda perfectiune a intelepciunii,
atunci cand i iese in cale, un Bodhisattva si-a maturizat radacinile pozitive mult
timp. Perfectiunea intelepciunii s-a aplecat catre el tocmai datorita existentei
acestor radacini pozitive. Atunci, acele divinitati care au vazut Buddhasii din
trecut sunt incantate, pline de bucurie si de incantare, pentru ca ele simt ca, in
mod sigur, nu va trece mult timp pana cand acest Bodhisattva isi va primi
prezicerea pentru Trezirea deplina, din moment ce, si pentru Bodhisattvasii din
trecut, acestea au fost semnele pentru ajungerea la prezicerea iluminarii depline.

O femeie insarcinata, cu pantecul greu, este incovoiata si obosita, nu se
plimba prea mult, mananca putina mancare, nu se poate odihni decat putin,
vorbeste putin, are putina putere dar are multe dureri, de multe ori plange tare,
si se abtine de la convietuirea obisnuita. Ea intelege ca simte toate aceste
senzatii neplacute Tn propriul corp ca un rezultat al delasarii in atentie
nechibzuita in trecut, in practicarea ei, in dezvoltarea ei, in pretuirea ei. Atunci
cand se vad aceste simptome, putem fi siguri ca nu peste mult timp ea va da
nastere unui copil. Tot la fel, atunci cand aceasta perfectiune a intelepciunii fi
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iese in cale unui Bodhisattva pentru a fi vazuta, laudata, venerata si ascultata, si
daca, atunci cand o asculta, mintea sa e incantata de ea, si el o doreste, atunci
putem fi siguri ca, nu peste mult timp, el isi va primi prezicerea pentru Trezirea
deplina.

4. De ce Bodhisattvasii sunt sprijiniti de catre Buddhasi

Subhuti: Este minunat sa vezi masura in care Tathagata i-a prins bine pe
Bodhisattvasi, i-a inconjurat protector, si i-a sprijinit.

Divinul: [n.t. Asta se intampla] pentru ca acei Bodhisattva au practicat pentru
binele si fericirea celor multi, din compasiune pentru lume. Din mila (sau
compasiune) pentru zei si oameni, pentru folosul, binele si fericirea unui imens
numar de persoane, ei vor sa castige iluminarea suprema, si apoi sa demonstreze
Dharma suprema.

5. Atitudinea corecta fata de intelepciunea perfecta

Subhuti: Cum este perfectionata dezvoltarea intelepciunii perfecte, de catre
un Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea perfecta?

Divinul: Un Bodhisattva inainteaza in intelepciunea perfecta atunci cand el nu
percepe nici cresterea si nici descresterea formei, senzatiei, etc., atunci cand el
nu percepe nici dharma si nici ne-dharma. in acest fel, dezvoltarea sa a
intelepciunii perfecte ajunge tot mai aproape de perfectiune.

Subhuti: Aceasta explicatie este cu siguranta de neconceput.

Divinul: Pentru ca forma este de neconceput, si asa sunt si celelalte agregate
(skandha). Cand el nici macar nu percepe ca forma, senzatia, perceptia, vointa si
constiinta sunt de neconceput, atunci el inainteaza in intelepciunea perfecta.

Sariputra: Cine va crede zelos in aceastd atat de profundd perfectiune a
intelepciunii?

Divinul: Un Bodhisattva care este experimentat in intelepciunea perfecta.

Sariputra: Cum devine experimentat un Bodhisattva, si care este sensul
cuvantului ,,experimentat” (sau ,antrenat”)?

Divinul: Aici, un Bodhisattva nu construieste puterile, si nici bazele increderii
in sine, nici dharmele unui Buddha, si nici macar starea de atotcunoastere.
Pentru ca puterile sunt de neconceput, si la fel sunt si bazele increderii in sine, si
Buddha-dharmele, si starea de atotcunoastere, si la fel sunt si toate dharmele.
Cand un Bodhisattva [n.t. devine] experimentat in acest fel, si nu merge nicaieri,
atunci el inainteaza in intelepciunea perfecta. Din acel motiv este el numit
»experimentat” (sau ca avand experienta sau practica), si acesta este sensul
cuvantului ,,experimentat”.
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6. Obstacole pentru intelepciunea perfecta

Subhuti: Profunda, O, Divinule, este intelepciunea perfecta. Este o mare
comoara. Este o comoara pura, pura ca spatiul. Nu ar fi de mirare daca i-ar
aparea multe obstacole cuiva care se ocupa de studiul si practica, etc. acestei
perfectiuni a intelepciunii.

Divinul: Vor fi multe obstacole pentru studiul acestei perfectiuni a
intelepciunii. Mara cel Malefic va face eforturi imense pentru a cauza greutati.
De aceea, persoana care o copiaza trebuie sa se grabeasca cu indeletnicirea sa.
Daca cineva are o luna pentru a o face, sau doua luni, sau trei luni, trebuie sa o
scrie in ritm sustinut. Daca cineva are un an sau mai mult, chiar si atunci trebuie
sa o scrie in ritm sustinut, [din moment ce dupa, si chiar in acea perioada de timp,
poate fi impiedicat de toate felurile de intreruperi]. Caci este un adevar,
inevitabil vor aparea multe piedici in legatura cu lucrurile foarte pretioase.

Subhdti: Aici, O, Divinule, atunci cand este studiata perfectiuneaintelepciunii,
Mara cel Malefic va fi zelos in multe feluri, si se va stradui sa cauzeze greutati.

Divinul: Tn ciuda acestui fapt, el este neputincios in a pune piedici intr-adevar
eficiente unui Bodhisattva care isi concentreaza unidirectional atentia asupra
sarcinii sale.

7. Bodhisattva sustinut de catre Buddhasi

Sariputra: O, Divinule, dacd Mara cel Malefic este hotdrat si pund piedici
studiului acestei perfectiuni a intelepciunii, cum pot totusi oamenii sa o studieze
efectiv, chiar acum, si prin puterea cui pot face ei asta?

Divinul: Ei o studiaza si fac progrese in antrenamentul in Aseitate prin puterea
si maretia Buddhasilor, Tathagatasilor, a Celor Victoriosi. Este in natura lucrurilor
ca Buddhasii, Realizatii care se afla si raman in nemasurabilele si incalculabilele
sisteme de lumi, sa-si aduca in minte si sa sustina pe oricine preda si studiaza
aceasta perfectiune a intelepciunii. Buddhasii il vor aduce in minte, si 1l vor ajuta.
Si este chiar imposibil [n.t. ca Mara] sa puna piedici cuiva care a fost adus in
minte si este sustinut de catre Buddhasi.

Sariputra: Bodhisattvasii studiazi aceastd profundd perfectiune a
intelepciunii si se antreneaza treptat in Aseitate prin puterea, maretia, puterea
sustinatoare si gratia lui Buddha?

Divinul: Asa este, Sariputra. Ei sunt cunoscuti de citre Tathagata, ei sunt
sustinuti si vazuti de catre Tathagata, si Tathagata ii priveste cu ochiul sau de
Buddha. Acei Bodhisattvasi care studiaza aceasta perfectiune a intelepciunii, si
care se antreneaza treptat in Aseitate, sunt aproape de Aseitatea iluminarii
supreme, si stau concentrati si fermi in hotararea lor de a castiga Trezirea
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deplina. Daca doar ar studia aceasta perfectiune a intelepciunii, fara a se antrena
treptat in Aseitate, ei nu vor sta hotarati si echilibrati in Aseitate in iluminarea
suprema; nsa chiar si asa, si ei sunt cunoscuti de catre Tathagata, sustinuti si
vazuti de catre Tathagata, si Tathagata ii priveste cu ochiul sau de Buddha. Acel
studiu continuu al perfectiunii intelepciunii, si activitatea mentala (bucuria)
pentru acesta, le vor fi foarte profitabile, un mare castig, un mare fruct, si o mare
rasplata. Pentru ca, deoarece finteste la realitatea ultima, perfectiunea
intelepciunii a fost expusa si indicata pentru ca toate fiintele sa patrunda in ceea
ce sunt dharmele cu adevarat.

8. Prezicere despre raspdndirea intelepciunii perfecte

[Divinul:] Dupa plecarea lui Tathagata, aceste Sutre asociate cu cele sase
perfectiuni vor aparea in Sud. Din Sud, ele se vor raspandi catre Est, si de acolo
spre Nord — din momentul in care Dharma-Vinaya e ca smantana proaspata, si
panain momentul in care legea buna va disparea. Cei care vor studia si vor pastra
aceasta perfectiune a intelepciunii in acele vremuri, vor fi adusi in minte de catre
Tathagata; Tathagata ii va cunoaste, sustine si vedea, si ii va privi cu ochiul sau
de Buddha.

Sariputra: Aceasta perfectiune atat de profunda va fi rdspanditd in directia
nordului, in partea de nord a lumii, in vremurile de sfarsit, in perioada din urma?

Divinul: Cei din Nord, care vor depune eforturi pentru aceasta profunda
perfectiune a intelepciunii, dupa ce au ascultat-o, o vor raspandi. Bodhisattvasii
care vor studia atunci aceasta perfectiune a intelepciunii trebuie cunoscuti ca
fiind porniti de mult timp Tn Vehicul (sau pe Cale).

9. Descrierea Bodhisattvasilor care vor studia intelepciunea
perfecta

Sariputra: Acei Bodhisattva din Nord care vor studia aceastd profunda
perfectiune a intelepciunii, vor fi multi sau putini?

Divinul: Vor fi multi, chiar multi Bodhisattva in Nord. Dar, printre ei vor fi
numai cativa care vor studia aceasta profunda perfectiune a intelepciunii, si care,
atunci cand este predata, nu vor fi descurajati de ea. Ei trebuie sa fie cunoscuti
ca fiind porniti de multa vreme in Vehicul. Deja, in trecut, ei au urmarit, intrebat
si venerat Tathagatasii. Ei vor deveni perfecti din punct de vedere moral si vor
genera bunastarea multor persoane (sau fiinte), pornind de la chiar aceasta
Trezire suprema a mea. Chiar pentru ei am predicat eu aceste expuneri legate de
starea de atotcunoastere. Chiar si dupa ce au trecut de aceasta nastere prezenta,
aceste idei legate de starea de atotcunoastere si de perfectiunea intelepciunii
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vor ramane in ei, prin forta obisnuintei. Si chiar in aceasta predica despre
iluminarea suprema se vor delecta, si o vor predica [n.t. celorlalti]. Si ei vor fi bine
stabiliti in aceasta perfectiune a intelepciunii, si vor fi concentrati asupra ei. Ei nu
pot fi intorsi de la ea nici macar de catre Mara, si cu atat mai putin de catre alte
fiinte, fie ca ar folosi puterea vointei, fie mantre. Si asta datorita inclinatiei lor,
ferme si irezistibile, catre iluminarea deplina. Datorita ascultarii acestei
perfectiuni a intelepciunii, acei fii si fiice de familie nobila vor dobandi un grad
neobisnuit de zel, de entuziasm, si de incredere senina. Ei vor planta, pentru
multe persoane, radacini pozitive in Trezirea suprema. Pentru ca, in prezenta
mea, fata in fata cu mine, ei au rostit juramantul:

»,Noi, Tnaintand in practicile unui Bodhisattva, vom face sa porneasca pe calea
lor spre iluminarea suprema multe sute de fiinte vii, de fapt, multe niyuta de koti
de fiinte vii. Vom arata si vom sustine Trezirea perfecta in fata lor, ii vom starni,
incuraja si entuziasma sa o castige, o vom ajuta sa se realizeze, si 1i vom ajuta sa
se stabileasca in ea, ii vom ajuta sa devina ireversibili.”

lar atunci cand le-am cercetat gandurile cu propria-mi minte, m-am bucurat
pentru acei fii si fiice de familie nobild, care apartin vehiculului Bodhisattvasilor,
si care au ficut acest jurdmant. In consecint3, ei vor deveni atat de convinsi in
credinta lor, incat vor cauta sa renasca in alte taramuri-Buddha, si vor ajunge fata
in fata si cu Tathagatasii de acolo, care demonstreaza Dharma, si de la care vor
auzi, in amanunt, chiar aceasta profunda perfectiune a intelepciunii. Si in acele
taramuri-Buddha ei vor pune in miscare nenumarate fiinte vii pe calea catre
Trezirea suprema, si le vor ajuta in drumul lor spre iluminarea suprema.

Sariputra: Este minunat s te gandesti cd, in dharmele trecute, viitoare si
prezente, nu exista nimic ce Tathagata sa nu fi vazut, sau auzit, sau simtit, sau de
care sa nu fie constient. Nu exista nicio dharma pe care el sa nu o fi cunoscut, nu
exista nicio actiune a vreunei fiinte de care el sa nu fie constient. El a cunoscut
pana si comportamentul viitor al acelor Bodhisattva care sunt zelosi sa atinga
iluminarea, care sunt plini de intentii serioase, care au manifestat vigoare. Ins3,
dintre acei fii si fiice de familie nobila care vor studia in viitor aceasta profunda
perfectiune a intelepciunii, care au depus eforturi pentru aceste sase perfectiuni
si pentru bunastarea tuturor fiintelor, si care cauta si se straduiesc sa obtina
aceasta profunda perfectiune a intelepciunii, unii nu o vor dobandi, in timp ce
altii o vor dobandi fara sa se straduiasca sa o dobandeasca. Care, O, Divinule,
este motivul pentru aceasta?

Divinul: Asa este, Sariputra. Nu existd nimic in dharmele trecute, viitoare sau
prezente pe care Tathagata sa nu-l fi vazut, auzit sau simtit, sau de care sa nu fie
constient. Mai departe, este adevarat ca in acea vreme, din acea perioada, unii
Bodhisattva care cauta si urmaresc aceasta perfectiune a intelepciunii, nu o vor
obtine. Altii vor ajunge la ea fara sa o caute si fara sa o urmareasca. Ei vor fi

137



Bodhisattva care, in trecut, au cautat si au urmarit insistent aceasta perfectiune
a intelepciunii. Prin impulsul radacinilor lor pozitive din trecut, ei vor obtine
aceasta perfectiune a intelepciunii, desi acum nu o cauta si nu o urmaresc. De
asemenea, si Sutrele diferite de aceasta, care sustin chiar aceasta perfectiune a
intelepciunii, vor ajunge la ei prin propriul lor acord. Pentru ca este o regul3,
Sariputra, aceea cd dacd un Bodhisattva cautd si urmdareste insistent aceast3
perfectiune a intelepciunii, el o va obtine dupa una sau doua nasteri si, de
asemenea, si alte Sttre asociate cu intelepciunea perfecta vor veni singure la el.

Sariputra: Numai aceste Sitre asociate cu cele sase perfectiuni vor veni la el,
si nicio alta?

Divinul: Vor fi si alte Sutre foarte profunde care vor veni, prin propria lor
voint3, la acest fiu sau fiicd de familie nobild. Pentru c3, Sariputra, este o reguld
aceea ca, daca Bodhisattvasii i pun in miscare pe ceilalti pe calea catre Trezirea
perfecta, sili ajuta In cautarea ei, ii ajuta sa devina ireversibili, si daca si ei insisi
se antreneaza in ea, atunci, dupa ce au trecut prin aceasta nastere prezenta,
aceste Sutre profunde vor veni la ei din proprie initiativa, [adica] Sutrele asociate
CuU non-conceperea si non-perceperea unei baze, asociate cu vacuitatea, asociate
cu cele sase perfectiuni.
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Capitolul XI — Faptele lui Mara

1. Diverse fapte ale lui Mara

Subhdti: Divinul a proclamat aceste virtuti ale acelor fii si fiice de familie
nobila. Din nou, vor fi obstacole care le vor rasari in cale?

Divinul: Multe vor fi faptele lui Mara, care le vor cauza obstacole si piedici.

Subhdti: De ce fel sunt ele?

Divinul: Bodhisattvasii care predau perfectiunea intelepciunii o vor intelege
numai dupa mult timp. Sau, dupa ce intelegerea a fost generata, imediat, ei vor
fi tulburati din nou. Sau vor scrie cascand, razand sau strambandu-se. Sau o vor
studia cu gandurile tulburate. Sau o vor scrie cu gandurile la alte lucruri. Sau nu
vor dobandi atentie si concentrare. Sau o vor scrie in timp ce rad unii de altii, sau
in timp ce se stramba unii la altii, sau cu ochii distrasi. Sau scrisul lor va fi in
conflict [n.t. cu gandurile lor]. ,Nu reusim sa incepem sa o intelegem, nu avem
bucurii de pe urma ei” — cu aceste cuvinte se vor ridica de la locurile lor si vor
pleca. Cu gandurile lipsite de incredere senina, ei vor gandi ,nu suntem
predestinati pentru aceasta perfectiune a intelepciunii”, se vor ridica de pe
locurile lor, si vor pleca.

Sau, pentru ca aceasta carte nu pomeneste locul unde s-au nascut, nu le
pomeneste numele si nici clanul [n.t. din care fac parte], nici cele ale mamei si
tatalui lor, si nici al familiei lor, ei ar putea hotari sa nu asculte perfectiunea
intelepciunii, si sa plece. Si, de fiecare data cand vor pleca, vor trebui sa treaca
prin nastere si moarte, din nou si din nou, timp de atatea ere cate ganduri [n.t.
de acest fel] au avut, si, in timpul acelor ere, vor trebui sa depuna noi eforturi.
Din ce motiv? Pentru ca Bodhisattvasii care refuza sa asculte aceasta perfectiune
a intelepciunii nu pot inainta catre dharmele spirituale, fie ele lumesti sau
supralumesti.

2. Perfectiunea intelepciunii si Sttrele Discipolilor

[Divinul:] Tn plus, persoanele care apartin vehiculului Bodhisattvasilor ar
putea abandona si lasa deoparte aceasta perfectiune a intelepciunii, care
hraneste cunoasterea atotcunoasterii, i ar putea hotari sa caute Sutrele care nu
o hranesc. Mai departe, cei care nu vor sa se antreneze in dharmele spirituale
lumesti si supralumesti si nici sa Thainteze in ele, nu se antreneaza in aceasta
perfectiune a intelepciunii. Si pentru ca nu se antreneaza in intelepciunea
perfecta, ei nu pot ajunge la dharmele spirituale obisnuite si la cele supralumesti.
Acele persoane cu inteligenta limitata abandoneaza si renunta la perfectiunea
intelepciunii, care este radacina intelegerii dharmelor spirituale lumesti si
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supralumesti, asa cum sunt ele intr-adevar, si hotarasc sa caute sprijin in ceea ce
sunt doar niste ramuri. Ca si cum un caine ar refuza cu dispret o bucata de
mancare data de stapanul lui, si ar prefera sa primeasca o gura de apa de la un
servitor; tot asa, in viitor, unele persoane apartinand vehiculului Bodhisattvasilor
vor refuza cu dispret aceasta perfectiune a intelepciunii, care este radacina
cunoasterii atotcunoasterii, si vor hotari sa caute nucleul, cresterea si
Buddhaitatea in vehiculul Discipolilor si Pratyekabuddhasilor, care corespunde
de fapt cu ramurile si cu frunzisul. Si aceasta trebuie cunoscuta ca fiind facuta lor
de catre Mara, pentru ca acele persoane cu inteligenta redusa nu vor sti ca numai
perfectiunea intelepciunii si doar ea hraneste cunoasterea atotcunoasterii. Ei o
lasa deoparte, o abandoneaza si o resping cu dispret, si hotarasc sa studieze alte
Sutre, ca fiind superioare acesteia, care sustin nivelul unui Discipol sau al unui
Pratyekabuddha. Ele trebuie sa fie comparate cu ramurile si cu frunzisul [n.t. si
nu cu radacinal.

Un Bodhisattva nu trebuie sa se antreneze in acelasi fel in care sunt antrenate
persoanele apartinand vehiculului Discipolilor sau Pratyekabuddhasilor. Cum
sunt antrenati Discipolii si Pratyekabuddhasii? Ei se hotarasc ca ,,un singur sine
vom imblanzi, un singur sine vom pacifica, un singur sine vom conduce la Nirvana
finala.” Astfel, ei urmeaza practici care tintesc sa produca radacinile pozitive
pentru Tmblanzirea proprie, pentru pacificarea proprie, pentru indreptarea
proprie catre Nirvana. Categoric, un Bodhisattva nu trebuie sa se antreneze in
acest fel. Dimpotriva, el trebuie sa se antreneze astfel: ,,Propriul meu sine il voi
pune in Aseitate, astfel incat intreaga lume sa poata fi ajutata, voi pune toate
fiintele in Aseitate, si voi conduce intreaga lume nemasurabila a fiintelor, la
Nirvana.” Cu acea intentie trebuie el sa indeplineasca toate practicile care
genereaza toate radicinile pozitive. Tnsd nu trebuie s se laude cu ele.
Imagineaza-ti un om care, neputand sa vada un elefant, ar incerca sa-i
stabileascd forma si culoarea. in intuneric, el ar atinge si ar cerceta piciorul
elefantului, si ar hotari ca forma si culoarea elefantului trebuie stabilite pornind
de la piciorul sau. Ar fi acesta un lucru inteligent?

Subhdti: Nu, Divinule!

Divinul: Acelasi lucru este adevarat pentru acele persoane care apartin
vehiculului Bodhisattvasilor, care nu inteleg aceasta perfectiune a intelepciunii
si nu pun intrebari despre ea, insa, dornici de iluminare suprema, o refuza cu
dispret, si prefera sa caute Sttrele care sustin nivelul unui Discipol sau cel al unui
Pratyekabuddha. Si aceasta le-a fost facuta de catre Mara. Ca si cum o persoana
care doreste nestemate, nu le-ar cauta in marele ocean, ci intr-o baltoaca facuta
in urma copitei unei vaci, si astfel ar pune de fapt semnul egalitatii intre marele
ocean si apa din urma copitei vacii. Ar fi el o persoana foarte inteligenta?

Subhdti: Nu, Divinule!
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Divinul: Acelasi lucru se aplica persoanelor care apartin vehiculului
Bodhisattvasilor daca, desi au obtinut aceasta perfectiune a intelepciunii, totusi
se desprind de ea, fara sa se cufunde Tn ea si fara sa o cerceteze. Si care prefera
Sutrele ce sustin nivelul unui Discipol sau al unui Pratyekabuddha, care pledeaza
pentru salasluirea in inactivitatea lipsita de grija, si care nu recomanda vehiculul
Bodhisattvasilor, ci numai imblanzirea, potolirea, Nirvana unui singur sine.
Hotararea de a realiza retragerea in izolare, de a castiga fructele vietii sfinte, de
la fructul Celui-Care-A-Intrat-in-Curent si pand la fructul stdrii de
Pratyekabuddha, de a intra in Parinirvana dupa ce, chiar in aceasta viata, a
eliberat mintea de revarsari, fara nicio alta agatare — aceasta inseamna sa fii
»asociat cu nivelul unui Discipol sau cu al unui Pratyekabuddha”. Nu intr-acolo
trebuie un Bodhisattva sa isi ridice gandurile. Pentru ca, atunci cand s-au pornit
in marele Vehicul, Bodhisattvasii isi pun mareata armura. Gandurile lor nu
trebuie indreptate catre niciun fel de lipsa de grija sau de interes. Pentru ca ei
sunt oameni adevarati, conducatori ai lumii, ei sprijina binele lumii. Asadar, ei
trebuie sa fie antrenati, persistent si mereu, in cele sase perfectiuni.

Tnsa, pentru acele persoane care apartin vehiculului Bodhisattvasilor si care,
fara sa cunoasca si sa inteleaga Sutrele asociate cu cele sase perfectiuni, resping
cu dispret aceasta perfectiune a intelepciunii si prefera Sutrele care sustin nivelul
Discipolului sau al unui Pratyekabuddha — radacina lor pozitiva este imatura,
inteligenta lor este limitata si saraca, si hotdrarea lor este slaba. Ei seamana cu
un constructor, sau cu ucenicul unui constructor, care ar vrea sa construiasca un
palat de marimea palatului Vaijayanta, si care si-ar lua masurile prin masurarea
carului Soarelui sau al Lunii. Un procedeu asemanator este folosit de cei ce
resping perfectiunea intelepciunii si Tncearca sa gaseasca atotcunoasterea prin
Sutrele asociate nivelurilor de Discipol si de Pratyekabuddha, Sutre care
recomanda imblanzirea, pacificarea si Nirvana a nimic mai mult decat a unui
singur sine. Daca ei ar cauta asemenea Sutre si s-ar antrena cu aceasta intentie,
ar fi acesti Bodhisattva foarte inteligenti?

Subhdati: Nu, Divinule!

Divinul: Si asta le-a fost facuta tot de catre Mara. Sa presupunem ca o
persoana il vede pentru prima data pe Regele Universului, si stabileste, prin
semnele a ceea ce vede, culoarea tenului, forma, frumusetea si maretia lui. Apoi,
el va face acelasi lucru si cu carmuitorul unei cetati. Daca nu ar fi in stare sa faca
o distinctie, daca ar spune catre acel carmuitor de cetate ,exact la fel este si
Regele Universului, sub aspectul culorii tenului, formei, frumusetii si maretiei”,
daca, in alte cuvinte, el ar pune semnul egalitatii intre Regele Universului si
carmuitorul cetatii, ar fi acesta un lucru inteligent?

Subhdti: Nu, Divinule!
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Divinul: Acelasi lucru se aplica persoanelor care apartin vehiculului
Bodhisattvasilor, care vor respinge in viitor aceasta perfectiune a intelepciunii, si
care vor cauta atotcunoasterea prin Sutrele asociate nivelului de Discipol sau de
Pratyekabuddha. Aceasta le-a fost facuta tot de catre Mara. Dimpotriva si
categoric, nu spun ca Bodhisattvasii trebuie sa caute atotcunoasterea prin
Sutrele asociate cu nivelul de Discipol sau de Pratyekabuddha. Categoric,
Bodhisattvasii nu pot nainta la suprema iluminare decat daca sunt antrenati in
ceea ce Tathagata a anuntat, in perfectiunea intelepciunii, drept priceperea in
mijloace a unui Bodhisattva. Intreaga multime de cunostinte a unui Bodhisattva
este stupida in alte Sutre. Tathagata, vazand acest avantaj in perfectiunea
intelepciunii, o arata prin numeroase si felurite metode Bodhisattvasilor, fi
starneste si i initiaza in ea, 1i umple de ravna fata de ea, ii face sa se bucure
pentru ea, si le-o incredinteaza, in speranta ca Bodhisattvasii ar putea astfel
deveni ,fara-intoarcere”, o fiinta care nu se mai poate intoarce de la Trezirea
suprema. Subhuti, Bodhisattvasii care ar intalni si ar obtine marele si ireversibilul
Vehicul, dar dupa aceea I-ar abandona din nou, s-arintoarce de la el, si ar prefera
un vehicul inferior, ar parea foarte inteligenti?

Subhdti: Nu, Divinule!

Divinul: Daca un om infometat ar refuza mancarea superioara, excelenta, si
ar prefera sa manance mancare inferioara si statuta, ar fi el foarte inteligent?

Subhduti: Nu, Divinule!

Divinul: Tot asa, Subhuti, in viitor, unii Bodhisattva vor refuza aceasta
perfectiune a intelepciunii, vor prefera Sutrele asociate cu nivelul de Discipol sau
de Pratyekabuddha, si vor cauta atotcunoasterea prin Sutrele care lauda nivelul
de Discipol sau de Pratyekabuddha. Vor fi acesti Bodhisattvasi foarte inteligenti?

Subhduti: Nu, Divinule.

Divinul: Si aceasta le-a fost facuta tot de catre Mara. Un om care a gasit o
nestemata nepretuita, pe care insa a considerat-o egala cu o piatra de valoare si
calitate inferioara, ar fi el o persoana inteligenta?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Tot asa, in viitor, vor fi unele persoane apartinand vehiculului
Bodhisattvasilor, care, desi vor fi obtinut aceasta profunda si puternic
stralucitoare nestemata a intelepciunii perfecte, vor gandi totusi ca ar trebui
considerata egala cu vehiculul Discipolilor si Pratyekabuddhasilor, si vor hotari
sa caute atotcunoasterea si priceperea in mijloace pe nivelul de Discipol sau de
Pratyekabuddha. Ar fi asta foarte inteligent?

Subhduti: Nu, Divinule!

Divinul: Si aceasta le-a fost facuta tot de catre Mara.
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3. Diverse fapte ale lui Mdra

[Divinul:] Mai mult, Subhti, atunci cand aceasta perfectiune a intelepciunii
este predata, demonstrata, explicata, invatata, recitata, repetata, sau chiar si
numai scrisa, multe strafulgerari de introspectie vor veniintr-un numar ametitor,
si vor produce confuzia gandurilor. Si aceasta le-a fost facuta acelor Bodhisattva
tot de catre Mara.

Subhuti: Este cumva posibil sa scrii perfectiunea intelepciunii?

Divinul: Nu, Subhuti. Este tot o fapta a lui Mara daca, dupa ce a scris
perfectiunea intelepciunii, cineva fie ar gandi ca este perfectiunea intelepciunii
cea care a fost scrisa, sau ca nu este perfectiunea intelepciunii cea care a fost
scrisa, sau daca cineva ar adera la perfectiunea intelepciunii fie in litera, fie in
ceva care nu este litera. Mai mult, Subhuti, in timp ce ei scriu perfectiunea
intelepciunii, mintile lor sunt atente la tot felul de lucruri: locuri, sate, orase,
orase mari, regiuni, natiuni, capitale, lacasuri ale placerii, perceptori, povesti,
hoti, bai publice, strazi, lectici, ocazii pentru fericire, ocazii pentru frica, femei,
barbati, neutri (asexuati), situatii nepotrivite, mama si tata, frati si surori,
prieteni, rude dupa mama, rude mai indepartate, sotii, fii si fiice, case, mancare
si bautura, haine, paturi, scaune, mijloace de trai, obligatii, ocazii pentru lacomie,
ura si iluzie, momente bune, momente norocoase, momente nenorocoase,
cantece, muzica, dansuri, poeme, piese de teatru, tratate, afaceri, glume,
spectacole muzicale, tristeti, probleme, si ei insisi.

Atunci cand aceasta perfectiune a intelepciunii este predata, studiata sau
chiar si numai scrisa, Mara cel Malefic va incerca sa faca sa se intample toate
acestea, si alte acte ale atentiei, si astfel va cauza Bodhisattvasilor obstacole si
confuzia gandurilor. Un Bodhisattva trebuie sa recunoasca aceasta ca o fapta a
lui Mara, si sd o evite. in plus, gandurile sale pot fi la regi, printi, elefanti, cai, care
de luptd si trupe de soldati. Si asta a fost ficutd tot de Mara. in plus, gandurile
sale pot fi la foc, tentatii, bani, bucate si belsug. Aceasta tot Mara a facut-o. Mai
mult, vor aparea piedici in calea castigului, onoarei, robei si bolului de cersit,
gazduirii si leacurilor pentru boli, sau invers, gandurile de a se desfata in castig,
onoare si faima ii pot imbata pe Bodhisattvasii care predau, explica, repeta, sau
chiar numai scriu aceasta perfectiune a intelepciunii. Si aceasta le-a fost facuta
tot de catre Mara. Ei trebuie sa recunoasca si sa evite aceste fapte ale lui Mara.

Tn plus, Mara cel Malefic va veni acolo unde Bodhisattvasii predau, etc.
aceasta perfectiune a intelepciunii, si va aduce cu el Sutrele foarte profunde
asociate cu nivelurile Discipolilor si Pratyekabuddhasilor. El ii va sfatui sa se
»antreneze in acestea, sa le scrie, sa le expuna si sa le repete, pentru ca din ele
va fi creatd atotcunoasterea.” insd, un Bodhisattva care este priceput in mijloace
nu trebuie sa jinduiasca dupa acele Sutre. Caci, desi ele predau Vacuitatea (Lipsa
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Esentei), Lipsa Semnelor si Lipsa Dorintelor, totusi nu anunta priceperea in
mijloace a Bodhisattvasilor. Un Bodhisattva care e lipsit de cunoasterea
superioara a distinctiei cunoasterii priceperii Tn mijloace respinge cu dispret
aceasta profunda perfectiune a intelepciunii, si cauta in schimb priceperea in
mijloace in Sutrele asociate cu nivelurile Discipolilor si Pratyekabuddhasilor. Si
aceasta trebuie cunoscuta ca fapta unui Mara fata de un Bodhisattva.

4. Surse de neintelegere intre invatator si elev

[Divinul:] Mai sunt si faptele lui Mara care distrug sansele de cooperare intre
invatator si elev. Tn primul rand, se poate intdmpla ca elevul s fie zelos si dornic
sa invete intelepciunea perfecta, dar invatatorul sa fie lenes, si sa nu aiba dorinta
de a demonstra Dharma. Sau, invatatorul poate fi neobosit, si dornic sa ofere
intelepciunea perfect, in timp ce elevul este obosit, sau prea ocupat. In al doilea
rand, se poate intampla ca elevul sa fie zelos si sa doreasca sa invete perfectiunea
intelepciunii, sa o pastreze in minte, sa o predice, studieze, raspandeasca sau
chiar numai sa o scrie, sa fie inteligent si sa aiba o memorie buna, insa invatatorul
sa se mute intr-o alta regiune, sau sa nu fie familiarizat cu aspectele principale,
sa nu fie familiarizat cu amanuntele, sa fie lipsit de cunoasterea superioara. Sau,
invatatorul poate fi neobosit, posesor al cunoasterii superioare, dorind sa dea si
sa predice aceasta perfectiune a intelepciunii, dar elevul sa fie pornit spre o alta
regiune, sau sa nu fie familiarizat cu punctele principale sau cu amanuntele, sa
fie lipsit de cunoasterea superioara. Mai mult, invatatorul poate fi o persoana
care pune pret pe lucrurile lumesti, pe castig, prestigiu si robe, pe cand elevul sa
fie un om cu putine dorinte, usor de multumit, si foarte detasat. Sau [n.t.
invatatorul] poate fi o persoana care nu doreste sa ofere nimic de valoare. Si
aceasta ar cauza neintelegere, atunci cand s-ar pune problema antrenamentului
in intelepciunea perfecta, sau problema copierii sale.

Pe de alta parte, elevul poate fi plin de credinta, deschis, dornic sa auda
aceasta perfectiune a intelepciunii si sa-i inteleaga sensul, si generos, dar
invatatorul sa nu aiba credinta, sa fie prea usor satisfacut, si sa nu doreasca sa
predea. Sau, elevul poate fi plin de credinta si dornic sa auda si sa inteleaga
sensul, dar invatatorul, pentru ca unele obstacole ii ingreuneaza accesul la
Dharma, sa nu aiba aceste Sutre la dispozitie, si sa nu le poata aprofunda;
bineinteles, un elev ar rupe legatura cu un invatator care nu le-a obtinut. Sau,
din nou, un invatator poate dori sa predea, pe cand elevul sa nu fie dornic sa
auda. Mai departe, se poate intampla ca elevul sa nu vrea sa asculte, pentru ca
este ingreunat de lene, sau ingreunat de oboseala corpului, insa invatatorul sa
fie dornic sa predea; invers, desi elevul va vrea sa asculte, invatatorul nu va dori
sa predea, pentru ca este ingreunat de lene, sau de oboseala fizica. Aceste
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neintelegeri vor ingreuna scrierea, predicarea si studiul [n.t. perfectiunii
intelepciunii].

5. Directionarea gresita

[Divinul:] Mai mult, atunci cand oamenii scriu sau predau perfectiunea
intelepciunii, sau se antreneaza in ea, cineva va veni si va vorbi cu dispret si cu
desconsiderare despre viata in iaduri, in lumea animala sau printre Preta si
Asura, spunand: ,atat de suferinde sunt aceste forme de viata, atat de bolnave
sunt lucrurile conditionate; pune capat acestei suferinte si lasa acele fiinte in voia
sortii lor.” Aceasta este tot o lucrare a lui Mara. Sau, cineva poate veni si lauda
viata printre zei: , Atat de fericiti sunt zeii, atat de fericita este viata in paradisuri.
Trebuie deci sa va ingrijiti dorintele pentru obiectele simturilor, in lumea
dorintelor senzuale, sa intrati in binecunoscutele meditatii din lumea formei, si
sa intrati Tn binecunoscutele realizari ale lumii fara forma.” Totusi, vazute cu
intelepciune, toate acestea nu sunt nimic altceva decat renasterea in suferinta.
Pentru ca Divinul a spus:

,Nu laud niciun fel de renastere in [n.t. ciclul] devenirii, pentru ca nu dureaza
mai mult decat un pocnet din degete. Pentru ca tot ceea ce este conditionat este
nepermanent. Orice lucru care poate cauza frica este boala, suferinta. Tot ceea
ce exista in intreita lume este gol, vid. Toate dharmele sunt lipsite de un sine.
Atunci cand inteleptii au inteles ca tot ceea ce este complet lipsit de eternitate
este nepermanent, bolnav, suferind, condamnat la anihilare, ei trebuie sa obtina
chiar aici fructele vietii sfinte, de la fructul Celui-Care-A-Intrat-in-Curent si pané
la cel al unui Arhat. Sa fie atenti sa nu se mai intdlneasca vreodata cu acele
realizari care sunt de fapt esecuri, si care sunt pline de suferinte.”

Totusi, pentru unii Bodhisattva, aceasta va fi o sursa de neliniste [pentru ca
vor fi impiedicati in a cauta iluminarea suprema de dorinta de a renaste printre
zei]. Tot Mara le-o face si pe aceasta.

6. Alte neintelegeri intre invatator si elev

[Divinul:] Mai mult, Tnvatatorul poate fi un calugar care este inclinat spre
singuratate, in timp ce elevii prefera o viata in societate. El le va spune ca le va
da aceasta perfectiune a intelepciunii celor care vin unde se afla el, dar nu si celor
care nu vin. Tn dorinta si zelul lor pentru Dharma pe care o pretuiesc, ei vor merge
unde se afla invatatorul, dar totusi el nu le va da nicio ocazie de a invata ceva. El
este un om dornic de maruntisuri lumesti, insa ei nu vor sa-i dea nimic din ceea
ce pretuieste el [n.t. si de aceea nu le va preda]. Oriunde va merge, invatatorul
va duce lipsa de mancare, va fi inconjurat de probleme si viata ii va fi in pericol.
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lar elevii sai vor auzi de la altii ca in acel loc se gaseste putina mancare, ca este
plin de probleme si de pericole pentru viata. Si acel invatator le va spune acelor
fii de familie nobild: ,Tn acest loc nu se prea gdseste mancare. Bineinteles, fii de
familie nobila, puteti veni aici daca doriti. Dar ma tem ca veti regreta ca ati venit.”
Aceasta este o metoda subtild, prin care el ii va respinge. Dezgustati, ei vor
interpreta aceste afirmatii ca semne de refuz, si nu ca semne ale dorintei de a
da. Convinsi ca el nu vrea sa dea, ei nu vor merge acolo unde se afla.

Mai mult, nvatatorul poate sa fie plecat intr-un loc unde sunt pericole din
cauza parazitilor, a animalelor de prada, a spiritelor. Si, de acolo, se va muta intr-
un loc salbatic, plin cu animale de prada, serpi si hoti, lovit de seceta si de
foamete. El va spune acelor viitori elevi: ,Sunteti constienti, banuiesc, ca exista
multe primejdii in acest loc spre care ne-am pornit, de la paraziti si pasari de
prada pana la spirite mancatoare de carne, ca este ticsit de serpi si de talhari, ca
nu are nici mancare si nici apa. Asadar, va trebui sa puteti indura foarte multa
suferinta.” Tn acest fel, el i va respinge printr-un procedeu subtil. Dezgustati, ei
nu vor merge la el, ci se vor intoarce. Sau, in sfarsit, invatatorul poate fi unul
dintre calugarii care pun pret pe relatiile cu familiile prietenoase care ii hranesc.
Tot timpul merge sali vada, el este foarte ocupat in acest fel, siii refuza pe acesti
viitori elevi, deoarece ,,in primul rand, trebuie sa merg sa vad pe cineva”. Si
aceasta va fi o sursa de neintelegere, atunci cand este scrisa si studiata aceasta
perfectiune a intelepciunii. Aceasta este tot lucrarea lui Mara.

Tn asemenea moduri, Mara se va stradui sa-i impiedice pe oameni s3 invete,
sa studieze, sa predea si sa scrie aceasta perfectiune a intelepciunii. Asadar,
Subhuti, toti factorii care se opun conlucrarii dintre invatator si elev trebuie sa
fie recunoscuti ca fiind faptele lui Mara, si trebuie evitati.

7. Mara descurajeaza de la a urma intelepciunea perfecta

Subhauti: Care atunci, O, Divinule, este motivul pentru care Mara face eforturi
imense si se straduieste sa impiedice, prin diverse metode, ca oamenii sa invete
si sa studieze aceasta perfectiune a intelepciunii?

Divinul: Tntelepciunea perfectd este sursa atotcunoasterii Buddhasilor,
Tmplinitilor. Si aceea, la randul ei, este sursa religiei Tathagatasilor, care conduce
nemdsurate si incalculabile fiinte la a-si abandona mizeriile [n.t. mintii]. Ths3
Mara nu poate sa intre la cei care si-au abandonat murdariile, si asta il face foarte
trist si abatut, si sageata durerii il supara. Tn consecintd, atunci cand aceast3
perfectiune a intelepciunii este scrisa si studiata, el face, in marea sa mahnire,
un efort imens, si se straduieste sa impiedice studiul acestei perfectiuni a
intelepciunii, prin diverse metode. Mai mult, Mara cel Malefic va veni deghizat
si ca un Sramana, si va cauza neintelegeri. Pentru a descuraja fiii si fiicele de

146



familie nobila care au pornit abia de curand pe Cale, el le va spune: ,Cea pe care
domniile voastre o asculta, nu este mareata perfectiune a intelepciunii, ci
aceasta este perfectiunea intelepciunii, asa cum a fost transmisa in Sutrele mele,
asa cum este descrisa in Sutrele mele.” El va semana astfel indoiala in mintile
Bodhisattvasilor care au pornit numai de curand pe Cale, a caror inteligenta este
redusa, care sunt lenesi, limitati si orbi, si a caror iluminare viitoare nu a fost inca
prezisa. Sub influenta indoielii, ei nu vor invata, studia sau scrie aceasta
perfectiune a intelepciunii. Si aceasta este facuta tot de Mara.

Mai mult, Mara poate veni deghizat ca un Buddha, inconjurat de calugari
facuti sa apara prin magie, si va spune ca un Bodhisattva care inainteaza in
dharmele profunde este cineva care realizeaza realitatea-limita, care devine un
Discipol si nu un Bodhisattva, ca acest Bodhisattva [n.t. caruia i se adreseaza].
Aceasta este tot una dintre faptele lui Mara. Subhuti, atunci cand aceasta
perfectiune a intelepciunii este scrisa si studiata, Mara cel Malefic savarseste
aceste fapte pe care le-am enumerat, si multe altele. Toate trebuie recunoscute
de catre un Bodhisattva si evitate, nu cultivate. Bodhisattva trebuie sa le
raspunda cu vigoare, atentie si autocontrol.

8. Antagonism intre Buddha si Mara

Subhuti: Asa este, O, Divinule. Orice lucru pretios provoaca multa dusmanie.
Pentru ca este atat de minunat, suprem, atat de greu de obtinut si de o imensa
valoare. Ca o regula, trebuie sa ne asteptam sa rasara multe obstacole fata de
aceasta perfectiune a intelepciunii. Atunci cand, coplesit de aceste obstacole,
cineva devine lenes, trebuie sa stim ca cei care hotarasc sa nu invete, sa nu
studieze si sa nu scrie aceasta perfectiune a intelepciunii, sunt persoane sub
influenta lui Mara, care au pornit abia de curand pe Cale, ca inteligenta lor este
redusa, lenta, limitata si gresit directionata, si ca mintea lor refuza sa functioneze
in aceste dharme foarte sublime.

Divinul: Asa este, Subhuti. Si desi este adevarat ca aceste fapte ale lui Mara
sunt sortite sa apara, totusi foarte multe forte care se impotrivesc piedicilor lui
Mara se vor ridica la randul lor. Cei care hotarasc sa invete, sa studieze si sa scrie
aceasta perfectiune a intelepciunii, au fost influentati de puterea si de maretia
lui Buddha, de puterea lui sustinatoare, de gratia sa. Pentru ca, in timp ce Mara
cel Malefic va face mari eforturi pentru a pune piedici, Tathagatasii vor trimite la
randul lor ajutor.
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Capitolul XIl — Aratand lumea

1. Intelepciunea perfectd, mama Buddhasilor

Divinul: Este ca si cu o mama care are multi copii — cinci, sau zece, sau
douazeci, sau treizeci, sau patruzeci, sau cincizeci, sau o suta, sau o mie. Daca ea
s-ar imbolnavi, toti s-ar stradui sa-si iImpiedice mama sa moara, sa o tina in viata
cat mai mult cu putinta, sa tina orice neplacere departe de corpul ei. Pentru ca
ei sunt constienti ca ii datoreaza existenta, ca ea i-a adus pe lume cu mari dureri,
ca ea i-a invatat caile lumii. De aceea, ei i-ar purta de grija, i-ar da orice ar putea-
o face fericita, ar proteja-o, ar pretui-o, si ar spera ca ea sa nu aiba dureri —
datorate contactului cu ochii, urechile, nasul, limba, corpul sau mintea, sau
datorate vanturilor, bilei, flegmei sau unui dezechilibru al umorilor, pricinuite de
insecte piscatoare, tantari sau de animale taratoare, de oameni sau de spirite, ar
avea grija sa nu cada nimic peste ea, sau sa o rupa in bucati, si sa nu sufere vreun
accident dezastruos. Astfel isi vor onora acei copii mama, prin a-i oferi orice o
poate face fericita, o vor pretui si o vor proteja, pentru ca sunt constienti ca ea
este mama si nascatoarea lor, ca ea i-a adus pe lume cu mari suferinte, ca ea i-a
invatat caile lumii.

Exact in acelasi fel, Tathagatasii isi amintesc de aceasta perfectiune a
intelepciunii si, prin maretia, puterea sustinatoare si gratia lor, oamenii o scriu,
o invata, o studiaza, o raspandesc si o repeta. Si Tathagatasii care salasluiesc
chiar acum in alte sisteme de lumi — pentru binele si fericirea celor multi, din
compasiune pentru cei multi, pentru binele si fericirea unui numar imens de
fiinte, din mila fata de zei, oameni si fata de toate fiintele —pastreaza in minte
aceasta perfectiune a intelepciunii si manifesta zel, pentru ca aceasta
perfectiune a intelepciunii sa dureze mult, ca sa nu fie distrusa, pentru ca Mara
si hoardele sale sa nu poata impiedica predarea, scrierea si practicarea acestei
perfectiuni a intelepciunii. Atat de draga le este Tathagatasilor aceasta
perfectiune a intelepciunii, atat de mult o pretuiesc si o protejeaza. Pentru ca ea
este mama si nascatoarea lor, ea le-a aratat atotcunoasterea, ea i-a invatat caile
lumii. Din ea au iesit Tathagatasii. Ea a generat si le-a aratat acea cunoastere a
atotcunoasterii, ea le-a aratat ceea ce este lumea cu adevarat. Atotcunoasterea
Tathagatasilor a izvorat din ea. Toti Tathagatasii, trecuti, viitori si prezenti si
castigd Trezirea deplind tocmai multumita acestei perfectiuni a intelepciunii. Tn
acest sens genereaza perfectiunea intelepciunii Tathagatasii, si ii instruieste in
aceasta lume.
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2. Cum cunoaste Tathagata lumea

Subhuti: Cum instruieste intelepciunea perfecta Tathagatasii in aceasta lume,
si ce este ceea ce Tathagatasii numesc ,,lume”?

Divinul: Cele cinci agregate (skandha) au fost declarate de catre Tathagata
drept ,lume” (loka). Care cinci? Forma, senzatii, perceptii, formatiuni mentale si
constiinta.

Subhdati: Cum au fost dezvaluite sau aratate Tathagatasilor cele cinci skandha,
de catre perfectiunea intelepciunii, sau ce a fost dezvaluit si aratat de catre ea?

Divinul: Tntelepciunea perfectd a Tathagatasilor a indicat cele cinci agregate
ca fiind ,,lumea” (loka), pentru ca ele nu se descompun, si nici nu dispar (lujyante,
pralujyante). Intrucat cele cinci agregate au vacuitatea ca existentd proprie si,
fiind lipsita de existenta proprie, vacuitatea nu poate sa se descompuna sau sa
dispara. Tn acest sens ii instruieste perfectiunea intelepciunii pe Tathagatasi in
aceasta lume. lar asa cum Vacuitatea (Lipsa Esentei) nu se naruieste si nici nu
dispare, la fel nici Lipsa Semnelor, Lipsa Dorintelor, Necauzatul, Neprodusul,
Non-existenta si Taramul Dharmei [n.t. nu se descompun si nici nu dispar].

3. Cum cunoaste Tathagata gdndurile fiintelor

[Divinul:] Mai mult, Subhiti, multumita acestei perfectiuni a intelepciunii,
Tathagata cunoaste in mod intelept nemasurabilele si incalculabilele fiinte drept
ceea ce sunt cu adevarat, prin absenta in fiinte a existentei inerente. Tathagata
cunoaste in mod intelept si gandurile si faptele nemasurabilelor si
incalculabilelor fiinte, din moment ce fiintele nu au existenta reala [ca
individualitati separate]. Tn plus, multumita perfectiunii intelepciunii, Tathagata
cunoaste in mod intelept, asa cum sunt cu adevarat, gandurile concentrate ale
nenumaratelor fiinte ca ,,ganduri concentrate”. Si cum le cunoaste Tathagata? El
vede cu intelepciune concentrarea ca fiind echivalenta cu extinctia, si ca acea
extinctie este de fapt non-extinctie. Mai departe, Tathagata cunoaste in mod
intelept gandurile distrase ale fiintelor, drept ceea ce sunt. Pentru ca el cunoaste
in mod intelept ca gandurile sunt distrase [de obiectele lumii exterioare, pentru
ca nu se acorda atentie] taramului Dharmei. Pe de alta parte, el stie ca acele
ganduri, asa cum sunt ele in realitatea cea mai profunda, sunt lipsite de semne,
nu devin extincte [din moment in moment], ca a lor continuitate nu este
intrerupta, si ca ele nu suntintr-adevar distrase [pentru ca ele nu pot, in realitate,
sa fie directionate catre obiecte exterioare].

Tathagata cunoaste mintile infinite si inepuizabile ale fiintelor. Pentru ca
Tathagata, In mareata sa compasiune, a obtinut, prin puterea vointei, o minte
prin care cunoaste in mod intelept, asa cum este in realitate, ca ,,nemasurabila
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non-extinctie a mintilor tuturor fiintelor trebuie inteleasa la fel ca nemasurabila
non-extinctie a spatiului.” Si acea minte a lui Buddha nu este niciodata oprita, nu
a fost niciodata produsa, nu are durata intre producere si oprire, nu ofera niciun
sprijin sau suport, este infinita, din moment ce nu poate fi masurata, si este
inepuizabild, la fel ca Tnsusi taramul Dharmei. Tathagata cunoaste mintile
murdarite ale fiintelor, ca ceea ce sunt in realitate. El stie ca mintile persoanelor
obisnuite nu sunt de fapt murdarite de fortele care pangaresc, ale vederilor
gresite sau distorsionate, care, nefiind nimic altceva decat idei gresite, nu-si
gasesc cu adevarat loc in ele. Tathagata cunoaste gandurile nemurdarite, ca ceea
ce sunt. El stie ca acele minti sunt transparent luminoase in natura lor esentiala,
originara. Tathagata cunoaste gandurile lenese drept ceea ce sunt cu adevarat.
El stie ca acele ganduri sunt in realitate incapabile sa leneveasca in vreun loc de
odihna sau de popas. Tathagata cunoaste gandurile tensionate si active, ca ceea
ce sunt. El stie ca gandurile sunt manifestate pentru a castiga detasarea, si ca ele
nu mai pot fi produse atunci cand nu mai este nimic ce poate fi conceput, inteles
sau apucat. Tathagata cunoaste gandurile cu revarsari, ca ceea ce sunt cu
adevarat. El stie ca acele ganduri sunt lipsite de existenta proprie, ca sunt numai
o falsa reprezentare a ceea ce nu exista. Tathagata cunoaste gandurile fara
revarsari, ca ceea ce sunt cu adevarat. El stie ca aceste ganduri duc la non-
existenta [revarsarilor], si ca nu exista nimic spre care sa poata fi directionate.
Tathagata cunoaste gandurile lacome, drept ceea ce sunt cu adevarat. El stie ca
o minte lacoma nu este o minte asa cum este ea cu adevarat, si ca o minte, asa
cum este cu adevarat, nu este o minte lacoma. Tathagata cunoaste mintile
eliberate de lacomie, ca ceea ce sunt cu adevarat. El stie ca o minte din care
lacomia pleaca, nu mai este o minte lacoma, si ca realitatea adevarata a unei
minti care abandoneaza lacomia, nu este o minte lacoma, pentru ca este
detasata de lacomie.

Si asa cum Tathagata cunoaste in mod intelept mintile care sunt lacome si
cele care sunt eliberate de lacomie, tot in acelasi mod el cunoaste mintile care
sunt cu urad si fara ura, cu iluzie si fara iluzie. Tathagata cunoaste de asemenea
gandurile limitate ale fiintelor, ca ceea ce sunt cu adevarat. El stie ca acele
ganduri nu sunt unite cu lumea aparentei, si ca nici nu sunt incluse in lumea
aparentei. Tathagata cunoaste gandurile ample sau abundente, ca ceea ce sunt
cu adevarat. El stie ca acele ganduri nici nu scad si nici nu cresc, ca acele ganduri
nu pleaca, pentru ca este cu neputinta sa faca asta, [in esent3, fiind identice cu
taramul Dharmei, si neavand nicaieri unde sa plece, in afara sau in alta parte].
Tathagata cunoaste gandurile care nu au ajuns marete, drept ceea ce sunt cu
adevarat. El stie ca acele ganduri nu au venit, ca nu pleaca, si ca realitatea lor nu
este nici inclusa in prezent. Tathagata cunoaste gandurile care au devenit
marete, ca ceea ce sunt cu adevarat. El stie ca acele ganduri sunt identice in
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Identitatea finala, cea mai profunda, si in plus ca ele sunt identice in existenta
lor proprie [adica sunt numai o simpla iluzie].

Tathagata cunoaste gandurile care au devenit nelimitate, drept ceea ce sunt
cu adevarat. El stie ca acele gadnduri au devenit nelimitate pentru ca au incetat
sa se mai sprijine pe ceva. Tathagata cunoaste gandurile care au caracteristici
perceptibile, ca ceea ce sunt cu adevarat. El stie ca toate acele ganduri se uita la
acelasi lucru si ca, in existenta lor proprie, toate sunt ganduri. Tathagata
cunoaste gandurile fara caracteristici perceptibile, drept ceea ce sunt cu
adevarat. El stie ca gandul, din moment ce este el insusi lipsit de semne si izolat
de obiectul sau, este imperceptibil, si nu intra in raza de actiune a celor trei, sau
chiar a celor cinci tipuri de vedere.

Tathagata cunoaste gandurile care reactioneaza, drept ceea ce sunt cu
adevarat. El stie ca acele ganduri reprezinta (sau indica) ceea ce nu exista cu
adevarat, ca ele sunt goale, ca sunt lipsite de un sprijin obiectiv. Tathagata
cunoaste gandurile non-reactive, ca ceea ce sunt cu adevarat. El stie ca acele
ganduri sunt non-duale, si ca, in mod esential ireale, ele numai par ca ajung la o
oarecare realitate. Tathagata cunoaste gandurile inferioare, ca ceea ce sunt cu
adevarat. El stie ca, in realitatea adevarata a gandurilor inferioare, nu exista
imaginatie ingamfata. Tathagata cunoaste gandurile supreme, ca ceea ce sunt cu
adevarat. El stie ca acele ganduri sunt neimpiedicate, pentru ca nici macar cel
mai marunt gand nu a fost vreodata perceput.

Tathagata cunoaste gandurile neconcentrate, ca ceea ce sunt cu adevarat. El
stie ca acele ganduri sunt la fel, prin faptul ca ele percep diferente, [ca sunt
directionate catre o reprezentare gresita a unei lumi cu lucruri separate, sunt
distrase, si] ca nu ajung la o sinteza; in acest sens sunt ele neconcentrate.
Tathagata cunoaste gandurile concentrate, ca ceea ce sunt in realitate. El stie ca
acele ganduri sunt la fel in taramul identic-cu-sine al Dharmei si ca, anuland toate
distragerile, ele ajung la sinteza, si ca in acest sens ele sunt ganduri concentrate,
la fel ca spatiul. Tathagata cunoaste gandurile neeliberate, ca ceea ce sunt cu
adevarat. El stie ca acele ganduri sunt, in existenta lor proprie, eliberate inca de
pe acum, pentru ca au non-existenta ca existenta proprie. Tathagata cunoaste
gandurile eliberate, drept ceea ce sunt cu adevarat. Tathagata nu a conceput si
nu a perceput vreun gand ca fiind trecut, viitor sau prezent, pentru ca gandul nu
exista cu adevarat. Tathagata cunoaste gandurile imperceptibile, ca ceea ce sunt
cu adevarat. El stie ca, in ceea ce priveste acel gand, pentru ca nu exista cu
adevarat, nu poate fi perceput; ca, deoarece nu are realitate, nu poate fi distins;
ca, deoarece nu reuseste sa se incadreze in realitatea perfecta, nu poate fi gasit
nici cu ochiul intelepciunii, nici cu ochiul divin, si cu atat mai putin cu ochiul
material, pentru ca nu ajunge in raza de actiune a niciunuia dintre ele.
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Mai mult, Tathagata cunoaste in mod intelept, ca ceea ce sunt cu adevarat,
inclinatiile nenumaratelor fiinte de a face afirmatii pozitive sau negative despre
obiecte. El stie ca toate aceste idei rasar in dependenta de forma si de celelalte
agregate (skandha). Cum a discernut el dependenta de agregate a acelor
afirmatii pozitive sau negative? Daca luam asemenea afirmatii ca ,Tathagata
continua sa existe dupa plecare”, ,Tathagata nu continua sa existe dupa
plecare”, ,Tathagata continua si nu continua sa existe dupa plecare”, ,Tathagata
nu continua si nici nu non-continua sa existe dupa plecare” — aceste afirmatii se
refera exclusiv la agregate, [si nu au nicio baza in realitatea adevarata a lui
Tathagata]. Acelasi lucru este valabil pentru afirmatii similare, ca atunci cand
cineva spune: ,Sinele si lumea sunt eterne — acesta este adevarul, orice altceva
este iluzie.” La fel si daca cineva sustine ca sinele si lumea sunt non-eterne, sau
atat eterne cat si non-eterne, sau nici eterne si nici non-eterne. Sau, similar, daca
cineva sustine ca sinele si lumea sunt finite, sau infinite, sau atat finite cat si
infinite, sau nici finite si nici infinite. Sau, in sfarsit, daca cineva spune ,ceea ce
este sufletul, este si corpul”, sau ,sufletul e una, si corpul e alta”, toate aceste
afirmatii se refera numai la skandha, la agregate.

Multumita perfectiunii intelepciunii, Tathagata cunoaste aceste afirmatii
pozitive si negative, ca ceea ce sunt cu adevarat. Tathagata cunoaste ca
agregatele sunt identice cu Aseitatea. Multumita intelepciunii perfecte, El
cunoaste acele afirmatii pozitive si negative, ca ceea ce sunt cu adevdrat. In acest
fel face Tathagata cunoscuta Aseitatea, prin Aseitatea lui Tathagata, prin
Aseitatea agregatelor, prin Aseitatea afirmatiilor pozitive si negative. Si chiar
acea Aseitate a agregatelor este si Aseitatea lumii. Caci a fost spus de catre
Tathagata ca ,cele cinci agregate sunt socotite drept «lume»“.

Asadar, Subhuti, cea care este Aseitatea agregatelor, aceea este Aseitatea
lumii; cea care este Aseitatea lumii, aceea este Aseitatea tuturor dharmelor; cea
care este Aseitatea tuturor dharmelor, aceea este Aseitatea fructului Celui-Care-
A-Intrat-In-Curent, si tot asa, pand la: cea care este Aseitatea stadiului de
Pratyekabuddha, aceea este Aseitatea lui Tathagata. in consecint3, toats aceasts
Aseitate — Aseitatea lui Tathagata, a agregatelor, a tuturor dharmelor, a tuturor
sfintilor Discipoli si Pratyekabuddhasi — este numai o singura Aseitate, lipsita de
orice urma de varietate a pozitivitatii sau negativitatii, fiind una, non-diferita,
care nu poate sa dispara, neinfluentata, non-duald, fara vreo cauza pentru
dualitate. Aceasta este Aseitatea pe care a cunoscut-o complet Tathagata,
multumita perfectiunii intelepciunii.

Astfel 1l instruieste perfectiunea intelepciunii pe Tathagata, despre aceasta
lume. Tn acest mod dezviluie Tathagata, acestei lumi orbite, lumea asa cum este
n realitate. Si Tn acest fel are loc o vedere a acestei lumi. Tn acest sens
perfectiunea intelepciunii este mama Tathagatasilor, cea care i-a generat. In
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acest fel, Tathagata, dupa ce s-a luminat cu privire la Aseitate, cunoaste
Aseitatea lumii, non-falsitatea sa, neschimbata sa Aseitate. Si, in consecinta, pur
si simplu pentru ca s-a luminat (sau l[amurit) in privinta Aseitatii (tathata), este
Tathagata numit , Tathagata”.

Subhdati: Profunda, O, Divinule, este Aseitatea. Trezirea Buddhasilor,
Divinilor, este produsa si revelata prin ea. Cine altcineva ar putea crede ferm in
ea, cu exceptia unui Bodhisattva ireversibil, sau a unui Arhat ale carui intentii
sunt implinite, sau a unei persoane care a obtinut vederile corecte? Asadar, dupa
ce s-a iluminat in ceea ce le priveste, aceste locuri extrem de profunde au fost
descrise de catre Tathagata.

Divinul: Asa este, Subhuti. Pentru ca aceasta Aseitate, pe care Tathagata a
cunoscut-o complet, este inepuizabila, si el a descris-o ca inepuizabila dupa ce a
cunoscut-o complet.

4. Semnele profunde, si cum sunt ele fixate

Atunci, condusi de Sakra, Conducatorul Zeilor, zeii din tdramul dorintelor
dupa obiectele simturilor, si zeii din taramul formei, si douazeci de mii de zei din
taramul lui Brahma, au venit unde se afla Divinul, i-au salutat picioarele [n.t.
asezandu-si fruntea pe ele], s-au asezat la o parte si au spus: Dharme profunde
sunt revelate, O, Divinule. Cum, Realizatule, sunt fixate semnele pe ele?

Divinul: Semnele sunt fixate pe faptul ca dharmele sunt goale [n.t. sau lipsite
de esenta], lipsite de semne, lipsite de dorinte, ca nu sunt imbinate, unite sau
alcatuite, nici produse, nici oprite, nici murdarite si nici purificate, ca ele sunt
non-existenta, Nirvana, taramul Dharmei si Aseitate. Pentru ca acele semne nu
sunt sprijinite de nimic. Ele sunt ca spatiul. Acele semne nu sunt fixate de catre
Tathagata, ele nu pot fi socotite printre agregate (skandha), ele nu sunt
dependente de agregate, ele nu sunt fixate de catre zei, Naga-si sau oameni, si
ele nu pot fi date jos de lumea cu zeii, oamenii si demonii sai. Caci pana si aceasta
lume, cu zeii, oamenii si demonii sai are tocmai acel semn. Nicio mana nu a fixat
acele semne. Ar fi oare corect sa spunem ca spatiul este fixat de ceva?

Zeii: Nu, Divinule, pentru ca este neconditionat.

Divinul: Asa este, O, zeilor. Indiferent daca Tathagatasii apar sau nu, acele
semne ies in evidenta ca fiind astfel. Dupa ce a cunoscut-o complet, Tathagata
le-a descris realitatea in acord cu ceea ce iese in evidenta ca fiind asa. De aceea
Tathagata este numit un ,Tathagata”.

Subhdati: Profunde, O, Divinule, sunt aceste semne pe care Tathagata le-a
cunoscut n intregime. Tnsd aceastd perfectiune a intelepciunii este cunoasterea
neatasata a Tathagatasilor. Perfectiunea Iintelepciunii este domeniul
Tathagatasilor, ca un camp de cunoastere neatasata.
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5. Lumea ardtata ca fiind vida

Divinul: Asa este, Subhati. Tn acest fel instruieste perfectiunea intelepciunii
Tathagatasii in aceastd lume. Tn masura in care Tathagatasii sil3sluiesc in
dependenta profunda de aceasta Dharma, adica de perfectiunea intelepciunii, in
aceeasi masura acele dharme, care ies in evidenta pentru totdeauna, sunt
cunoscute complet de catre Tathagatasi, prin neadoptarea niciunei pozitii
nicdieri. In acest fel, ei sal3sluiesc in dependentd apropiata si profunda doar de
insasi Dharma. Ei trateaza Dharma cu respect, o venereaza si o adora, pentru ca
ei stiu ca aceasta natura esentiala a dharmelor este chiar perfectiunea
intelepciunii. Caci atotcunoasterea Tathagatasilor a fost produsa de aceasta
perfectiune a intelepciunii si, pentru asta, Tathagatasii ii sunt recunoscatori.
Tathagata poate fi numit pe buna dreptate ,,recunoscator” (kritajna kritavedin).
Din recunostinta, Tathagata favorizeaza si pretuieste Vehiculul pe care a ajuns,
si Calea prin care el a dobandit Trezirea deplina. Aceasta trebuie cunoscuta drept
recunostinta lui Tathdgata. In plus, Tathagata a cunoscut complet toate
dharmele ca fiind neproduse (akrita), ca nici facute si nici non-facute, ca
nealcatuite si ca neimpreunate. Si aceasta trebuie cunoscuta drept recunostinta
lui Tathagata. Multumita perfectiunii intelepciunii, cunoasterea lui Tathagata a
actionat astfel in toate dharmele. Acesta este un alt aspect al faptului ca
intelepciunea perfecta ii instruieste pe Tathagatasi in aceasta lume.

Subhdati: Dar cum poate perfectiunea intelepciunii sa-l instruiasca pe
Tathagata in aceasta lume, daca toate dharmele sunt imposibil de cunoscut, si
imposibil de perceput?

Divinul: Este bine, Subhuti, ca te-ai hotadrat sa-l intrebi pe Tathagata despre
acest subiect. Toate dharmele sunt intr-adevar imposibil de cunoscut si de
perceput, pentru cd ele sunt goale, vide, si nu se sprijind pe nimic. In acest fel au
fost cunoscute complet de catre Tathagatasi toate acele dharme, multumita
intelepciunii perfecte. Din inca un motiv perfectiunea intelepciunii poate fi
privita ca instructoarea Tathagatasilor in aceasta lume, sianume pentru ca niciun
agregat nu a fost vazut.

Subhuti: Cum poate exista sau avea loc o non-vedere a formei, senzatiei,
perceptiei, vointei sau constiintei?

Divinul: Acolo unde apare un act de constiinta care nu are nicio skandha drept
suport obiectiv, acolo are loc non-vederea formei, etc. Tocmai aceasta non-
vedere a agregatelor inseamna a vedea lumea. Acesta este modul in care este
vazutd lumea de citre Tathagata. in acest fel se comporta intelepciunea perfect3
ca o instructoare in lume, pentru Tathagatasi. Si cum dezvaluie intelepciunea
perfecta lumea ca ceea ce este? Ea arata ca lumea este goala, vida, de negandit
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si de neconceput, calma si tacuta. Ea dezvaluie lumea, o indica, o face cunoscuta
drept purificata de sine insasi.
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Capitolul XIll = Inconceptibil

1. Cinci caracteristici ale intelepciunii perfecte

Subhati: Profunda, O, Divinule, este intelepciunea perfecta. Cu siguranta,
aceasta perfectiune a intelepciunii a fost aratatd ca o mareata cautare si
realizare, ca o cautare si realizare imposibil de gandit, incomparabila,
nemasurabild, incalculabild, ca o cautare si realizare care egaleaza inegalabilul.

Divinul: Asa este, Subhuti. Si de ce este o cautare si realizare de neconceput?
Pentru ca starea de Tathagata, starea de Buddha, Existenta-de-la-sine si starea
de atotcunoastere sunt imposibil de conceput. Nu se poate reflecta la acestea,
din moment ce ele nu pot fi obiect al gandului, al vointei, sau al oricaror dharme
ce constituie mintea. Si de ce este o cautare si realizare incomparabila? Pentru
ca nu se poate reflecta la starea de Tathagata, etc. [n.t. aceeasi enumerare ca
mai sus], si nici nu se pot compara. Si de ce este nemasurabila? Pentru ca starea
de Tathagata, etc. sunt nemasurabile. Si de ce este incalculabila? Pentru ca
starea de Tathagata, etc. sunt incalculabile. Si de ce este o cautare si realizare
care egaleaza inegalabilul? Pentru ca nimic nu poate fi egal cu Tathagata, cu Cel
Complet Trezit, cu cel Existent-De-La-Sine, cu Atotcunoasterea, si cu atat mai
putin sa le fie superior.

Subhdati: Aceste cinci caracteristici se aplica starii de Tathagata, etc., sau de
asemenea agregatelor si tuturor dharmelor?

Divinul: Ele se aplica si lor. Atat agregatele, cat si toate dharmele, sunt
inconceptibile. Pentru ca, in ceea ce priveste natura esentiala a formei, senzatiei
etc., nu exista gand, nici vointa, nici vreuna dintre dharmele ce constituie mintea,
si nici vreo comparatie. Din acel motiv sunt inconceptibile si incomparabile atat
agregatele cat si toate dharmele. Ele sunt si nemasurabile, pentru ca nu se poate
concepe o masura pentru forma, senzatie, perceptie, vointa sau constiinta, din
moment ce 0 asemenea masura nu exista, ca o consecinta a infinitudinii tuturor
dharmelor. Ele sunt si incalculabile, pentru ca sunt mai presus de posibilitatea de
a fi numarate. Ele sunt si egale cu inegalabilul, pentru ca toate dharmele sunt
asemenea spatiului. Ce crezi, Subhuti, in ceea ce priveste spatiul, exista vreo
identitate, numarare, masura, comparatie, gand, sau vreo dharma ce constituie
gandul?

Subhauti: Nu, Divinule.

Divinul: Tntr-un mod asemdnator, toate dharmele sunt inconceptibile,
incomparabile, nemasurabile, incalculabile, egale cu inegalabilul. Pentru ca ele
sunt dharme-Tathagata. Dar acele dharme-Tathagata sunt de negandit, pentru
ca toate gandurile au incetat, si sunt incomparabile, pentru ca s-au ridicat
complet deasupra oricarei comparatii. Prin cuvintele ,inconceptibil” si
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»incomparabil” sunt indicate toate obiectele care apartin constiintei. La fel si prin
,hemasurabile”, ,incalculabile”, si ,egale cu inegalabilul”. Pentru ca toate
masurile, calculele si identitatea au Tincetat, dharmele-Tathagata sunt
nemasurabile, incalculabile, egale cu inegalabilul. Ele sunt nemasurabile,
incalculabile si egale cu inegalabilul, pentru ca imposibilitatea de a le masura si
de a le calcula este la fel cu cea de a masura si calcula spatiul. Aceste dharme
sunt incomparabile Tn acelasi sens in care spatiul este incomparabil. Aceste
dharme categoric nu pot fi puse una langa alta, si de aceea nu pot fi comparate.
Aceste dharme sunt inconceptibile, incomparabile, nemasurabile, incalculabile,
egale cu inegalabilul, in acelasi sens in care spatiul are aceste caracteristici.

2. Renasterea spirituala rezultata din aceasta cunoastere

Atunci cand aceasta invatatura despre inconceptibilitate, etc. a fost predata,
mintile a cinci sute de calugari au fost eliberate de revarsari, fara a mai adera la
nimic, si la fel si mintile a doua mii de calugarite. Sase mii de laici si trei mii de
laice au obtinut ochiul Dharmei, pur, detasat, fara pata, imaculat. Douazeci de
mii de Bodhisattva au obtinut acceptarea rabdatoare a faptului ca dharmele nu
sunt produse niciodata [n.t., ca ele nu apar]. lar Divinul a prezis ca ei vor atinge
Trezirea chiar in aceasta Bhadrakalpa. lar in ceea ce priveste laicii al caror ochi-
Dharma a fost purificat, ei au fost de asemenea prezisi de catre Divin, si vor fi de
asemenea eliberati de revarsari, fara a mai adera la nimic.

3. Nimic de apucat sau de conceput

Subhdati: Profunda, O, Divinule, este intelepciunea perfecta. Cu siguranta, ea
a fost aratata ca o mareata cautare si realizare.

Divinul: Asa este, Subhuti. Pentru ca atotcunoasterea i-a fost incredintata, si
la fel si nivelul unui Pratyekabuddha, si nivelul tuturor Discipolilor. Un rege
inscaunat, un Ksatriya, care se simte puternic si sigur in regatul sau, fii
incredinteaza ministrului toate treburile legate de activitatea sa de rege, si
capitala, si regatul, iar el insusi are putine griji, si povara sa este usoara. Tot la
fel, orice dharme ale Buddhasilor, Pratyekabuddhasilor si Discipolilor ar exista,
toate sunt incredintate perfectiunii intelepciunii. Perfectiunea intelepciunii este
cea care le face sa functioneze. In acest fel a fost aridtatd intelepciunea
perfectiunii, pentru o mareata realizare, pentru ca cineva sa nu adere la forma,
senzatie, perceptie, vointa sau constiinta, si nici sa nu se stabileasca in ele. Si asa
cum este pentru agregate, tot asa este si pentru fructele vietii sfinte, de la fructul
Celui-Care-A-Intrat-in-Curent, si pana la starea de atotcunoastere.

157



Subhiiti: Tn ce fel a fost ardtata intelepciunea perfectd, astfel incat cineva sa
nu adere la starea de atotcunoastere, si nici sa nu se stabileasca in ea?

Divinul: Vezi cumva starea de Arhat ca pe o dharma reala, pe care sa o poti
apuca, sau in care sa te poti stabili?

Subhdati: Nu, Divinule!

Divinul: Asa este, Subhuti. Nici eu, la randul meu, nu vad starea de Tathagata
dreptreala, siin consecinta nu o apuc, si nici nu ma stabilescin ea. Din acel motiv,
si atotcunoasterea este tot o stare in care cineva nici nu adera la ceva, si nici nu
se stabileste in ceva.

Subhuti: Bodhisattvasii care au pornit abia de curand pe Cale, si ale caror
radacini pozitive sunt mici, trebuie sa fie atenti sa nu tremure atunci cand aud
aceasta expunere. Pe de alta parte, daca sunt potriviti pentru a ajunge Buddha,
daca si-au indeplinit indatoririle sub Jina-sii din trecut, si daca au plantat radacini
pozitive pentru mult timp, atunci Bodhisattvasii, auzind aceasta profunda
perfectiune a intelepciunii, vor crede fermin ea.

Divinul: Asa este, Subhuti.

4. Reactia zeilor

Dupa aceea, zeii taramului dorintelor senzuale si cei din taramul formei i-au
spus Divinului: Profunda, O, Victoriosule, este perfectiunea intelepciunii, greu de
vazut, greu de inteles. Bodhisattvasii care cred cu hotarare in aceasta atat de
profunda perfectiune a intelepciunii trebuie ca si-au indeplinit indatoririle sub
multi Jina din trecut, trebuie sa fi plantat radacini pozitive pentru mult timp.
Daca, O, Divinule, toate fiintele din acest mare trichiliocosmos, timp de o er3,
sau pentru cat a mai ramas din era, s-ar afla in stadiul de Adept-prin-credinta si
daca, pe de alta parte, cineva, chiar si pentru o singura zi, ar gasi placere in
acceptarea rabdatoare a acestei profunde perfectiuni a intelepciunii, si ar cauta-
o, ar reflecta la ea, ar cantari-o, ar cerceta-o si ar medita la ea, atunci acesta din
urma ar fi mai bun decat toate acele fiinte [n.t. la un loc].

Divinul: Daca cineva ar asculta, O, zei, aceasta profunda perfectiune a
intelepciunii, ar studia-o, etc., atunci trebuie sa se astepte ca Nirvana sa sa aiba
loc mai repede decat pentru cei care merg in stadiul de Adept-prin-credinta timp
de o era sau pentru restul unei ere.

Zeii: O perfectiune mareata este aceasta perfectiune a intelepciunii!

Dupa aceste cuvinte, ei i-au salutat picioarele Divinului [n.t. asezandu-si cu
respect capul pe ele], I-au inconjurat de trei ori, au hotarat sa plece din prezenta
Tmplinitului, I-au pardsit in chip prietenos, si s-au indepdrtat. Tnainte de a ajunge
prea departe, ei au disparut din vedere, zeii taramului dorintelor simturilor s-au
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indreptat spre lumea dorintelor senzuale, iar zeii taramului formei au plecat spre
lumea lui Brahma.
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Capitolul XIV — Analogii

1. Renasteri viitoare si trecute

Subhuti: Daca un Bodhisattva crede numaidecat in aceasta profunda
perfectiune a intelepciunii, chiar daca numai a auzit-o, si nu devine intimidat, nici
indiferent, nici paralizat, uimit sau confuz, nu are indoieli si nu ezita, ci se desfata
in intelepciunea perfecta — unde a decedat el, unde a renascut el?

Divinul: Daca un Bodhisattva reactioneaza intr-un asemenea fel Ia
perfectiunea intelepciunii, daca el se desfata in a o vedea si a o0 asculta, daca o
pastreaza in minte si o dezvolta, daca isi pastreaza mintea fixata asupra ei, fara
a o directiona in alta parte, daca simte nevoia imperioasa de a se ocupa de ea,
de a o pastra in minte, de a o predica, studia si raspandi si daca, odata ce a auzit
de intelepciunea perfecta, el il urmeaza si il urmareste pe cel care recita Dharma
[n.t. si de la care a auzit invatatura despre perfectiunea intelepciunii] si nu se
indeparteaza de el pana cand nu stie aceasta perfectiune a intelepciunii pe de
rost sau pana cand nu a obtinut-o in forma unei carti, asa cum vaca nu-si
abandoneaza vitelul cand e mic, atunci acest Bodhisattva a decedat printre
oameni [n.t. sau zei] si va renaste printre oameni [n.t. sau zei].

Subhdti: Este posibil ca un Bodhisattva care este inzestrat cu aceste calitati
sa fi decedat in alte taramuri-Buddha, inainte de a fi renascut aici?

Divinul: Este complet posibil ca un Bodhisattva care este inzestrat cu aceste
calitati, Tnainte de a fi renascut aici, sa fi decedat in alte taramuri-Buddha, unde
i-a omagiat si intrebat pe Buddhasi, pe Cei Realizati. Sau este posibil ca el sa fi
decedatintre zeii [din] Tusita. Este posibil sa-| fi omagiat pe Bodhisattva Maitreya
si sa-l fi Intrebat mereu despre aceasta perfectiune a intelepciunii.

2. Faptele din trecut ale unui Bodhisattva care esueaza in
intelepciunea perfecta

[Divinul:] Pe de alta parte, daca un Bodhisattva a auzit in trecut aceasta
profunda perfectiune a intelepciunii, insa nu a pus intrebari despre ea, si daca,
mai tarziu, atunci cand renaste printre oameni si aude predandu-se aceasta
profunda perfectiune a intelepciunii, el ezita, este uimit, confuz si intimidat,
atunci putem fi siguri ca si in trecut el a fost cineva care nu a vrut sa puna
intrebari. Sau, un alt Bodhisattva se poate sa fi avut in trecut atitudinea corecta
fata de aceasta profunda perfectiune a intelepciunii, pentru una, doua, trei,
patru sau cinci zile, iar acum are incredere in ea numai pentru o perioada de timp
si dupa aceea este iarasi ezitant si nu mai simte nevoia de a pune intrebari despre
ea. Pentru ca este un adevar ca daca, in trecut, un Bodhisattva nu a pus tot timpul
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intrebari despre aceasta profunda perfectiune a intelepciunii si nu a urmarit-o
mereu, atunci, mai tarziu, va simti uneori nevoia de a auzi aceasta profunda
perfectiune a intelepciunii, Tnsa alteori nu; el isi va pierde iar credinta, va deveni
abatut si inteligenta ii va deveni instabild, asemenea vatei. Putem fi siguri ca un
asemenea Bodhisattva a pornit de curand pe Cale. Ajungand doar de curand la
Cale, el 1si va pierde credinta in ea, increderea senina in ea, chemarea catre ea,
cu alte cuvinte el nu se va mai ocupa de aceasta perfectiune a intelepciunii si nu
o0 va mai urmari. Este de asteptat ca el sa se mute pe unul dintre celelalte doua
niveluri, pe cel de Discipol sau pe cel de Pratyekabuddha.

3. Patru analogii

[Divinul:] Atunci cand o corabie naufragiaza in mijlocul oceanului, oamenii
mor in apa, fara sa mai ajunga la tarm, daca nu gasesc sprijin intr-un bustean,
intr-o scandurd sau intr-un alt corp solid. Tns3 cei ce reusesc si gdseascd un
asemenea sprijin, nu vor muriin apa; neimpiedicati si in siguranta, ei vor traversa
spre celalalt tarm, si se vor ridica in picioare, fara sa fi fost raniti, ei vor ajunge,
teferi si nevitdmati, pe teren solid. Tn acelasi fel, un Bodhisattva care este
inzestrat numai cu putina credinta, cu putina incredere senina, cu putina
afectiune, numai cu putina dorinta de a face si care nu obtine sprijinul
intelepciunii perfecte este sortit sa esueze pe un drum gresit si, fara sa fi obtinut
starea de atotcunoastere, sa ajunga in starea de Discipol sau de Pratyekabuddha.
Cu totul altul este cazul unui Bodhisattva care are credinta in perfectiunea
intelepciunii, care o accepta rabdator, are o inclinatie catre ea, are dorinta de a
face, vigoare, vigilenta, hotarare, intentii serioase, renuntare, onoare, zel sau
elan bucuros, entuziasm, incredere senina, afectiune pentru ea si staruinta in a
incerca sa castige Trezirea deplina si care obtine si sprijinul perfectiunii
intelepciunii; obtinand perfectiunea intelepciunii, el va sta in atotcunoastere.
Daca cineva ar folosi, pentru a cara apa, un vas [n.t. din lut] ars incomplet, vasul
nu ar tine mult, de fapt el s-ar face repede bucati si s-ar imprastia. Fiind ars
incomplet, el isi va gasi repede sfarsitul, pe jos. Tot asa, desi un Bodhisattva ar
putea avea toate calitatile enumerate mai sus, de la credinta si pana la dorinta
staruitoare de a castiga iluminarea, atat timp cat nu este prins de intelepciunea
perfecta si de priceperea in mijloace, el este sortit sa suporte o cadere dura pe o
cale gresita, cu alte cuvinte el va cadea la nivelul unui Discipol sau al unui
Pratyekabuddha. Tnsd, dacd cineva ar cdra apa intr-un vas bine ars, dintr-un rau,
lac, iaz, fantana sau din orice alt loc unde se gaseste apa, atunci acel vas va ajunge
acasa plin cu apa, in siguranta si intreg, tocmai datorita calitatii sale de a fi fost
bine ars. Tot asa, un Bodhisattva care nu numai ca are calitatile enumerate mai
inainte, dar care a si fost prins de intelepciunea perfecta si de priceperea in
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mijloace, nu va cadea pe nici o cale gresita si, neatins si teafar, el va sta in
atotcunoastere.

Un om prost ar lansa la apa o ambarcatiune care nu a fost calafatuita sau
reparata si care a fost mult timp acostata in dana, ar incarca-o peste masura cu
marfa, s-ar urca pe ea si ar porni la drum. Corabia sa este osandita sa cedeze,
inainte sa fi dus marfurile pe celalalt {arm. Cand corabia lui se va rupe in bucati,
acest negustor prost, nepriceput in mijloace, va pierde o avere imensa, o mare
sursa de bogatie. Tot asa, un Bodhisattva care are toate calitatile enumerate mai
sus, dar care are lipsuri in intelepciunea perfecta si in priceperea in mijloace, fara
sa fi castigat comoara atotcunoasterii, este sortit sa naufragieze la jumatatea
drumului, sa suporte o cadere; el si-a pierdut o mare parte din propria avere si a
pierdut si o mare parte din averea altora, pentru ca a pierdut atotcunoasterea,
care este ca o imensa avere si ca 0 mare sursa de bogatie; ca sa nu mai pomenim
prabusirea sa pe un drum gresit, caderea sa pe nivelul unui Discipol sau al unui
Pratyekabuddha. Un negustor inteligent, pe de alta parte, ar construi o corabie
solida, ar lansa-o la apa cu toate pregatirile necesare, ar incarca-o cu marfuri pe
care le-ar distribui Tn mod uniform si, cu vant favorabil, ambarcatiunea sa ar
calatori treptat catre tara de destinatie a calatoriei. Corabia sa nu va ceda in apa,
va ajunge acolo unde trebuie sa ajunga, si negustorul va castiga o mare avere
sub forma nestematelor lumesti. La fel, un Bodhisattva care are credinta si
celelalte calitati enumerate mai sus, care in plus a fost prins de intelepciunea
perfecta si caruia nu-i lipseste priceperea in mijloace, este sigur ca nu va ceda pe
un drum gresit, ca nu va suferi o cadere, ca va sta in iluminarea suprema. Pentru
ca este un adevar acela ca, daca un Bodhisattva are credinta si toate celelalte
calitati enumerate mai inainte, si, in plus, daca aceste dharme ale sale au fost
imbratisate de intelepciunea perfecta si nu sunt lipsite de pricepere in mijloace,
atunci ele nu se vor repezi catre nivelul unui Discipol sau al unui Pratyekabuddha,
ci din contra aceste dharme vor fi indreptate spre atotcunoastere, se vor porni
catre ea si vor duce la dobandirea Trezirii depline. Daca o persoana ar fi foarte
batrana, la o varsta inaintata, slabita, sa zicem la o suta douazeci de ani, si daca
corpul sau s-ar imbolnavi, ar putea ea sa se ridice din pat fara sa fie sustinuta de
altcineva?

Subhauti: Nu, Divinule!

Divinul: Si chiar daca s-ar putea ridica din patul sau, cu siguranta ea nu ar avea
puterea sa mearga un kilometru. Macinata atat de batranete, cat si de boal3, ea
nu ar putea sa se plimbe deloc, chiar daca s-ar putea ridica din pat. La fel, chiar
daca un Bodhisattva are toate calitatile enumerate mai sus, daca nu a fost prins
de intelepciunea perfecta si are lipsuri in ce priveste priceperea in mijloace,
atunci, desi ar putea sa se fi pornit spre iluminarea deplina, el este totusi sortit
sa se prabuseasca pe un drum gresit, el este sortit sa sufere o cadere, cu alte
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cuvinte el va cadea pe nivelul unui Discipol sau al unui Praytekabuddha. Aceasta
este o consecinta inevitabila a faptului ca el nu a fost imbratisat de intelepciunea
perfectd si ca i lipseste priceperea in mijloace. Insd, este posibil ca doi oameni
puternici sa il prinda pe acel om batran si bolnav, sa 1l ridice cu grija si sa ii
promita ca va putea merge oriunde doreste, atat de departe cat doreste, pentru
ca ei il vor ajuta si nu trebuie sa se teama ca va cadea pe drumul ce duce acolo
unde trebuie s& mearga. Tn acelasi fel, un Bodhisattva care are credints,
incredere etc., si care este ajutat de intelepciunea perfecta si este inzestrat cu
pricepere in mijloace sigur nu se va prabusi pe o cale gresita, nu va suferi o
cadere si poate sa atinga aceasta stare, adica Trezirea deplina.
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Capitolul XV — Zeii
1. Sarcina incepdtorului

Subhdti: Cum trebuie sa se antreneze un Bodhisattva care incepe numai
acum sa stea in intelepciunea perfecta?

Divinul: Un asemenea Bodhisattva trebuie sa aiba grija de bunii sai prieteni,
sa-i iubeasca si sa-i onoreze. Prietenii buni sunt aceia care 1l vor instrui si il vor
sfatui in intelepciunea perfecta, si care 1i vor face cunoscut intelesul. Ei il vor
descrie dupa cum urmeaza: ,Vino aici, fiu de familie nobila, straduieste-te in cele
sase perfectiuni. Orice ai obtinut prin a oferi daruri, a-{i pastra moralitatea, a-ti
perfectiona rabdarea, a manifesta vigoarea, a intra in concentrare sau prin
stdpanirea intelepciunii — toate acestea transforma-le in iluminare perfectd. Tns3
nu interpreta gresit si nu-ti imagina Trezirea drept forma sau drept oricare alt
agregat (skandha). Atotcunoasterea este intangibild. Si nu jindui dupa nivelul
unui Discipol sau al unui Pratyekabuddha.” Astfel trebuie sa intre un Bodhisattva
incepator in intelepciunea perfecta, treptat, cu ajutorul prietenilor buni.

2. Cum ajuta un Bodhisattva fiintele

Subhdati: Bodhisattvasii care au pornit spre dobandirea iluminarii complete,
fac ceea ce este foarte greu de facut. Multumita practicii celor sase perfectiuni,
asa cum a fost descrisa mai Tnhainte, ei nu doresc sa obtina eliberarea intr-o
Nirvana personala, numai a lor. Ei cerceteaza atent lumea atat de dureroasa a
fiintelor. Ei vor sa castige Trezirea suprema si totusi nu tremura de frica nasterii-
si-mortii.

Divinul: Asa este. Bodhisattvasii care s-au pornit pentru binele si fericirea
lumii, din mila sau compasiune pentru ea, fac ceea ce este foarte greu de facut.
,Vom deveni adapost pentru lume, un refugiu, un loc de odihna, usurarea finala,
insule, lumini si conducatori ai lumii. Vom dobandi iluminarea deplina si vom
deveni sprijinul lumii” — cu aceste cuvinte ei depun un efort viguros pentru a
castiga o asemenea Trezire deplina.

1. Cum devin addpostul lumii Bodhisattvasii treziti la iluminarea deplina? Ei
ofera protectie impotriva tuturor suferintelor care apartin nasterii-si-mortii, ei
se straduiesc si fac eforturi pentru a scapa lumea de ele.

2. Cum devin ei refugiul lumii? Ei elibereaza de nastere, descompunere,
boala, moarte, intristare, mahnire, tanguire, durere, tristete si disperare acele
fiinte care sunt osandite sa indure aceste conditii.
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3. Cum devin ei locul de odihnd al lumii? Tathagatasii expun si demonstreaza
Dharma fiintelor, pentru ca ele sa poata invata sa nu adere la nimic, sa nu se
ataseze de nimic.

Subhdati: Cum are loc non-aderenta?

Divinul: Non-aderenta la forma, senzatie, perceptie, vointa si constiinta este
aceeasi cu non-legarea de ele, cu non-producerea (sau non-aparitia) si cu non-
oprirea lor. Tn acest fel, Invatdm s& nu aderdm la nimic, ca rezultat al cunoasterii
si vederii ca toate dharmele sunt non-aderente, non-legate.

4. Cum devin ei eliberarea finald a lumii? Starea de dincolo de forma nu este
forma; si totusi, asa cum este Transcendentul, asa este si forma, etc., si asa sunt
si toate dharmele.

Subhuti: Daca forma, etc. si toate dharmele sunt Transcendentul, atunci, cu
siguranta, Bodhisattvasii trebuie sa cunoasca complet toate dharmele. Pentru ca
nu exista discriminare (deosebire) intre ele.

Divinul: Asa este. In acel Transcendent nu existd discriminare. Prin non-
deosebirea (non-discriminarea) lor, toate dharmele devin complet cunoscute
Bodhisattvasilor. Si acest lucru este foarte greu pentru Bodhisattvasi, sa
mediteze la toate dharmele, dar nici sa nu realizeze, nici sa nu se lase intimidati,
si s3 mediteze astfel: ,in acest fel trebuie cunoscute complet toate aceste
dharme; si astfel, treziti la iluminarea deplind, vom demonstra aceste dharme si
le vom dezvalui.”

5. Cum devin ei insulele lumii? ,Insulele” sunt portiuni de uscat delimitate de
apa, in rauri sau in lacurile mari. Exact la fel, si forma, senzatia, perceptia, vointa
si constiinta sunt limitate la inceputul si la sfarsitul lor, si la fel sunt si toate
dharmele. Dar limitarea tuturor dharmelor este aceeasi cu Linistea Calma, cu
Sublimul, cu Nirvana, cu Ceea Ce Existd in Realitate, cu Imaculatul.

6. Cum devin ei luminile lumii? Aici, Bodhisattvasii castiga Trezirea deplina si
apoi iau tot intunericul si bezna non-cunoasterii de la fiintele care sunt invelite
de mult timp in membrana cojii de ou a ignorantei si coplesite de intuneric, si le
lumineaza prin intelepciune.

7. Cum devin ei conducdtorii lumii? Atunci cand au devenit iluminati,
Bodhisattvasii demonstreaza Dharma, pentru a dezvalui absenta producerii si a
opririi (sau disparitiei) in natura esentiala a formei, etc. si in dharmele care
constituie si diferentiaza oamenii obisnuiti, Discipolii, Pratyekabuddhasii,
Bodhisattvasii si Buddhasii, si in toate dharmele in general.

8. Cum devin ei sprijinul lumii? Atunci cand s-au Trezit, Bodhisattvasii
demonstreaza Dharma predand ca forma, etc. sunt situate in spatiul lumii. Toate
dharmele sunt situate in spatiu, ele nu au venit, nu au plecat, sunt exact ca
spatiul. Spatiul nu a venit, nu a plecat, nu este facut, nici ne-facut, si nici rezultat
sau aparut; nu a rasarit, nu dureaza, nu dainuieste; nu este nici produs si nici
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oprit. Acelasi lucru este adevarat si pentru toate dharmele care sunt, dupa
modelul spatiului, nedeosebite. Pentru ca Vacuitatea formei, senzatiei, etc. nici
nu vine si nici nu pleaca, si nici Vacuitatea tuturor dharmelor [n.t. sau a oricarei
dharme, nici nu vine si nici nu pleaca]. Pentru ca toate dharmele sunt situate in
Vacuitate si nu pleaca din acel loc (sau: situatia lor nu se schimba). Ele sunt
situate in Lipsa Semnelor, in Lipsa Dorintelor, in lipsa efectelor, in non-producere
sau non-aparitie, in non-nastere, in absenta pozitivitatii, in vis si In sine, in
nelimitat, in linistea calma, in Nirvana, in Irecuperabil; ele nu au venit, nu au
plecat, situate in imobilitate; ele sunt situate in forma, senzatie, etc. siin Trezirea
deplina a Arhatilor si a Pratyekabuddhasilor.

3. Descrierea intelepciunii perfecte

Subhauti: Cine poate intelege aceasta perfectiune a intelepciunii?

Divinul: Bodhisattvasii care au mers [n.t. pe Cale] sub Tathagatasii din trecut
si care si-au maturizat raddcinile pozitive.

Subhdti: Care este existenta lor proprie?

Divinul: Existenta lor proprie este izolata fata de nevoia de disciplina.

Subhauti: Vor fi acesti Bodhisattva situati astfel incat, dupa ce vor fi cunoscut
complet acest loc de odihna, s 1l arate tuturor fiintelor? in acest sens vor deveni
ei locul de odihna al tuturor fiintelor?

Divinul: Da, Subhati. Tn acest sens va deveni un Bodhisattva locul de odihn3
al nenumarate fiinte, dupa ce a cunoscut Trezirea deplina.

Subhuti: Un Bodhisattva care s-a Tnarmat cu aceasta armura: ,,Voi conduce la
Nirvana nemasurabile si incalculabile fiinte” face ceea ce este foarte greu.

Divinul: Si totusi, armura unui asemenea Bodhisattva nu este legata de forma,
senzatie, perceptie, vointa sau constiinta si nici nu este pusa de dragul formei,
etc. Nu este legata de nivelul unui Discipol, al unui Pratyekabuddha sau al unui
Buddha si nici pusa de dragul lor. Cu siguranta, acea armura a unui Bodhisattva
care este Tnarmat cu mareata armura, nu este legata de nicio dharma [n.t. si nici
de toate la un loc].

Subhuti: Unui Bodhisattva care este inarmat cu mareata armura si care
inainteaza astfel in intelepciunea profunda, cineva nu trebuie sa-i doreasca trei
stari. Care trei? Nivelul unui Discipol, al unui Pratyekabuddha sau al unui Buddha.

Divinul: Din ce motiv spui asta? Este imposibil, bineinteles, nu se poate
intampla ca un asemenea Bodhisattva sa apartina vehiculului Discipolilor sau
celui al Pratyekabuddhasilor. Dar, din moment ce si-a pus armura de dragul
fiintelor, trebuie cu siguranta sa-si doreasca nivelul unui Buddha.

Subhuati: O, Divinule, profunda este intelepciunea perfecta. Nu poate fi
dezvoltata de nimic si de nimeni si nici nu este nimic sau nimeni pentru a fi
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dezvoltat. Pentru ca, in perfectiunea intelepciunii, absolut nimic nu a fost adus
la perfectiune. Dezvoltarea perfectiunii intelepciunii este ca dezvoltarea
spatiului, sau a tuturor dharmelor, sau a non-atasarii, sau a infinitului, sau a non-
aderentei, sau a ceea ce nu este.

Divinul: Asa este. Din motivele spuse de tine, un Bodhisattva care se
adapteaza la intelepciunea perfecta si profunda trebuie privit ca ireversibil, ca
yfara-intoarcere” de la iluminarea deplina. Pentru ca atunci, un Bodhisattva nu
se stabileste Tn aceasta profunda si perfecta intelepciune si nici in declaratiile sau
sfaturile altora; el nu merge pe langa altcineva in care sa-si puna increderea.
Atunci cand aceasta profunda perfectiune a intelepciunii este predata, el nu
devine intimidat sau insensibil si nici nu-si Intoarce spatele la ea; el nu va
tremura, nu va fi inspaimantat sau ingrozit; el nu ezita, nu se indoieste, nu devine
confuz, ci plonjeaza direct in ea, devine concentrat in mod hotarat asupra ei si se
delecteaza cu vederea si cu auzul ei. Trebuie stiut ca el a cercetat deja
perfectiunea intelepciunii, intr-o viata trecuta. Pentru ca acum, cand este
predata aceasta profunda si perfecta intelepciune, el nu tremura, nu este
fnspaimantat si nici ingrozit.

Subhdti: Prin ce mijloace si prin ce metode, percepe in mod constient si
intelege intelepciunea perfecta un Bodhisattva care nu tremura atunci cand este
predata aceasta perfectiune a intelepciunii?

Divinul: Acest Bodhisattva percepe in mod constient si intelege intelepciunea
perfecta printr-o serie [de ganduri] care sunt inclinate catre atotcunoastere.

Subhdati: Cum percepe cineva in mod constient si intelege o asemenea serie
de ganduri?

Divinul: Printr-o serie de ganduri inclinate catre spatiu, ducand catre spatiu.
Aceasta perceptie siintelegere constienta este castigata printr-o serie de ganduri
inclinate catre atotcunoastere. Si de ce? Pentru ca atotcunoasterea este
nemasurabila si nelimitata. Ceea ce este nemasurabil si nelimitat nu este forma,
si nici vreun alt skandha. Aceasta nu este obtinere, sau realizare, sau reunire, sau
ajungere acolo; nici calea, nici fructul sau; nici cunoastere, nici constiinta; nici
nastere, nici distrugere, nici producere, nici moarte sau disparitie, nici oprire, nici
dezvoltare, si nici anihilare. Nu a fost facuta de nimic, nu a venit de nicaieri, nu
pleaca nicaieri si nici nu sta in vreun loc. Dimpotriva, ajunge sa fie caracterizata
drept ,nemasurabild, nelimitata”. Nemasurarea atotcunoasterii este din
nemasurarea spatiului. Dar ceea ce este nemasurare nu se ofera pe sine pentru
a fi cunoscut complet de catre ceva, fie forma, fie alt agregat (skandha), fie
vreuna dintre cele sase perfectiuni. Pentru ca forma este atotcunoastere si la fel
sunt si celelalte agregate (skandha) si cele sase perfectiuni.

Dupd care, Sakra s-a apropiat si a spus: O, Divinule, profundd este
intelepciunea perfecta. Este greu de cercetat, greu de vazut, greu de inteles.
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Mintea unui Tathagata care vede aceasta profunzime a Dharmei si care, asezat
pe terasa iluminarii, tocmai a castigat Trezirea deplina, este inclinat spre non-
actiunea lipsita de griji si nu catre demonstrarea Dharmei.

Divinul: Asa este. Cu siguranta, aceasta dharma, pe care am cunoscut-o
complet, este profunda. Nimic nu a fost, nu va fi si nu este in acest moment
cunoscut complet, si aceasta este profunzimea acestei dharma. Aceasta dharma,
pe care am cunoscut-o complet, este profunda prin profunzimea spatiului, prin
profunzimea sinelui, prin profunzimea non-venirii tuturor dharmelor, si a non-
plecarii lor.

Sakra: Este minunat, O, Divinule, este uimitor, O, Cel-Bine-Plecat! Aceasta
Dharma este demonstrata ca fiind contrara cailor intregii lumi — te invata sa nu
iti insusesti dharmele, insa lumea este obisnuita sa adere la orice.
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Capitolul XVI — Aseitatea (asa-cum-este)

1. Aseitatea [unui] Tathagata

Subhuati: Putem sa fim siguri ca aceasta Dharma este predata ca non-
observare a tuturor dharmelor. Aceasta Dharma nu este obstructionata in niciun
fel, nicaieri. Prin identitatea sa cu spatiul, aceasta Dharma este cu siguranta
insemnata cu non-obstructionarea, din moment ce nu este observata nicio urma
a sa. Nu are echivalent si nici pereche, pentru ca este lipsita de o a doua. Nu are
un adversar, pentru ca se afla dincolo de toate opusurile. Este lipsita de orice
urma, pentru ca nu a fost cauzata sa devina. Este neprodusa, pentru ca nu exista
nicio ocazie pentru renastere. Este fara Cale, pentru ca nicio cale nu este
observata.

Sakra si zeii: Acest Discipol, sfantul Subhati, Inteleptul, este nascut dupa
imaginea Divinului. Pentru ca orice dharma ar demonstra, el incepe intotdeauna
din Vacuitate.

Subhiiti: Pentru c3 nu este ndscut, Subhiti cel intelept este nascut dupa
imaginea lui Tathagata. El este nascut dupa imaginea Aseitatii lui Tathagata. Asa
cum aceasta nici nu a venit si nici nu a plecat, la fel si Aseitatea lui Subhuti nici
nu a venit si nici nu a plecat. incd de la inceputul Tnceputurilor, Subhati cel
intelept a fost ndscut dupa imaginea Aseitatii lui Tathagata. Pentru c3 Aseitatea
lui Tathagata si Aseitatea tuturor dharmelor sunt acelasi lucru si amandoua sunt
Aseitatea Inteleptului Subhati. Tnteleptul Subhiti este ndscut dupd imaginea
acelei Aseitati; prin urmare, el este nascut dupa imaginea lui Tathagata. Dar acea
Aseitate este de asemenea ne-Aseitate (sau lipsa Aseitatii) si dupa imaginea
acelei Aseitati a fost ndscut el. Tn acest sens, acel Intelept Subhati este nascut
dupa imaginea lui Tathagata si asta ca rezultat al ordinii stabilite a Aseitatii lui
Tathagata. Aseitatea Iui SubhUti este invariabila si neschimbatoare,
nediscriminata si nediferentiata, exact ca Aseitatea lui Tathagata. Astfel este
nascut Subhdti Tnteleptul, invariabilul, neschimbatorul, nediscriminatul si
nediferentiatul, prin acea Aseitate, dupa imaginea lui Tathagata. Si la fel cum
Aseitatea lui Tathagata, care este invariabila si nediferentiata, nu este
obstructionata nicaieri, tot asa si Aseitatea tuturor dharmelor este
neschimbatoare si nediferentiata. Pentru ca Aseitatea lui Tathagata si Aseitatea
tuturor dharmelor sunt ambele o singura Aseitate, nu doua, si nici separate. Si
totusi, o Aseitate non-duala nu exista nicaieri, nu este de nicadieri, nu apartine
nicaieri. Datorita faptului ca este o Aseitate care nu apartine nicaieri, ea este
non-duald. Asadar, Tnteleptul Subhiti este ndscut dupd imaginea lui Tathagata,
printr-o Aseitate nefacuta. O Aseitate nefacuta, totusi, nu este in niciun moment
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non-Aseitate [n.t. sau altceva decat Aseitate] si de aceea este non-dual. Tn acest
sens este nascut Venerabilul Subhati dupa imaginea lui Tathagata.

La fel cum Aseitatea lui Tathagata este nediscriminata si nediferentiata, in
fiecare moment si in toate dharmele, la fel este si Aseitatea lui Subhuti. Si din
acel motiv, desi pare ca avem o dualitate atunci cand Subhiti a fost facut sa
apara din Aseitatea lui Tathagata, totusi nimic real nu a fost scos si separat din
acea Aseitate, care ramane neintrerupta, pentru ca nu se poate gasi sau percepe
un agent cu adevarat real care sa o intrerupd, sd o descompund. in acel sens este
nascut Subhti cel Intelept dupd imaginea lui Tathagata. Pentru c3 Aseitatea lui
Tathagata nu este in afara Aseitatii tuturor dharmelor si la fel nici Aseitatea lui
Subhti. Dar ceea ce nu este in afara Aseitatii dharmelor, nu este din ceva care
sa nu fie Aseitate. Aseitatea lui Subhuti este asadar chiar aceeasi cu Aseitatea
tuturor dharmelor. Venerabilul Subhuti a trecut prin experienta acelei Aseitati
prin imitarea in sine a Aseitatii nemodificate, dar in realitate nimeni nu a trecut,
nicdieri, prin procesul de imitare. Tn acest sens este nascut Inteleptul Subhdti
dupa imaginea lui Tathagata.

Asa cum Aseitatea lui Tathagata nu este nici trecuta, nici viitoare si nici
prezenta, asa este si Aseitatea tuturor dharmelor. Subhuti este numit , nascut
dupa imaginea lui Tathagata”, ca nascut dupa imaginea acelei Aseitati. Pentru ca
si prin Aseitatea lui Tathagata, [nu numai a lui insusi], el s-a conformat la
Aseitate. Chiar prin Aseitatea lui Tathagata s-a conformat el Aseitatii trecute si
chiar prin aceasta Aseitate trecuta s-a conformat el Aseitatii lui Tathagata. La fel
si cu cea viitoare si cu cea prezenta. Prin Aseitatea lui Tathagata, el s-a conformat
Aseitatii trecute, viitoare si prezente si, prin Aseitatea trecuta, viitoare si
prezentd, el s-a conformat Aseitdtii lui Tathagata. Tn acest sens Aseitatea lui
Subhti, Aseitatea trecuta, viitoare, prezenta si Aseitatea lui Tathagata, nu sunt
doua si nici separate. De aceea, Aseitatea tuturor dharmelor si Aseitatea lui
Subhti nu sunt nici doua si nici separate. Si, de asemenea, Aseitatea Divinului,
pe vremea cand era un Bodhisattva, este Aseitatea Divinului cand [n.t. si dupa
ce] a castigat Trezirea deplina. Si aceea este Aseitatea prin care un Bodhisattva
ajunge sa fie numit ,Tathagata”, atunci cand a castigat categoric iluminarea
suprema.

2. Pamadntul se cutremura, si multi sunt salvati
Atunci cand a avut loc aceasta expunere despre Aseitatea lui Tathagata,
marele Pamant s-a cutremurat in sase directii, s-a clatinat, s-a zguduit, a fost

agitat, a rasunat si s-a rostogolit, asa cum a facut atunci cand Tathagata a castigat
Trezirea deplina.
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Subhdti: O, zei, astfel este nascut Venerabilul Subhati dupa imaginea lui
Tathagata. Tnsd el nu este nascut dupd imaginea formei sau a oriciror fructe ale
vietii sfinte, de la fructul Celui-Care-A-Intrat-in-Curent si pana la Buddhaitate.
Acele dharme, care ar fi nascute dupa imaginea a ceva, sau cele dupa a caror
imagine s-ar fi ndscut, nu existd, nu se poate ajunge la ele. In acest fel este ndscut
Tnteleptul Subhiti dupd imaginea lui Tathagata.

S'driputra: Aceasta Aseitate, O, Divinule, Tnainteaza in profunzime!

Divinul: Asa este, Sariputra.

Atunci cand a fost expusa aceasta Tnvatatura despre Aseitate, mintile a trei
sute de calugari au fost eliberate de revarsari, fara nicio alta agatare (sau
aderenta). Cinci sute de calugarite au obtinut ochiul-Dharma pur, impartial,
detasat si imaculat. Cinci mii de zei, care au facut in trecut pregatirile necesare,
au dobandit acceptarea rabdatoare a faptului ca dharmele nu sunt niciodata
produse. Si mintile a sase mii de Bodhisattva au fost eliberate de revarsari, fara
nicio alta aderenta (sau agatare).

3. Intelepciunea perfectd si priceperea in mijloace

Sariputra a stiut c3 gandurile acelor Bodhisattva au fost eliberate de
revarsari, fara nicio alta aderenta, si |-a intrebat pe Divin despre motivul sau
cauza acestei eliberari.

Divinul: Acei Bodhisattva au onorat cinci sute de Buddha si, in tot acel timp,
ei au oferit daruri, si-au pazit moralitatea, si-au perfectionat rabdarea, si-au
manifestat vigoarea si s-au concentrat profund. Tnsa ei nu au fost sustinuti de
intelepciunea perfecta si aveau lipsuri in priceperea in mijloace. Astfel, desi au
dobandit calea Vacuitatii (a Lipsei Esentei), desi au Thaintat in Lipsa Semnelor si
si-au pus mintile sa lucreze asupra Lipsei Dorintelor, din cauza ca le-a lipsit
priceperea in mijloace, ei au realizat realitatea-limita si au evoluat pe nivelul unui
Discipol sau al unui Pratyekabuddha, si nu pe nivelul unui Buddha. Sa
presupunem ca ar exista o pasare imensa, mare de o suta sau chiar de sapte sute
de kilometri, Tnsa fara aripi sau cu aripi infirme sau ranite. Acea pasare ar vrea sa
coboare in Jambudvipa, din inaltimile Paradisului celor Treizeci si Trei. Daca, in
spatiul intermediar, in mijlocul calatoriei sale spre Jambudvipa, ar vrea sa se
intoarca la zeii celor Treizeci si Trei, ar mai putea sa faca asta?

Sariputra: Nu, Divinule.

Divinul: Si ar putea spera sa coboare in Jambudvipa fara sa se raneasca?

Sariputra: Nu, Divinule. Ea este sortitd sa fie ranitd, iar atunci cand va cidea
in Jambudvipa va suferi moartea sau o durere agonizanta. Datorita faptului ca,
in timp ce corpul 1i este imens, puterea aripilor sale este insuficienta, ea pur si
simplu cade de sus.
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Divinul: Asa este, Sariputra. Chiar dacd un Bodhisattva, timp de nenumarate
ere dupa ce si-a ridicat mintea la Trezirea deplina, ar oferi daruri, si-ar pazi
moralitatea, si-ar perfectiona rabdarea, ar manifesta vigoarea si ar intra in
meditatii, oricat de marete i-ar fi fost pornirea si gandul pe care il ridica la
iluminarea deplina, daca nu este sustinut de intelepciunea perfecta si i lipseste
priceperea in mijloace, el este sortit sa cada la nivelul unui Discipol sau al unui
Pratyekabuddha. Mai departe, Sariputra, se poate intdmpla ca un Bodhisattva
sa-si aminteasca si sa pastreze Tn minte Buddhasii, Divinii trecuti, viitori si
prezenti, moralitatea, concentrarea, intelepciunea, eliberarea, vederea si
cunoasterea eliberarii — insa toate acestea printr-un fel de semn. Atunci, el nici
nu cunoaste si nici nu vede moralitatea Tathagatasilor si nici concentrarea lor,
nici intelepciunea, eliberarea sau vederea si cunoasterea eliberarii. Ignorant in
ceea ce le priveste, orb fata de ele, aude cuvantul , vacuitate”, il trateaza ca pe
un semn si vrea sa transforme [acea masa de merit] intr-o Trezire deplina [pe
care o vede ca vacuitate]. In consecintd, el va rdmane pe nivelul unui Discipol sau
al unui Pratyekabuddha — datorita faptului ca el nu este sustinut de intelepciunea
perfecta si pentru ca are lipsuri in priceperea in mijloace.

Sariputra: Asa cum finteleg eu sensul fnvataturilor Divinului, desi un
Bodhisattva poate fi asociat cu o multime imensa de merite, cat timp el nu este
sustinut de intelepciunea perfecta si este fara pricepere in mijloace, i lipseste
prietenul cel bun si este nesigura obtinerea de catre el a iluminarii depline. De
aceea, un Bodhisattva care vrea sa obtina Trezirea deplina, trebuie sa dezvolte
perfectiunea intelepciunii si sa devina priceput in mijloace.

Divinul: Asa este, Sariputra.

Sakra si zeii: Profundd, O, Divinule, este intelepciunea perfectd! Greu de
obtinut, deosebit de greu de obtinut este iluminarea deplina!

Divinul: Asa este, O, zeilor. Aceasta perfectiune a intelepciunii este profunda.
Trezirea deplina este greu de obtinut, deosebit de greu de obtinut, daca cineva
este slab in intelepciune, insuficient de Tnzestrat cu vigoare si cu hotarare,
nepriceput in mijloace si daca slujeste prietenii rai.

4. lluminarea si vacuitatea

Subhdati: Cum poate Divinul sa spuna ca iluminarea deplina este greu de
obtinut, deosebit de greu de obtinut, daca nu exista nimeni care sa poata obtina
iluminarea? Pentru ca, datorita vacuitatii tuturor dharmelor, nu exista nicio
dharma care sa poata dobandi Trezirea. Toate dharmele sunt vide, goale. Si acea
dharma pentru a carei abandonare se demonstreaza Dharma, acea dharma nu
exista. Si de asemenea acea dharma care sa fie iluminata in iluminarea depling,
si cea care trebuie sa fie iluminata, si cea care ar fi sa cunoasca [iluminarea], si
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cea care trebuie s3 o cunoasci — toate aceste dharme sunt vide. in aceast3
maniera, sunt inclinat sa gandesc ca Trezirea este usor de obtinut, nu greu de
obtinut.

Divinul: lluminarea deplina este greu de obtinut pentru ca este imposibil sa
aiba loc, pentru ca n realitate ea nu existd, pentru ca nu poate fi distins3,
deosebita sau discriminata, pentru ca nu a fost fabricata [ca o aparenta
neadevarata].

Sariputra: De asemenea, pentru ci este vida este greu de obtinut, O, Subhdti.
Pentru ca nu-i trece prin minte spatiului ca va dobandi iluminarea suprema.
Astfel trebuie cunoscute aceste dharme in Trezire, ca fiind lipsite de existenta
proprie. Pentru ca toate dharmele sunt la fel ca spatiul. Si, Subhati, daca
iluminarea deplina ar fi fost usor de obtinut, atunci nu s-ar abate de la ea atat de
multi Bodhisattva. Dar, cum nenumarati Bodhisattva se intorc cu spatele la ea,
atunci se poate discerne ca Trezirea suprema este greu de obtinut, deosebit de
greu de castigat.

Subhiiti: Dar, Sariputra, forma, senzatia, perceptia, vointa sau constiinta se
abat de la iluminare?

Sariputra: Nu, Subhuti.

Subhdti: Este atunci dharma care se abate de la Trezirea deplina, alta sau
altceva decat form3, etc.?

Sariputra: Nu, Subhti.

Subhditi: Aseitatea formei, etc. se abate?

Sariputra: Nu, Subhuti.

Subhdti: Dharma care se abate de la iluminarea deplina este alta sau altceva
decat Aseitatea formei, etc.?

Sariputra: Nu, Subhti.

Subhdti: Forma, etc. cunoaste iluminarea deplina?

Sariputra: Nu, Subhti.

Subhuti: Dharma care cunoaste iluminarea deplina este alta sau altceva decat
forma, etc.?

Sariputra: Nu, Subhuti.

Subhuti: Aseitatea formei, etc. cunoaste iluminarea deplina?

Sariputra: Nu, Subhti.

Subhuti: Dharma care cunoaste Trezirea deplina, este alta sau altceva decat
Aseitatea formei, etc.?

Sariputra: Nu, Subhuti.

Subhdti: Trebuie ca forma, etc. sa fie cunoscute in iluminarea deplina, sau
vreo dharma alta decat forma etc., sau Aseitatea formei, etc., sau o dharma alta
decat Aseitatea formei, etc.?

Sariputra: Nu, Subhuti.
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Subhdti: Aseitatea se abate de la iluminarea deplina?

Sariputra: Nu, Subhti.

Subhuti: Acea dharma care se abate de la iluminarea deplina este in Aseitate?

Sariputra: Nu, Subhuti.

Subhiiti: Sariputra, ce sau care este atunci aceastd dharma care se abate de
la iluminarea deplind, daca o analizam asa cum sta in aceasta natura a
dharmelor, care este chiar Vacuitatea, dupa metoda de a nu lua nicio pozitie in
nicio dharma? Sau ce dharma este acea Aseitate? Poate ca Aseitatea este cea
care este facuta sa se abata?

Sariputra: Nu, Subhti.

Subhuti: Din moment ce astfel, in adevarul cel mai profund, si asa cum stau
lucrurile, nicio dharma nu poate fi perceputa sau conceputa ca reala, ce sau care
este acea dharma care se abate de la iluminarea deplina?

Sariputra: Atunci cand cineva adoptd metoda analizarii dharmelor in
realitatea lor ultima, pe care Subhdti cel Tntelept o foloseste in expunerea sa,
atunci, intr-adevar, nu exista nicio dharma care se abate de la Trezirea deplina.
Tnsd atunci, Venerabile Subhti, nu mai existd nicio baza pentru diferentierea in
trei tipuri de persoane a celor care si-au pornit inimile spre iluminare, asa cum
au fost descrise de catre Tathagata, si care difera in ceea ce priveste vehiculul pe
care |-au ales. Potrivit expunerii Venerabilului Subhuti, ar trebui sa fie un singur
vehicul [pentru toti cei a caror inima (sau minte) s-a pornit spre iluminare], adica
vehiculul-Buddha sau vehiculul-Bodhisattva, maretul Vehicul.

Purna: In primul rand, Venerabilul Sariputra trebuie sd il intrebe pe
Venerabilul Subhti, Tnteleptul, dacd acceptd ca exista chiar si un singur fel de
fiinta a carei inima (sau minte) sa fie pornita spre iluminare si care sa foloseasca
fie vehiculul Discipolilor, fie pe cel al Pratyekabuddhasilor, fie maretul Vehicul.

Sariputra: Subhti, accepti cd existd cel putin un fel de fiint3 a cdrei inim3
este fixata pe Trezire si care foloseste fie vehiculul Discipolilor, fie cel al
Pratyekabuddhasilor, fie maretul Vehicul?

Subhiiti: Sariputra, vezi cumva [ca pe o entitate reald] in Aseitatea Aseitétii,
chiar si o singura fiinta a carei inima sa fie fixata pe iluminare, fie ea si una care
foloseste vehiculul Discipolilor, sau pe cel al Pratyekabuddhasilor, sau maretul
Vehicul?

Sariputra: Nici vorba, Subhati. Aseitatea, in primul rand, nu este perceputa
ca fiind de trei feluri si cu atat mai putin fiintele ale caror minte este fixata pe
Trezire.

Subhdti: Este atunci Aseitatea perceputa ca fiind macar de un singur fel?

Sariputra: Nici vorba, Subhuti.

Subhuti: Vezi atunci in Aseitate fie si o singura dharma care ar constitui o
fiinta a carei inima sa fie fixata pe iluminare?
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Sariputra: Nici vorba, Subhati.

Subhati: Si cum astfel, in adevarul ultim si asa cum stau lucrurile, o asemenea
dharma, care ar putea constitui o fiinta a carei minte este fixata pe Trezire, nu
poate fi gasita sau perceputa, de unde ai tu ideea ca ,aceasta apartine
vehiculului Discipolilor, aceea vehiculului Pratyekabuddhasilor, aceea Maretului
Vehicul”? Daca un Bodhisattva aude de aceasta absenta a diferentei, distinctiei
sau deosebirii intre cele trei tipuri de persoane care si-au fixat inimile pe Trezire,
pentru ca sunt complet incluse in aceeasi Aseitate, si nu devine intimidat sau
indiferent Tn mintea sa si nu se intoarce din drum, atunci trebuie stiut ca acel
Bodhisattva va inainta catre iluminare.

Divinul: Bine spus, Subhuti. Ai fost inspirat sa spui asta prin maretia si puterea
sustinatoare a lui Tathagata.

Sariputra: Citre care iluminare, O, Divinule, va Tnainta acel Bodhisattva?

Divinul: Catre Trezirea deplina si suprema.

5. Caracteristici necesare inaintdrii spre iluminare

Subhdti: Cum trebuie sa se comporte un Bodhisattva, cum trebuie sa se
antreneze, daca vrea sa inainteze catre iluminarea deplina si suprema?

Divinul: Bodhisattva trebuie sa adopte aceeasi atitudine fata de toate fiintele,
mintea sa trebuie sa fie la fel fata de toate fiintele, nu trebuie sa-i trateze pe
ceilalti inegal, ci cu o minte prietenoasa, bine dispusa, dornica sa ajute, lipsita de
aversiune, evitand sa raneasca si sa provoace durere, trebuie sa-i trateze pe
ceilalti ca si cum acestia ar fi mama, tatal, fiul sau fiica sa. Un Bodhisattva trebuie
sa se comporte fata de toate fiintele ca un salvator al tuturor fiintelor, asa trebuie
sa se antreneze, daca vrea sa cunoasca Trezirea deplina si suprema. Trebuie, el
insusi, sa se abtina de la orice rau, trebuie sa ofere daruri, sa-si pazeasca
moralitatea, sa se perfectioneze in rabdare, sa manifeste vigoare, sa se
concentreze profund, sa obtina stapanirea asupra intelepciunii, sa examineze
producerea conditionata (sau aparitia dependenta), atat in ordinea directa, cat
si in ordinea inversa, si de asemenea trebuie sa-i starneasca si sa-i incurajeze si
pe ceilalti s3 fac3 tot la fel. Tn acelasi fel, el trebuie s& stea ferm in toate, de la
meditatia asupra adevarurilor si pana la stadiul in care devine convins ca el va fi
salvat ca Bodhisattva, si in care ajuta la maturizarea fiintelor si trebuie de
asemenea sa ii iIndemne pe ceilalti sa faca la fel, sa ii incite si sa-i incurajeze.
Atunci cand fisi doreste cu inflacarare toate acestea si se antreneaza pentru
aceasta, atunci toate ii vor fi dezvaluite, de la forma si pana la ordinea stabilita a
Dharmei.
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Capitolul XVII — Caracteristici, indicatori si semne ale
ireversibilitatii

1. Diversi indicatori ai ireversibilitatii

Subhdati: Care sunt, O, Divinule, caracteristicile, indicatorii si semnele unui
Bodhisattva ,fara-intoarcere”, si cum putem sti ca un Bodhisattva este
ireversibil?

Divinul:  Nivelul oamenilor obisnuiti, nivelul Discipolilor, nivelul
Pratyekabuddhasilor, nivelul Buddhasilor — toate sunt numite , Nivelul Aseitatii”.
Cu gandul ca toate acestea sunt, prin Aseitate, nu doua si nici separate, ca sunt
nedeosebite si nediscriminate, el intra in aceasta Aseitate, in aceasta natura a
Dharmei. Dupa ce a stat ferm in Aseitate, el nici nu o imagineaza, si nici nu o
discrimineaza (distinge). Tn acest sens el intra in Aseitate. Atunci cand a intrat
astfel in ea, chiar si dupa ce a plecat din adunarea unde a auzit despre Aseitate,
el nu ezita, nu devine mirat sau confuz, nu se indoieste si nu este tulburat de
gandul [referitor la forma, etc.] ca ,,nu este asa”. Dimpotriva, el crede ferm ca
»este chiar asa, chiar Aseitate” si astfel plonjeaza in ea. Dar el nu palavrageste
despre orice ii trece prin minte. El vorbeste numai atunci cand este folositor
[pentru ceilalti] si nu cand nu este folositor. El nu se uita de sus la ceea ce au
ficut sau nu au ficut ceilalti. Tnzestrat cu aceste caracteristici, indicatori si
semne, un Bodhisattva trebuie pastrat in minte drept cineva care nu se mai
intoarce de la Trezirea deplina.

Mai departe, un Bodhisattva ireversibil nu se coboara la nivelul Sramanasilor
si al Brahminilor din alte scoli, spunandu-le ca ei stiu ceea ce merita stiut, ca ei
vad ceea ce merita vazut. El nu aduce omagii unor zei ciudati, nu le ofera flori,
parfumuri, etc. si nu se increde in ei. El nu mai renaste in locurile pline de durere
si nici nu mai devine vreodata femeie. Mai departe, Subhati, un Bodhisattva
ireversibil realizeaza observarea celor zece cai largi ale actiunilor pozitive,
virtuoase [n.t. enumerate mai jos]. El insusi studiaza si urmeaza si li incurajeaza
si pe ceilalti sa studieze si sa urmeze abtinerea de la a lua viata, abtinerea de la
a lua ceea ce nu este dat (sau oferit), abtinerea de la comportamentul gresit in
ceea ce priveste placerile senzuale, abtinerea de la intoxicanti, pentru ca tind sa
tulbure mintea, abtinerea de la vorbirea mincinoasa, de la vorbirea rauvoitoare,
abtinerea de la vorbirea dura, abtinerea de la vorbaria confuza, abtinerea de la
jinduire si nesat, abtinerea de la reaua vointa si abtinerea de la vederile gresite.
Este chiar sigur ca un Bodhisattva ireversibil observa, analizeaza si urmeaza cele
zece cai de actiune pozitiva si ii incurajeaza si pe ceilalti sa le observe si sa le
urmeze, 1i starneste si fi incurajeaza sa o faca, ii stabileste si 1i confirma in ele. El
nu incalca aceste zece precepte nici macar in visele sale, si nu adaposteste si nu
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hraneste asemenea actiuni gresite in mintea sa. Pana si in visele sale, un
Bodhisattva ireversibil pastreaza in minte cele zece cadi binefacatoare de actiune.

Mai mult, atunci cdnd un Bodhisattva ireversibil stapaneste un text al
Dharmei si 1l ofera celorlalti, el are in minte binele si fericirea tuturor fiintelor si
ofera acel dar al Dharmei tuturor fiintelor la un loc, fara vreo deosebire. Mai
departe, atunci cand sunt predate dharmele profunde, un Bodhisattva nu ezita,
nu devine dezorientat, nu se indoieste, si nu devine confuz. El spune numai ceea
ce este benefic, si vorbeste bland si moderat. El simte doar putina lene si
toropeals, si isi pierde toate inclinatiile latente catre rau. Indiferent de directia
in care se indreapta, mintea sa nu rataceste, ci atentia sa este fixata in fata sa.
Atunci cand calca pe pamant, el stie ce face, iar cand isi ridica si isi pune jos
piciorul, nici nu zaboveste si nici nu se grabeste, ci ramane calm si linistit. Roba
sa nu are paduchi, obiceiurile sale sunt curate, el este rareori bolnav, iar
supardrile si problemele sale sunt putine. Tn corpul sdu, cele optzeci de mii de
familii de viermi [n.t. sau paraziti], care sunt prezente in corpurile altor fiinte, nu
se pot dezvolta deloc, pentru ca radacinile sale pozitive l-au ridicat deasupra
intregii lumi. Si, pe masura ce acele radacini virtuoase ale sale continua sa
creasca, el va castiga, la momentul potrivit, puritatea perfecta a corpului, a
vorbirii si a mintii.

Subhauti: Ce trebuie cunoscut ca puritate perfecta a gandului (sau a mintii) din
partea acestui Bodhisattva?

Divinul: Pe masura ce acele radacini pozitive ale sale continua sa creasca, la
momentul potrivit, el va castiga o stare a mintii in care are putine griji si nu
cunoaste trddare, inseldciune, actiuni necinstite si viclenie. Tn plus, puritatea
perfecta a mintii sale consta de asemenea si in aceea ca el a depasit nivelurile
Discipolilor si Pratyekabuddhasilor. Mai mult, un Bodhisattva ireversibil nu este
cineva care sa puna pret pe castig, pe onoare sau pe faima, pe robe, pe bolul de
cersit, pe gazduire sau pe medicamentele pentru tratamentul bolilor. El nu este
plin de invidie si de rautate. lar atunci cand sunt predate dharmele profunde, el
nu isi pierde curajul, ci inteligenta sa devine stabila, inteligenta sa ajunge in
profunzime. De la ceilalti, el asculta Dharma plin de respect. Toate dharmele pe
care le aude de la ceilalti, el le uneste cu perfectiunea intelepciunii si de
asemenea uneste si toate artele si profesiile lumesti cu natura Dharmei,
multumita perfectiunii intelepciunii. El nu vede nicio dharma care sa nu fie
conectata cu natura dharmelor, si toate dharmele le vede pur si simplu angajate
in acest efort.
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2. Faptele lui Mara

[Divinul:] Mai departe, Mara cel Malefic face sa apara o viziune a celor opt
mari iaduri, cu multe sute, multe mii, multe sute de mii de Bodhisattvasi in ele si
ii spune unui Bodhisattva ireversibil: , Acesti Bodhisattvasi, descrisi de catre
Tathagata ca ireversibili, au renascut in marile iaduri. La fel si tu, din moment ce
ai fost descris ca ireversibil, vei cadea Tn marile iaduri. Marturiseste ca acel gand
de iluminare a fost o greseala! Abandoneaza-I! Ce este Buddhaitatea pentru
tine? Tn acest fel, vei evita renasterea in iaduri. Daca vei actiona astfel, vei fi
cineva care merge in paradis.” Daca, nici macar atunci, mintea unui Bodhisattva
nu ezita si nu devine descurajata sau confuza, daca el este absolut sigur, in
cunostintele sale, ca un Bodhisattva ireversibil nu poate sa renasca in iaduri
impotriva propriei vointe, atunci acesta este un alt semn al starii sale de
ireversibilitate.

Mai departe, Mara cel Malefic poate veni deghizat ca Sramana si spune:
»Renunta la tot ce ai auzit pana in acest moment, abandoneaza tot ceea ce ai
castigat pana acum! Si, daca urmezi acest sfat, te vom aborda din nou si din nou,
si 1ti vom spune: «Ceea ce ai auzit chiar mai inainte nu este cuvantul lui Buddha,
ci este poezie, este creatia poetilor. Tnsd ceea ce te Tnvat eu aici, aceasta este
invatatura lui Buddha, acesta este cuvantul lui Buddha.»“ Daca, auzind asta, un
Bodhisattva ezita si devine descurajat, atunci trebuie stiut ca el nu a fost prezis
de catre Tathagata, ca nu este fixat pe Trezirea deplind, ca nu sta ferm in
elementul ireversibilitatii. Dar daca, desi a auzit aceste cuvinte ale lui Mara, el nu
ezita, ci fuge inapoi la natura Dharmei, la Non-producere (sau Non-aparitie), la
Non-oprire si la Non-cauzat, atunci el nu este unul care isi pune increderea in
altii. Un Arhat, un calugar ale carui revarsari sunt oprite, nu urmeaza pe altcineva
in care sa-si puna increderea, ci si-a pus natura Dharmei direct in fata ochilor, si
Mara nu poate ajunge la el. Tot asa, un Bodhisattva ,fara-intoarcere” nu poate
fi  zdrobit de persoanele apartinand vehiculului  Discipolilor si
Pratyekabuddhasilor, el nu poate, prin Tnsasi natura sa, sa alunece inapoi la
nivelul Discipolilor sau al Pratyekabuddhasilor, el este fixat pe atotcunoastere si
ajunge pana la urma la Trezirea perfecta. Este foarte sigur ca un Bodhisattva,
care sta ferm in starea ,fara-intoarcere”, nu poate fi nicidecum condus pe cai
gresite de catre altii.

Mai departe, cineva va veni la un Bodhisattva ireversibil si 1i va spune: ,Acest
parcurs in intelepciunea perfecta este o calatorie in nastere-si-moarte, si nu
calatoria cuiva care este in cautarea iluminarii. Pune capat suferintei chiar in
aceasta viata! Atunci, nu vei mai trece prin toate suferintele si dezamagirile care
sunt legate de planul nasterii-si-mortii. Da, sigur, chiar in aceasta viata, aceasta
personalitate a ta va fi terminata, de ce te gandesti sa iti mai iei inca una [de
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dragul celorlalte fiinte]?” Daca, nici macar atunci, Bodhisattva nici nu ezita si nici
nu devine descurajat, insusi Mara ii va spune: ,Doar arunca o privire la acei
Bodhisattva care, timp de nenumarate ere, au oferit Buddhasilor cele necesare
vietii, care au trait vieti sfinte in prezenta nenumaratilor Buddha, care au onorat
nenumarati Buddha, care i-au fintrebat chiar despre acest Vehicul al
Bodhisattvasilor, care i-au intrebat cum trebuie sa stea un Bodhisattva, care au
auzit raspunsul Tathagatasilor si care au actionat potrivit lui! Desi au stat, au
mers si au depus eforturi asa cum ar fi trebuit, totusi, nici pana astazi, ei nu au
cunoscut inca Trezirea deplina! Ei stau ferm in invataturile primite, ei se
antreneaza asa cum trebuie, insa nu au atins atotcunoasterea! Atunci, cum vei
atinge tu, vreodata, iluminarea deplina?” Daca, nici macar in acel moment, el nu
ezita si nu este descurajat, Mara cel Malefic va face sa apara cativa calugari in
acel loc si va spune: , Acei calugari au devenit Arhati, ale caror revarsari au
incetat. Ei, care s-au pornit la iluminare, au atins intre timp nivelul de Arhat si au
ajuns stabiliti in el. Cum vei ajunge tu vreodata la Trezirea deplina?”

Este sigur ca un Bodhisattva nu mai poate fi intors de pe calea spre iluminarea
suprema daca, atunci cand acestea sunt rostite si expuse, mintea sa nu sovaie, si
nici nu este descurajata. Daca mintea unui Bodhisattva care a auzit de la un strain
aceste afirmatii descurajatoare nu este exclusa din adevarata natura a Dharmei,
daca el nu se intoarce de la ea, daca nu se razgandeste, daca recunoaste aceste
fapte ale lui Mara drept ceea ce sunt, atunci este chiar imposibil ca el, cel care
inainteaza corect in perfectiuni, sa nu atinga atotcunoasterea. Mara cel Malefic
nu are acces nicicum la un Bodhisattva care nu numai ca Tnainteaza corect, ci se
si antreneaza corect, care nu are lipsuri in practicile descrise de Tathagatasi, care
este complet adaptat activitatii mentale asociate cu perfectiunile. Daca un
Bodhisattva recunoaste faptele lui Mara, daca, atunci cand aude afirmatii
descurajatoare de la straini, el nu se opreste, nu aluneca inapoi si nici nu se
razgandeste, daca el percepe acele fapte ale lui Mara drept ceea ce sunt, atunci
acesta este un alt indicator al ireversibilitatii.

Mai departe, un Bodhisattva ireversibil nu [isi] formeaza o perceptie a formei,
senzatiei, etc., si nici nu produce una. Pentru ca un Bodhisattva ireversibil care,
prin dharme vide de propriile semne, a intrat categoric in siguranta faptului ca el
va castiga salvarea ca un Bodhisattva, nu concepe nici macar acea dharma, si
astfel nu o poate compune si nici nu o poate produce. Se spune asadar ca ,,un
Bodhisattva este ireversibil daca accepta cu rabdare cunoasterea non-
producerii.” Acesta este un alt indicator al ireversibilitatii. Mai departe, Mara cel
Malefic vine deghizat sub forma unui calugar si incearca sa-l descurajeze si sa-l
impiedice pe Bodhisattva cu ajutorul cuvintelor: , Atotcunoasterea este la fel ca
spatiul. Este o dharma care nu este, care e non-existenta. Cine o poate sti, cine
o poate cunoaste complet? Nu exista nimeni care sa Tnainteze pana la ea, nu este
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nimeni care ar putea-o cunoaste in totalitate, nu este nimic ce trebuie [n.t. sa
fie] cunoscut complet, nu este nimeni care ar intelege, nu este nimic ce trebuie
inteles. Mereu, aceste dharme sunt la fel ca spatiul, te straduiesti fara folos;
aceasta doctrina ca «trebuie sa cunoastem Trezirea deplina» este cunoscuta ca
fiind o fapta a lui Mara, ea nu este invatatura lui Buddha.” Un fiu sau fiica de
familie nobila trebuie atunci sa cunoasca, sa realizeze si sa stie ca aceasta
incercare de examinare critica este doar o fapta a lui Mara. Si dupa ce a reflectat,
el trebuie sa-si faca mintea ferma, de neclintit, irezistibila. Acesta este un alt
indicator al ireversibilitatii.

3. Alti indicatori ai ireversibilitatii

[Divinul:] Mai departe, un Bodhisattva ireversibil este cineva care s-a intors
cu spatele la nivelul Discipolilor si Pratyekabuddhasilor si care a pornit in directia
atotcunoasterii. Potrivit planului, el intra in prima, a doua, a treia si a patra stare
de concentrare profunda [n.t. adica dhyana] si salasluieste in aceste patru
meditatii. El devine un maestru desavarsit al concentrarii, adica el intra in
concentrare profunda, insa nasterea sa viitoare nu este determinata de influenta
acestor stari. El isi bazeaza nasterea viitoare pe dharmele din sfera dorintelor
senzuale. Acesta trebuie de asemenea cunoscut ca un semn al ireversibilitatii
intr-un Bodhisattva ,fara-intoarcere”.

Mai departe, un Bodhisattva ireversibil nu pune pret pe nume, pe renume,
pe titlu sau pe faima. El nu devine atasat de niciun nume [in particular, care
oricum este absent in vacuitate]. Mintea sa ramane neinfricata si interesata
numai de binele tuturor fiintelor. Indiferent de directia in care se indreapta,
mintea sa nu rataceste, ci ramane intotdeauna atenta si constienta. Atunci cand
traieste viata unui laic, el nu manifesta o mare iubire pentru lucrurile placute si
nu le doreste prea mult. El poseda toate lucrurile placute cu frica si cu dezgust.
Aflat intr-o salbaticie plinda de hoti, cineva si-ar manca mancarea in frica si cu
gandul permanent de a scapa de acolo, de a iesi din acea salbaticie, si nu in
liniste. Tot asa, un Bodhisattva ireversibil care traieste viata unui cap de familie,
poseda orice lucruri placute pe care le-ar avea pur si simplu, fara sa le poarte
grija, fara dorinta, fara atasare. El nu este unul dintre cei carora le pasa de
formele dragi si placute. Cei care traiesc vietile capilor de familie si care sunt
implicati in cele cinci tipuri de placeri ale simturilor, nu isi castiga existenta intr-
un mod incorect, ci in mod corect. Ei nici nu produc vatamari altora si nici nu
intampina moartea intr-o stare de pacat. Pentru ca ei au indemnat toate fiintele
sa castige fericirea suprema — ei, acei oameni vrednici, acei oameni mareti,
supra-oameni, oameni excelenti, splendizi, tauri ai oamenilor, oameni sublimi,
viteji, eroi, conducatori ai oamenilor, nuferi ai oamenilor, lotusi ai oamenilor,
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oameni de rasa, Naga ai oamenilor, lei ai oamenilor, antrenori ai oamenilor! Tn
acest fel traiesc Bodhisattvasii viata capilor de familie, dupa masura in care au
fost impregnati cu puterea perfectiunii Tntelepciunii — si acesta este un alt
indicator al ireversibilitatii lor.

Mai departe, Vajrapani, marele Yaksa, il urmeaza mereu pe un Bodhisattva
ireversibil. Inatacabil, Bodhisattva nu poate fi infrant nici de oameni si nici de
spirite. Toate fiintele 1l gasesc greu de cucerit si mintea sa nu este deranjata [de
atacurile lor]. Facultatile sale sunt toate complete, nu are lipsuri in niciuna. El
poseda organele unui om viril si nu ale unui om impotent. El nu se ocupa in niciun
fel de acele vraji, boscorodeli, ierburi, formule magice, incantatii medicale, etc.,
ce sunt activitatea femeilor. El isi castiga existenta intr-un mod corect, nu intr-
un mod gresit. Personalitatea sa nu este nici certareata si nici inclinata spre
disputa. Vederile sale sunt corecte, el nu se preamareste pe sine si nici nu-i
priveste de sus pe ceilalti. El este inzestrat cu aceste calitati si cu altele
asemanatoare. El nu prezice femeilor sau barbatilor ca vor avea un fiu sau o fiica,
el nu va urma asemenea cai gresite de a se face acceptat. Toate acestea sunt un
alt indicator al ireversibilitatii.

Tn plus, Subhati, voi expune caracteristicile, indicatorii si semnele unui
Bodhisattva ireversibil. Tnzestrat cu ele, Bodhisattva trebuie cunoscut drept
cineva care nu se mai intoarce de pe drumul spre Trezirea deplina. Tnca o dat3,
care sunt acestea? Urmatoarele: ei nu se abandoneaza preocuparii cu agregatele
(skandha), cu campurile-simturilor, cu elementele si cu aparitia dependenta. Ei
nu sunt preocupati cu felul de discutii de care este interesata societatea, despre
regi, hoti, ostiri si batalii; despre sate, orase, targuri, tari, capitale si regate;
despre sine, despre ministri si prim-ministri; despre femei, barbati si neutri;
despre calatorii, parcuri, manastiri, palate, iazuri, lacuri, iazuri cu lotusi, paduri,
gradini si munti; despre Yaksa, Raksasa, Preta, Pisaca, demonii Kataputana si
Kumbhanda; despre mancare, bautura, haine, ornamente, parfumuri, ghirlande
si alifii inmiresmate; despre drumuri, intersectii, strazi, piete, lectici si oameni;
despre cantece, dansuri, povesti, actori, dansatori si cantareti ambulanti; despre
ocean, rauri si insule. Ei nu se dedica vorbirii care ingreuneaza Dharma, felului
de discutie care 1i incanta pe oamenii obisnuiti, ci vorbirii despre perfectiunea
intelepciunii si devin oameni care nu sunt lipsiti de activitatile mentale asociate
cu atotcunoasterea. Ei evita sa vorbeasca despre lupte si certuri, despre dispute
si conflicte. Ei sunt deschisi pentru ceea ce este corect si nu pentru ceea ce este
gresit. Ei lauda fara a cauza disensiuni, si nu pentru a cauza certuri. Ei vor
prietenie si nu opusul sau. Ei predica Dharma si nu opusul sau. Ei planuiesc sa
obtina vederea Tathagata-silor care salasluiesc in alte sisteme de lumi si astfel ei
produc un gand care ii conduce la renasterea in prezenta lor. Potrivit planului, ei
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sunt renascuti langa acestia si astfel nu sunt lipsiti de vederea Tathagata-silor, si
nici de ocazii de a-i onora si a-i servi.

Mai departe, atunci cand un Bodhisattva ireversibil si-a Tncheiat pentru
totdeauna existenta printre zei — fie ca apartin sferei dorintelor senzuale, sferei
formei sau sferei fara forma — el este renascut chiar in aceasta regiune de mijloc,
in Jambudvipa. Pentru ca, in tarile marginase, sunt numai cateva fiinte avand o
cunoastere buna a artei, poeziei, mantrelor, a invataturii secrete, a tratatelor
standard, a semnelor prevestitoare si a sensului religiei, insa in regiunea centrala
ei sunt renascuti in numar mare. lar aceia care sunt renascuti in regiunile
marginase sunt nascuti totusi In orase mari. Acesta este un alt semn al
ireversibilitatii.

Mai departe, unui Bodhisattva ,fara-intoarcere” nuise intampla sa se intrebe
daca este sau nu ireversibil. Nu apare in el nicio indoiala despre asta, nu are nicio
nesiguranta despre stadiul pe care |-a dobandit, si nu se scufunda sub el. La fel
cum Cel-Care-A-Intrat-in-Curent nu are nicio ezitare sau indoiald despre fructul
Celui-Care-A-Intrat-in-Curent, dac3 acela este stadiul care {i apartine de drept, la
fel, nici un Bodhisattva ireversibil, daca acel stadiu 1i apartine de drept, nu are
nicio ezitare sau indoiala daca este sau nu in stadiul unui Bodhisattva [n.t. ,fara-
intoarcere”], el nu are nicio indoiala despre stadiul care este dreptul sau, si nici
nu se scufunda mai jos decat acesta. El vede repede dincolo de orice fapta
posibild a lui Mara, si nu ajunge sub influenta lui. Un om care a comis unul dintre
pacatele mortale (capitale) nu va scapa niciodata de gandul acelei actiuni, el nu
poate sa il indeparteze, ci gandul 1l va urma pana in momentul mortii. La fel,
mintea ireversibila a unui Bodhisattva ,fara-intoarcere” a invatat sa stea ferm in
stadiul ireversibilitatii, care este al lui de drept, si nici macar intreaga lume, cu
zeii, oamenii si demonii sai (Asura) nu-l poate abate sau devia de la el. El
recunoaste, drept ceea ce sunt, orice fapte ale lui Mara care pot sa apara, si nu
ajunge sub influenta lor. El este lipsit de ezitari si de indoieli despre stadiul care
este al sau de drept si chiar si dupa ce a trecut prin aceasta viata prezenta, nu
vor aparea in el gandurile care sunt caracteristice Discipolilor si
Pratyekabuddhasilor. Atunci cand el va fi trecut prin aceasta viata prezenta, va
gandi: , Nu este cazul ca eu sa nu dobandesc iluminarea deplina. Sunt sigur ca voi
dobandi iluminarea deplina, eu, care am stat ferm in stadiul care este al meu de
drept.” El nu mai poate fi condus pe cai gresite de catre altii si nu poate fi zdrobit
in stadiul care este al sau de drept. Pentru ca a stat ferm in el, mintea sa devine
de neinvins, cunoasterea sa devine de neintrecut.

Sa presupunem ca Mara cel Malefic ar veni la el deghizat ca insusi Buddha si
i-ar spune: ,Realizeaza stadiul de Arhat chiar in aceasta viata! Nu esti predestinat
Trezirii depline. Nu ai caracteristicile, indicatorii si semnele cu care trebuie sa fie
inzestrat un Bodhisattva, pentru a castiga iluminarea deplina. De ce trebuie
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atunci sa mergi pe aceasta Cale?” Daca Bodhisattva se razgandeste in acel
moment, trebuie sa stim ca el nu a fost prezis pentru Trezirea suprema de catre
Tathagatasii din trecut. Daca, pe de alta parte, el se gandeste: ,cu siguranta,
acesta este Mara cel Malefic, care a venit dupa ce s-a deghizat prin magie in
aparenta lui Buddha, sunt asediat de Mara, aceasta este una dintre creatiile
magice ale lui Mara, nu este Tathagata. Tathagata a vorbit pentru ca noi sa nu
realizam starea de Arhat, si nu altfel”, daca el vede si intelege ca , acesta este cu
siguranta Mara cel Malefic, care a creat o dublura magica a infatisarii lui Buddha
si care vrea sa ma indeparteze de iluminarea suprema” si daca Mara, dupa aceea,
se intoarce de unde a venit, atunci acest Bodhisattva a fost cu siguranta prezis in
trecut de catre Tathagatasi, pentru Trezirea deplina si a stat ferm in stadiul de
Bodhisattva ireversibil. Acolo unde aceste caracteristici, indicatori si semne sunt
gasite intr-un Bodhisattva, acolo putem fi siguri, dincolo de orice umbra de
indoiala, ca, din moment ce are aceste calitati, el a fost prezis de catre
Tathagatasii din trecut si a stat ferm in stadiul de Bodhisattva ireversibil. Pentru
ca el are caracteristicile, indicatorii si semnele unui Bodhisattva ,fara-
intoarcere”. Acesta este un alt indicator al ireversibilitatii.

Mai departe, un Bodhisattva ireversibil incearca sa obtina Dharma cea buna
chiar daca l|-ar costa viata si toate bunurile sale. El face un efort suprem pentru
a obtine buna Dharma, prin afectiunea si respectul pentru Buddhasi, Divinii
trecuti, viitori si prezenti. Avand convingerea ,corpurile-Dharma sunt Buddhasii,
Trezitii”, el castiga Dharma cea buna prin afectiunea si respectul sau pentru
Dharma. El castiga Dharma cea buna, nu numai a Buddhasilor din trecut, ci si a
celor din prezent si din viitor. El devine convins ca si el a intrat in randul celor
care sunt socotiti ca viitori Buddha, viitori Cuceritori si ca si el a fost prezis pentru
acea iluminare suprema, ca si el va castiga chiar aceasta Dharma buna. El
pastreaza in minte aceste argumente si atunci cand, in eforturile sale pentru a
castiga Dharma buna, el renunta chiar si la viata si la bunurile sale, atunci cand
nu-si pierde curajul si nu devine lenes. Acesta este un alt indicator al
ireversibilitatii. Mai mult, atunci cand Tathagata expune Dharma, un Bodhisattva
ireversibil nu ezita si nu are indoieli.

Subhuti: Nu ezita si nu are indoieli nici atunci cand un Discipol demonstreaza
Dharma?

Divinul: Nu. Pentru ca un Bodhisattva care a dobandit acceptarea rabdatoare
a faptului ca dharmele nu sunt niciodata produse, nu ezita si nu are indoieli
atunci cand aude despre natura lipsita de obstacole, adevarata, a tuturor
dharmelor. Tnzestrat cu aceste virtuti, un Bodhisattva devine ireversibil. Si
acestea trebuie sa fie cunoscute drept caracteristici, indicatori si semne ale unui
Bodhisattva care nu mai poate fi intors de pe calea catre Trezirea deplina.
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Capitolul XVIII — Vacuitatea

1. Stadii profunde

Subhuati: O, Divinule, este minunat cu ce calitati marete, nelimitate,
nemasurabile, este Tnzestrat un Bodhisattva!

Divinul: Asa este, Subhuti. Pentru ca un Bodhisattva ireversibil a dobandit o
cunoastere care este fara sfarsit si fara limite, pe care nu o pot revendica
Discipolii si Pratyekabuddhasii.

Subhati: Divinul ar putea continua sa expuna caracteristicile, indicatorii si
semnele unui Bodhisattva ireversibil, timp de nenumarate ere. De aici incolo, el
ar putea sa indice stadiile foarte profunde ale unui Bodhisattva, care sunt legate
de intelepciunea perfecta.

Divinul: Bine spus, Subhati. Tn mod evident, aduci vorba despre stadiile foarte
profunde, pentru ca vrei sa fii instruit. ,Profund”, Subhuti, este un sinonim
pentru Vacuitate (Lipsa Esentei), pentru Lipsa Semnelor, Lipsa Dorintelor, pentru
Necauzat, Neprodus, sinonim al Non-nasterii, Non-existentei, Detasarii, Incetarii,
Nirvanei si Plecarii.

Subhuti: Este sinonim numai al acestora sau al tuturor dharmelor?

Divinul: Este un sinonim al tuturor dharmelor. Pentru ca forma, senzatia,
perceptia, vointa si constiinta sunt profunde. Cat de profunde sunt forma, etc.?
Atat de profunde ca Aseitatea, atat de profunde sunt forma, etc. Pe cat de
profunda este Aseitatea formei, etc., pe atat de profunde sunt forma, etc. Acolo
unde nu este forma, etc., aceea este profunzimea formei, etc.

Subhuti: Este minunat, O, Divinule, cum un procedeu subtil (sau o metoda
subtila) a deschis (sau a impiedicat) forma, etc., si a indicat Nirvana Tn acelasi
timp.

2. Cum sa urmezi intelepciunea perfecta

Divinul: Atunci cand un Bodhisattva reflecteaza, cugeta si mediteaza asupra
acestor stadii foarte profunde care sunt legate de intelepciunea perfecta si se
straduieste sa stea, sa se antreneze si sa faca progrese asa cum este proclamat,
descris si explicat in perfectiunea intelepciunii, atunci, daca face astfel chiar si
pentru o singura zi, cat de mareata este fapta pe care o face pe parcursul acelei
singure zile! Daca un barbat, miscat de ganduri lacome, a avut o intalnire
romantica cu o femeie frumoasa, atractiva, si daca acum acea femeie ar fi
retinuta de altcineva si nu si-ar putea parasi casa, ce crezi, Subhati, de ce ar fi
legate preocuparile acelui barbat?
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Subhuti: De femeie, desigur. El se gandeste la venirea ei, la lucrurile pe care
le vor face impreuna si la bucuria, distractia si incantarea pe care o va avea cu
ea.

Divinul: Va avea multe asemenea idei pe parcursul unei zile?

Subhuti: Multe, intr-adevar, O, Divinule.

Divinul: Atatea asemenea idei cate are el pe parcursul unei zile, pentru tot
atatea ere, un Bodhisattva respinge cu dezgust nasterea-si-moartea, isi intoarce
spatele la ea si cauta sa-i puna capat.

3. Merit

[Divinul:] Atunci cand el sta, se antreneaza, face progrese, mediteaza si se
straduieste asa cum este proclamat, descris si explicat in aceasta perfectiune a
intelepciunii, el scapa si de acele greseli care |-ar face sa se intoarca de la
iluminarea deplina. Daca acum un Bodhisattva se dedica devotiunii pentru
intelepciunea perfecta si, timp de numai o singura zi, el realizeaza actiuni in timp
ce salasluieste complet in activitati mentale legate de intelepciunea perfecta, iar
daca alt Bodhisattva are lipsuri in intelepciunea perfecta, insa ofera daruri timp
de nenumarate ere, atunci este superior acel Bodhisattva care, chiar si pentru o
singura zi, face eforturi pentru intelepciunea perfecta. Un Bodhisattva care face
eforturi pentru intelepciunea perfecta, chiar si pentru o singura zi, genereaza un
merit mai mare decat un alt Bodhisattva care, timp de nenumarate ere, da si
ofera daruri tuturor felurilor de persoane sfinte — de la Cei-Care-Au-Intrat-in-
Curent si pana la Tathagatasi — insa are lipsuri in intelepciunea perfecta. Daca
acel alt Bodhisattva nu numai ca ar oferi daruri, asa cum s-a spus [n.t. chiar mai
inainte], ci ar acorda si o atentie deosebita respectarii preceptelor morale, insa
ar avea lipsuri in intelepciunea perfecta, atunci acest Bodhisattva, cel care
salasluieste in intelepciunea perfecta, ar genera meritul mai mare daca, dupa ce
a iesit din activitatea sa mentala asupra intelepciunii perfecte, ar expune
Dharma. Si acestea ar ramane adevarate chiar daca celalalt Bodhisattva ar fi in
plus inzestrat cu rabdare. Si chiar daca in plus el ar manifesta vigoarea, ar face
eforturi pentru meditatii si aripile Trezirii, dar totusi ar avea lipsuri in
intelepciunea perfecta; un Bodhisattva care, dupa ce a oferit darul Dharmei, asa
cum s-a spus mai Tnhainte, |-ar transforma in iluminare completa, ar genera un
merit si mai mare decat celdlalt. Incd si mai mare ar fi meritul unui Bodhisattva
care, nu numai ca ar ca oferi darul Dharmei, nu numai ca Il-ar transforma in
Trezire completa, ci ar folosi modul de transformare care a fost predat in
perfectiunea intelepciunii. Tnsd dacd un Bodhisattva, dupd ce a ficut toate
acestea, nu ar mai face eforturi in izolare meditativa, atunci meritul sau ar fi mai
mic decat al celui care face eforturi pentru intelepciunea perfecta, in retragere
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meditativa si care, prins de perfectiunea intelepciunii, face ca acea izolare
meditativa sa nu fie lipsita de intelepciune perfecta. Cel din urma genereaza
meritul mai mare.

4. Nemasurabil, vacuitate si vorbdrie

Subhdti: Cum poate sa spuna cineva ca el genereaza meritul mai mare, din
moment ce Divinul a descris toate acumularile ca fiind rezultatul discriminarii
gresite?

Divinul: Siin acest caz, acumularea de merit din partea unui Bodhisattva care
inainteaza in intelepciunea perfecta, trebuie descrisa ca fiind chiar vida, goala,
lipsitd de valoare, nesemnificativd si nesubstantiald. Tn m&sura in care un
Bodhisattva continua sa contemple toate dharmele in acest fel, in acea masura
el devine cineva care nu este lipsit de intelepciune perfecta. Si in masura in care
el nu este lipsit de intelepciune perfecta, in acea masura el genereaza o
acumulare (sau colectie) nemasurabila si incalculabila de merit.

Subhdti: Exista vreo distinctie sau diferenta intre nemasurabil si incalculabil?

Divinul: Este ,,nemasurabil” pentru ca, in el, toate masuratorile trebuie sa
inceteze. Este ,incalculabil”, pentru ca epuizeaza toate eforturile de a-I calcula.

Subhati: Ar fi vreun motiv sa presupunem ca agregatele (skandha) sunt
nemasurabile?

Divinul: Da, ar fi.

Subhditi: Care este sinonimul acestui termen, ,nemasurabil”?

Divinul: Vacuitatea (sau Lipsa Esentei), Lipsa Semnelor si Lipsa Dorintelor.

Subhuti: Este sinonim numai la acestea, nu si la celelalte dharme?

Divinul: Nu am descris eu toate dharmele ca ,,vide”?

Subhdti: Tathagata a descris toate dharmele ca pur si simplu vide.

Divinul: Si, fiind vide, ele sunt de asemenea inepuizabile. Si ceea ce este
vacuitate, este de asemenea si nemasurabil. Asadar, potrivit realitatii finale celei
mai profunde, nu poate fi perceputa nicio distinctie sau diferenta intre aceste
dharme. Ele au fost descrise de catre Tathagata ca pura vorbarie. Doar vorbim
atunci cand spunem despre ,,nemasurabil”, sau ,incalculabil”, sau ,inepuizabil”,
sau ,vacuitate”, sau ,fara semne”, sau ,fara dorinte”, sau ,Necauzatul”, sau
»Non-producere”, ,non-nastere”, ,non-existenta”, ,detasare”, ,incetare” sau
»Nirvana”. Aceasta expunere a fost descrisa de catre Tathagata ca implinirea
demonstratiilor sale.

Subhdti: Este minunat sa vezi masura in care Tathagata a demonstrat natura
adevarata a tuturor acestor dharme, si totusi nimeni nu se poate exprima in mod
corect despre natura adevarata a tuturor acestor dharme [in sensul de a
evidentia caracteristici distinctive ale unor entitati reale si separate]. Dupa cum
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inteleg sensul invataturii lui Tathagata, nici macar despre toate dharmele [n.t. la
un loc, sau despre oricare in parte] nu se poate vorbi, in niciun sens?

Divinul: Asa este, nu se poate exprima in mod corect, in cuvinte, vacuitatea
tuturor dharmelor.

5. Fara crestere sau descrestere

Subhdati: Poate ceva sa aiba crestere sau descrestere, daca este dincolo de
toate cuvintele care fac distinctii?

Divinul: Nu, Subhati.

Subhuti: Dar daca nu exista crestere sau descrestere a unei entitati (dharma)
care este dincolo de toate cuvintele care fac deosebiri, atunci nu poate exista
crestere sau descrestere a celor sase perfectiuni. Si cum ar putea atunci un
Bodhisattva sa castige iluminarea suprema prin forta acestor sase perfectiuni,
daca ele nu cresc, si cum ar putea el sa ajunga aproape de Trezirea deplina daca,
fara a implini [n.t., realiza sau desavarsi] cele sase perfectiuni, el nu poate sa se
apropie de iluminarea suprema?

Divinul: Asa este, Subhuti. Categoric, nu exista crestere sau descrestere a unei
entitati-perfectiune. Un Bodhisattva care Thainteaza in intelepciunea perfecta,
care dezvolta intelepciunea perfecta si care este priceput in mijloace, evident nu
gandeste ca ,aceasta perfectiune a generozitatii creste, aceasta perfectiune a
generozitatii scade”. Ci el stie ca , aceasta perfectiune a daruirii este numai un
simplu cuvant.” Atunci cand ofera un dar, el transforma in iluminare completa
activitatile mentale, producerea gandului si radacinile virtutii, care sunt implicate
tn actul d3ruirii. Insa el le transforma Tn asa fel incat respectd realitatea efectiva
a Trezirii depline. Si procedeaza in acelasi fel si atunci cand isi ia asupra sa
obligatiile morale, cand se perfectioneaza in rabdare, cand manifesta vigoarea,
cand intra in meditatii, cand inainteaza in intelepciunea perfecta, cand dezvolta
intelepciunea perfecta.

Subhdti: Ce este atunci aceasta iluminare suprema?

Divinul: Este Aseitatea. Dar Aseitatea nici nu creste si nici nu scade. Un
Bodhisattva care salasluieste deseori si in mod repetat in activitati mentale
legate de acea Aseitate, ajunge aproape de Trezirea suprema si nu mai pierde
vreodata acele activitati mentale. Este sigur ca nu poate exista nici crestere si
nici descrestere a unei entitati care este dincolo de toate cuvintele si, prin
urmare, nici perfectiunile si nici toate dharmele nu pot creste si nu pot sa scada.
Atunci cand salasluieste in activitati mentale de acest fel, un Bodhisattva devine
cineva care este aproape de Trezirea perfecta.
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Capitolul XIX — Zeita fluviului Gange

1. Producerea conditionata (sau aparitia dependenta)

Subhdti: Daca un Bodhisattva castiga iluminarea suprema, reuseste [n.t.
aceasta] datorita producerii primului gand al iluminarii, sau datorita ultimului
gand al iluminarii? Acele doua acte de gandire nu se pot combina nicaieri [si de
aceea ele nu pot coopera pentru a produce un rezultat]. Cum poate sa aiba loco
acumulare de radacini pozitive ale unui Bodhisattva?

Divinul: Ce crezi, Subhuti, fitilul unei lampi cu ulei care arde, este ars de prima
aparitie a flacarii, sau de ultima aparitie a flacarii?

Subhdati: Nu, O, Divinule! Nu este ars nici de prima aparitie a flacarii, nici
independent de ea, si de asemenea nu este ars nici de aparitia ultimei flacari, si
nici independent de ea.

Divinul: Totusi, a fost acest fitil categoric ars?

Subhdti: Da, Divinule.

Divinul: Tn acelasi fel, un Bodhisattva nu atinge Trezirea deplind nici prin
primul si nici prin ultimul gand al iluminarii, si nici independent de ele. El nu o
castiga prin aceste produceri ale gandului, si nici altfel decat prin ele. Si totusi, el
castiga Trezirea deplina.

2. Nicio dezvoltare

Subhdati: Profunda este aceasta producere conditionata!

Divinul: Subhuti, acel [prim] gand care s-a oprit [dupa aparitia sa momentana]
va fi produs din nou [in momentul celui de-al doilea gand]?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Acel gand care a fost produs [in trecut], este el, prin insasi natura lui,
sortit inevitabil, condamnat sa se opreasca?

Subhauti: Da, Divinule, este.

Divinul: Daca ceva este, prin insasi natura sa, condamnat sa se opreasca, va
fi acel ceva distrus?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Acel gand, care nu a fost [inca] produs, este el, prin propria sa natura,
condamnat sa se opreasca?

Subhuti: Nu, Divinule [pentru ca, ceva care nu a fost produs nu poate fi oprit].

Divinul: ns3 atunci cand ajunge Tn punctul in care, prin propria sa natur3, este
condamnat sa se opreasca, va fi atunci distrus?

Subhduti: Nu, Divinule.
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Divinul: Daca natura esentiala a acelui gand nu include (sau nu implica) nici
producere si nici incetare, va fi atunci acesta oprit?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Daca o dharma, prin natura ei esentiala, originara, este deja oprita in
propria ei existenta, va fi acea dharma oprita?

Subhditi: Nu, Divinule.

Divinul: Va fi oprita natura adevarata a dharmelor?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Va sta ferm Bodhisattva, in acelasi fel in care Aseitatea sta ferm?

Subhdti: Da, va sta.

Divinul: Nu va fi acea Aseitate in pericol de a fi schimbata din imobilitatea ei
de neinvins?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Profunda este Aseitatea.

Subhauti: Este profunda, Divinule.

Divinul: Este gandul in Aseitate?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Este gandul Aseitate [sau identic cu Aseitatea]?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Este gandul altceva decat Aseitatea?

Subhditi: Nu, Divinule.

Divinul: Poti sa vezi o Aseitate?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Cel care Tnainteaza in Aseitate, inainteaza in profunzime?

Subhuti: Nu merge absolut nicaieri. Pentru ca, prin puterea obisnuintei, nicio
idee cu privire la activitatile sale nu are loc in el, si nici nu ii vine.

Divinul: Unde T1nainteaza un Bodhisattva, atunci cand Tinainteaza in
intelepciunea perfecta?

Subhiiti: In realitatea ultim3.

Divinul: Atunci cand se indreapta catre realitatea ultima, merge el intr-un
semn?

Subhauti: Nu, Divinule.

Divinul: Atunci, este pentru el semnul ceva ce nu a anulat prin dezvoltarea
prin meditatie?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Atunci, pentru un Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea
perfecta, devine semnul ceva ce a anulat prin dezvoltarea prin meditatie?

Subhdati: Acel Bodhisattva nu face niciun efort, in timp ce Tnainteaza pe
drumul unui Bodhisattva, pentru a atinge in nasterea [n.t. sau viata] prezenta
acea stare in care toate semnele sa fie abandonate. Daca ar fi sa atinga acea stare
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inainte ca toate dharmele caracteristice unui Buddha sa fie complete in el, atunci
ar deveni automat un Discipol. Priceperea in mijloace a unui Bodhisattva consta
tocmai in aceasta, ca el cunoaste acel semn, atat expresia cat si cauza lui, si totusi
se abandoneaza complet Lipsei Semnelor.

Sariputra: Intelepciunea perfectd a unui Bodhisattva creste si atunci cand, in
visele sale, el dezvolta cele trei usi ale Eliberarii, adica Vacuitatea (Lipsa Esentei),
Lipsa Semnelor si Lipsa Dorintelor?

Subhuti: Daca sporeste prin dezvoltare ziua, atunci sporeste si in cineva care
viseaza [despre ea]. Pentru ca Divinul a spus ca somnul si trezia sunt
nedeosebite, nediferentiate. Daca un Bodhisattva care a primit intelepciunea
perfecta inainteaza zi de zi in ea, atunci, datorita practicii repetate a perfectiunii
intelepciunii, el o va dezvolta din abundenta si in visele sale.

Sariputra: Dacd cineva face o faptd in vis, pozitiva sau negativa, binefacitoare
sau raufacatoare, va fi adaugata grameazii sau colectiei sale de karma?

Subhuti: Asa cum Divinul a predat ca, in esenta, toate dharmele sunt ca un
vis, asa si [adica din punctul de vedere al realitatii finale] acea fapta nu va fi
addugatd gramezii sau colectiei sale de karma. Tns3, pe de altd parte [din punctul
de vedere al realitatii aparente], acea fapta va fi adaugata gramezii sau colectiei
sale de karma daca, dupa ce persoana s-a trezit, ea revede visul si isi formeaza
constient ideea c3 vrea sd ucida pe cineva. Cum face asta? in vis, persoana ar fi
putut sa ia viata cuiva si, dupa ce s-a trezit, ea revede visul astfel: ,Este bine ca a
fost ucis(a)! Este corect ca a fost ucis(3)! Este drept sa fie ucis(a)! Eu sunt cel care
a ucis(-o0)!” Aceste ganduri sunt echivalente cu ideea constienta ca persoana vrea
sa ucida pe cineva.

3. Niciun suport obiectiv si nicio existenta proprie

Sariputra: Dacd, drept rezultat al unei asemenea reflectii constiente, fapta
acelei persoane este adaugata colectiei sale de karma, atunci fapta lui Buddha,
Cel Realizat, atunci cand el, reflectand, isi formeaza constient ideea ca vrea sa
intre in extinctie, va fi de asemenea adaugata colectiei de karma a lui Buddha?

Subhiiti: Nu, intr-adevar nu, Sariputra. Pentru ca Tathagata este cineva care
a abandonat si a dat uitarii toate reflectiile si toate deosebirile. Spatiul, de unul
singur, fara ajutorul unui suport obiectiv, nu poate sa formeze o fapta sau un
gand. O fapta poate sa apara numai cu un suport obiectiv, nu in lipsa unuia. Un
gand poate sa apara numai cu un suport obiectiv, nu in lipsa unuia. Actele
intelectuale trebuie sa se refere la dharme care sunt vazute, auzite, simtite sau
cunoscute. Actele intelectuale atrag asupra lor murdaria in ceea ce priveste
unele obiecte [n.t. ale acelor acte intelectuale], iar in ceea ce priveste altele, [n.t.
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isi atrag] purificarea. Asadar, actele de vointa si faptele pot aparea numai cu
suport obiectiv, nu si fara.

Sariputra: Din moment ce Divinul a descris toate suporturile obiective ca
izolate [adica fara o relatie inerenta cu un subiect], cum poate un act de vointa
sa apara numai cu un suport obiectiv, nu si fara?

Subhdti: Un act al vointei apare numai cu un suport obiectiv, nu si fara, in
sensul Tn care cineva trateaza un suport obiectiv, de fapt inexistent, ca pe un
semn, ca pe un suport obiectiv [n.t. real]. De fapt, si actul de vointa este de
asemenea izolat, si la fel sisemnul. Si astfel sunt si formatiunile karmice care sunt
conditionate de ignoranta, si tot asa sunt si toate legaturile aparitiei dependente,
pana la descompunerea si moartea conditionate de nastere. Exact in acest fel
sunt suporturile obiective izolate. Actul de vointa este izolat de semnul [care
pare sa-l cauzeze] si apare numai in raport cu expresiile conventionale din acel
moment din lume.

Sariputra: Dacd, in visele sale, un Bodhisattva oferd un dar si il dedica
iluminarii supreme, poate fi numit acel dar ca [fiind] efectiv dedicat?

Subhati: Suntem fata in fata cu Bodhisattva Maitreya, mareata fiinta.
Tathagata i-a prezis Trezirea suprema. El este un martor direct al acestui aspect,
el 1l va lamuri.

Sariputra: Maitreya, Venerabilul Subhati a spus ,Acolo este Bodhisattva
Maitreya, mareata fiinta! El va lamuri acest aspect.” Lamureste acest aspect,
Venerabile Ajita!

Maitreya: In ceea ce priveste spusele Venerabilului Subhdti, la ce se referd
aceste cuvinte ,Maitreya” si ,el va l[amuri acest aspect”? Va raspunde cumva
forma mea? Sau senzatiile, perceptiile, impulsurile sau constiinta mea? Va
raspunde aspectul meu exterior sau infatisarea mea? Sau va raspunde vacuitatea
formei sau vacuitatea senzatiei, perceptiei, impulsurilor sau a constiintei?
Evident, vacuitatea formei, senzatiei, etc. nu are capacitatea sa raspunda. Si nici
nu vad vreo dharma care ar putea raspunde, sau care ar trebui sa raspunda, sau
prin care cineva ar putea sa raspunda, sau vreo dharma care sa fi fost prezisa
pentru iluminarea suprema.

Sariputra: Atunci, Maitreya, ai fost intr-adevdr martor la acele dharme in felul
in care predai?

Maitreya: Nu am fost. Nici macar eu nu cunosc acele dharme, nu le percep si
nu le vad in felul exprimat de cuvintele mele si in felul in care gandurile mele
reflecteaza asupra lor. Si, cu siguranta, corpul nu le poate atinge, vorbirea nu le
poate exprima, mintea nu le poate avea in vedere. Aceasta este existenta proprie
a tuturor dharmelor, pentru ca ele sunt lipsite de existenta proprie.
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Sariputra gandi: Profund intelept, intr-adevar, este acest Bodhisattva
Maitreya, mareata fiinta. Cum expune perfectiunea intelepciunii in care a mers
pentru atat de mult timp!

Divinul: De ce ti-a aparut acel gand? Poti tu, Sariputra, s3 vezi acea dharma
cu care, inzestrat fiind, ai ajuns un Arhat?

Sariputra: Nu, Divinule.

Divinul: Tn acelasi fel, nu i se pare unui Bodhisattva care inainteaza in
intelepciunea perfecta ca ,,aceasta dharma a fost predestinata iluminarii depline,
acea dharma va fi predestinata, acea dharma este predestinata chiar in acest
moment, acea dharma va cunoaste Trezirea deplina.” Atunci cand inainteaza in
acest fel, el inainteaza in intelepciunea perfecta.

4. Cinci locuri care inspira frica

[Divinul:] In timp ce Tnhainteazd astfel, lui nu ii este frica. El este impregnat cu
puterea pe care a castigat-o [in mersul sau in Lipsa Unei Baze], si asta 1i permite
sa se straduiasca in eforturile sale si sa gandeasca: ,Nu este cazul ca eu sa nu
ajung sa fiu complet iluminat.” Daca el inainteaza astfel, atunci inainteaza in
intelepciunea perfecta. Mai mult, unui Bodhisattva nu i este frica atunci cand
ajunge intr-o salbaticie plina cu animale salbatice. Pentru ca este datoria lui sa
renunte la tot, de dragul tuturor fiintelor. Asadar, el ar trebui sa reactioneze cu
gandul: ,,Daca aceste fiare salbatice ma vor devora, atunci chiar acesta va fi darul
meu pentru ele. Perfectiunea generozitatii va deveni si mai desavarsita in mine,
si voi ajunge si mai aproape de iluminarea deplina. Si dupa ce voi castiga Trezirea
deplina, voi face in asa fel incat in taramul meu Buddha sa nu existe niciun
animal, nu va exista nici macar o idee de asa ceva, ci toate fiintele din el vor trai
cu hrana paradisiaca.”

Mai mult, un Bodhisattva nu ar trebui sa se teama daca s-ar gasi intr-o
salbaticie plina cu talhari. Pentru ca Bodhisattvasii gasesc placere in practica
virtuoasa a renuntarii la toate bunurile. Un Bodhisattva trebuie sa se
descotoroseasca pana si de corpul sau, si trebuie sa renunte la tot ceea ce este
necesar vietii. El ar trebui sa reactioneze la primejdie cu gandul: ,Daca acele
fiinte imi iau tot ceea ce este necesar vietii, atunci acela sa fie darul meu pentru
ele. Chiar daca cineva mi-ar lua viata, nu ar trebui sa simt, din aceasta cauza, rea-
vointa, manie sau furie. Nici macar impotriva lor, eu nu voi face nicio actiune
jignitoare, fie prin corp, prin voce sau prin minte.” Aceasta va fi o ocazie sa inalt
si mai sus perfectiunile daruirii, moralitatii si rabdarii, si ma voi apropia si mai
mult de iluminarea deplina. Dupa ce voi atinge Trezirea deplina, voi actiona si ma
voi comporta in asa fel incat, in taramul meu de Buddha, salbaticiile pline de
talhari nu vor exista n niciun fel, chiar vor fi de neconceput. Si eforturile mele
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pentru a genera puritatea perfecta in acel taram-Buddha vor fi atat de mari incat
nici acestea si nici alte defecte nu vor exista, si nici macar nu vor fi posibil de
conceput”.

Mai departe, intr-un desert fara apa, un Bodhisattva nu ar trebui sa se teama.
Deoarece caracterul sau este astfel incat el nu este alarmat sau ingrozit. El ar
trebui sa decida ca propriul sau antrenament sa duca la indepartarea completa
a setei la toate fiintele. El nu ar trebui sa tremure atunci cand se gandeste ca,
daca moare de sete, el va renaste ca Preta. Dimpotriva, ar trebui sa trimita un
gand de mareata compasiune catre toate fiintele si sa gandeasca: ,Vai, cu
siguranta, acele fiinte trebuie sa aiba un merit mic, daca in lumea lor sunt posibile
asemenea deserturi. Dupa ce voi castiga iluminarea, voi avea grija ca in taramul
meu [de] Buddha sa nu existe asemenea deserturi si nici macar sa nu fie posibil
de conceput. Si le voi oferi tuturor fiintelor atat de mult merit, incat ele vor avea
cea mai buna apa. Astfel voi manifesta vigoarea ferma, pentru toate fiintele,
pentru ca, si cu aceasta ocazie, perfectiunea vigorii sa devina si mai desavarsita
in mine.”

Mai departe, intr-o pustietate fara hrana, un Bodhisattva nu ar trebui sa se
teama. El ar trebui sa se inarmeze cu gandul: ,Voi manifesta vigoare ferma, imi
voi purifica propriul taram-Buddha in asa fel incat, dupa ce voi castiga Trezirea,
in acel taram-Buddha sa nu existe pustietati fara hrana si sa fie pana si imposibil
de conceput. Fiintele din acel taram vor fi complet fericite, pline de fericire,
avand intreaga fericire. Si voi actiona astfel incat toate intentiile si planurile
acelor fiinte sa fie realizate. La fel cum, pentru zeii din paradisul Treizeci si Trei,
o idee in mintile lor este suficienta pentru a produce orice si-ar dori, la fel si eu
voi manifesta vigoarea ferma pentru ca acele fiinte sa poata realiza si produce
orice, prin simpla gandire la acel lucru. Pentru ca intentiile lor justificate sa fie
implinite, pentru ca toate fiintele, de peste tot si de oriunde, sa nu fie lipsite de
cele necesare vietii, ma voi zbate atat de mult pentru puritatea perfecta in
propriul meu gand, de dragul tuturor fiintelor, incat, cu acea ocazie, perfectiunea
concentrarii sa devina si mai desavarsita in mine.”

Mai departe, intr-un tinut infestat cu epidemii, un Bodhisattva nu va fi
infricosat. El ar trebui sa contemple si sa reflecteze ca ,aici nu exista nicio dharma
pe care boala sa o poata oprima, si nici ceea ce este numita «boala» nu este o
dharma.” Tn acest fel ar trebui s3 contemple el vacuitatea si nu ar trebui s3 se
team3. Tnsa nu ar trebui s3 gdndeascd ,va trece foarte mult, prea mult timp pana
cand voi castiga iluminarea deplind”, si nu ar trebui sa tremure in fata unui
asemenea gand. Pentru ca acel moment-gand [care in realitate nu a fost produs]
este limita extrema a ceva ce nu are inceput; cu alte cuvinte, este absenta unei
limite. Un Bodhisattva trebuie asadar sa evite ca mintea lui sa se concentreze
asupra greutatilor, si trebuie sa gandeasca ,,mareata si lunga este aceasta limita
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care nu are inceput, pentru ca este legata de un singur moment-gand, cu alte
cuvinte, este absenta unei limite.” Aceasta il va impiedica pe Bodhisattva sa
tremure la gandul ca va trece mult pana cand va castiga iluminarea deplina.

Mai mult, Subhuti, daca acestea si alte frici si spaime vazute, auzite, simtite
sau cunoscute nu il fac pe un Bodhisattva sa tremure, atunci trebuie stiut ca
»acest fiu sau fiica de familie nobila este capabil sa cunoasca Trezirea suprema.”
Un Bodhisattva trebuie asadar sa isi puna mareata armura cu gandul: , Astfel voi
actiona, astfel voi manifesta vigoarea ferma, incat, dupa ce voi castiga iluminarea
depling, toate fiintele din taramul meu Buddha sa nu sufere de boala si nici macar
sa nu stie ce este aceea. Voi actiona in asa fel incat voi preda ceea ce au predat
Tathagatasii si voi face ceea ce am predicat. Si, de dragul fiintelor, voi stapani
atat de bine perfectiunea intelepciunii incat, si cu acea ocazie, perfectiunea
intelepciunii va ajunge la implinire in mine.”

5. Prezicerea zeitei fluviului Gange

Dupa aceea, o anumita femeie a venit la acea adunare si s-a asezat. Ea s-a
ridicat de la locul sau, si-a pus roba peste un umar, I-a salutat pe Divin cu mainile
impreunate, si a spus: ,,Eu, O, Divinule, atunci cand voi fi pusa in acele situatii, nu
voi fi tematoare si voi demonstra fara frica tuturor fiintelor Dharma.”

Atunci Divinul a zambit cu un zambet de aur. Stralucirea sa a ajuns in
nesfarsite si nelimitate sisteme de lumi, s-a ridicat pana la lumea lui Brahma, s-a
intors de acolo, s-a invartit de trei ori in jurul Divinului si a disparut din nou in
capul sau. Atunci cand a vazut acest zambet, acea femeie a facut sa apara flori
de aur, pe care le-a imprastiat peste Divin. Fara a fi agatate nicaieri, ele au ramas
suspendate in aer.

Ananda: Care este motivul, O, Divinule, pentru zdmbetul acesta? Fara un
motiv, Tathagata nu manifesta un zambet.

Divinul: Ananda, intr-o perioadd viitoare, Zeita Gangelui va deveni un
Tathagata, , Floare de Aur” dupa nume, un Arhat, perfect Trezit, foarte priceput
in cunoastere si comportament, Bine-Plecat (Buddha), un cunoscator al lumii,
nedepasit, un imblanzitor al oamenilor de imblanzit, un invatator al zeilor si
oamenilor, un Buddha, un Desavarsit. El va aparea in lume in ,Era Ca O Stea” si
va cunoaste Trezirea deplind. Cand va deceda aici, ea va inceta sa mai fie femeie,
va deveni barbat. El va renaste in Abhirati, taramul-Buddha al lui Tathagata
Aksobhya, in prezenta caruia va duce o viata sfanta. Dupa decesul sau acolo, va
trece dintr-un taram-Buddha in altul, niciodata lipsit de vederea lui Tathagata. El
va continua sa treaca dintr-un taram-Buddha in altul, de aici acolo, intotdeauna
alegandu-le pe acelea in care nu este fara Buddhasi, Trezitii. Un Rege al
Universului poate trece din palat in palat si, pe intreaga durata a vietii lui, talpile
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picioarelor sale pot sa nu calce pe suprafata pamantului si poate muri fara ca
vreodata, pana in momentul mortii, sa fi calcat cu piciorul pe pamant. Tot asa,
Zeita Gangelui va trece dintr-un taram-Buddha in altul si niciodata, in niciun
moment, nu va fi lipsita de Buddhasi, de Realizati, pana in momentul Trezirii sale
complete.

Ananda gandi: Acei Bodhisattva care vor fi cu Tathagata Aksobhya, trebuie s3
fie considerati efectiv ca fiind congregatia lui Tathagata.

Divinul citi gdndurile lui Ananda si spuse: Asa este, Ananda. Acei Bodhisattva
care duc o viata sfanta in taramul-Buddha al lui Tathagata Aksobhya trebuie
cunoscuti ca unii care au rasarit din noroi, ca unii care s-au apropiat de implinirea
ilumindrii. Tn plus, Ananda, comunitatea de discipoli ai lui Tathagata ,Floare de
Aur” nu va fi limitata de nicio masura. Discipolii lui vor fi atat de multi incat nu va
exista nicio masura pentru a-i masura. Dimpotriva, ei vor fi caracterizati drept
,nemasurabili, incalculabili.” Mai mult, Ananda, in acele vremuri, cu acea ocazie,
in acel taram-Buddha, nu va exista nicio salbaticie plina cu fiare salbatice sau cu
talhari, niciun desert fara apa, nici regiuni infestate cu epidemii, si nici pustietati
fira hrana. In acel tiram-Buddha, toate acestea si alte locuri dezagreabile nu vor
exista, si nici nu vor putea fi concepute. Este foarte sigur ca, dupa ce Tathagata
,Floare de Aur” va cunoaste Trezirea deplina, toate aceste locuri care inspira
frica si groaza nu vor mai exista si nici macar nu vor mai putea fi concepute.

Ananda: Care a fost Tathagata in a carui prezentd a plantat aceasta Zeitd a
Gangelui radacina pozitiva pentru primul gand al iluminarii si |-a transformat in
iluminare suprema?

Divinul: Asta a fost sub Tathagata Dipankara. Si ea chiar a imprastiat flori de
aur deasupra lui Tathagata, atunci cand i-a cerut [prezicerea pentru] Trezirea
suprema. Asta a fost tot atunci cand eu am presarat cinci flori de lotus deasupra
lui Tathagata Dipankara si am dobandit acceptarea rabdatoare a faptului ca
dharmele nu sunt niciodata produse, iar apoi Dipankara mi-a prezis Trezirea
viitoare prin cuvintele: ,intr-o perioadd viitoare, tinere, tu vei deveni un
Tathagata pe nume Sakyamuni!” Imediat dupd ce a auzit prezicerea mea, acea
zeita a produs un gand: ,,Oh, cu siguranta, la fel ca acel tanar, si eu as vrea sa fiu
prezisd pentru iluminarea suprema!” Si in acel fel, Ananda, in prezenta lui
Tathagata Dipankara, acea zeita a plantat radacina pozitiva a primului gand al
Trezirii, [si I-a transformat in] Trezirea deplina.

Ananda: Cu sigurantd, aceasta Zeitd a Gangelui a fost prezisd pentru
iluminarea deplina drept cineva care a facut pregatirile necesare, cineva care a
indeplinit conditiile.

Divinul: Asa este, Ananda, dupa cum spui.
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Capitolul XX — Discutie despre priceperea in mijloace

1. Vacuitatea si realitatea-limita

Subhuti: Cum trebuie sa obtina cucerirea completa a vacuitatii un
Bodhisattva care Thainteaza in intelepciunea perfecta, sau cum trebuie sa intre
el Tn concentrarea asupra vacuitatii?

Divinul: El trebuie sa contemple forma, senzatia, perceptia, vointa si
constiinta ca vide. El trebuie sa contemple aceasta cu o serie netulburata de
ganduri in asa fel incat, atunci cand contempla faptul ca ,,forma, etc. sunt goale”,
el sa nu priveasca natura adevarata a dharmelor [adica Vacuitatea] ca pe ceva
care, drept rezultat al propriei sale naturi adevarate [adica Vacuitatea], ar fi o
entitate [n.t. sau dharma] reala. lar atunci cand el nu priveste acea natura
adevarata a dharmelor ca pe un lucru real, atunci el nu poate realiza realitatea-
limita.

Subhdti: Referitor la ceea ce a spus Realizatul, ca ,un Bodhisattva nu trebuie
sa realizeze vacuitatea”, cum nu realizeaza vacuitatea un Bodhisattva care a stat
[ferm in practica repetata a] acestei concentrari [asupra vacuitatii]?

Divinul: Pentru ca un Bodhisattva contempla acea vacuitate care detine cele
mai bune metode dintre toate [adica cele sase perfectiuni]. Totusi, el nu
contempla ca ,eu voi realiza”, sau ,eu trebuie sa realizez”, ci contempla ca , este
timpul pentru cucerire completa si nu pentru realizare.” Fara a se pierde in
concentrare, el isi leaga gandul de un suport obiectiv [pentru compasiunea sa] si
hotaraste ca va pune stapanire pe intelepciunea perfecta si ca nu va realiza
[Vacuitatea, pentru ca realizarea ei nu este scopul final]. Oricum, Bodhisattva nu
pierde intre timp dharmele care actioneaza ca aripi catre Trezire. El nu face ca
revarsarile sa i se opreasca [ceea ce ar preveni alte renasteri], ci si asupra
acestora el dobandeste cucerirea completa. Atunci cand un Bodhisattva
salasluieste in concentrarea asupra Vacuitatii (a Lipsei Esentei), care este una
dintre usile catre libertate, el trebuie de asemenea sa se cufunde si in
concentrarea asupra Lipsei Semnelor, insa fara a realiza Lipsa Semnelor. Pentru
ca, Inzestrat cu dharma radacinii pozitive care s-a produs astfel, el contempla ca
»acesta este timpul pentru maturizarea fiintelor, si nu pentru realizare.” Prins de
intelepciunea perfecta, el nu realizeaza realitatea-limita.

2. Trei analogii
Divinul: Sa presupunem, Subhati, ca ar exista un erou, cel mai grozav, foarte

viguros, cu o pozitie sociala inalta, chipes, atractiv, foarte placut privirii, cu multe
virtuti, in posesia tuturor celor mai bune virtuti, a acelor virtuti care izvorasc
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chiar din Tnaltimea nobletei, moralitatii, invatarii, renuntarii si asa mai departe.
El este rational si chibzuit, capabil sa se exprime, sa-si formuleze clar vederile,
sa-si fundamenteze spusele; cineva care stie intotdeauna timpul, locul si situatia
potrivite pentru orice. In manuirea arcului el a mers atat de departe pe cat se
poate merge, el reuseste sa pareze cu succes orice fel de atac, este cel mai
priceput in toate artele si cel mai priceput, prin realizarile sale rafinate, in toate
mestesugurile. El are o memorie buna, este inteligent, destept, echilibrat si
prudent, priceput in toate tratatele, are multi prieteni, este bogat, are corpul
puternic, cu membre mari, cu toate facultatile complete, generos fata de totji,
drag si placut multora. Orice munca pe care o incepe, reuseste sa o duca la bun
sfarsit, se exprima clar si ordonat, impartaseste marile sale bogatii cu cei multi,
onoreaza ceea ce trebuie onorat, respecta ceea ce trebuie respectat, venereaza
ceea ce trebuie venerat. O asemenea persoana, Subhuti, ar simti o tot mai mare
bucurie si un tot mai mare elan?

Subhdti: Da, Divinule.

Divinul: Sa presupunem mai departe ca aceasta persoana, atat de bine
implinita, si-ar fi luat familia intr-o calatorie, mama si tatal sau, fii si fiicele sale
[n.t. si mai multi insotitori]. Prin anumite imprejurari, ei ar ajunge intr-o mare
padure salbatica. Cei neghiobi din grup ar simti groaza si frica ce le-ar ridica parul
de pe cap. Insd el ar spune fara frica familiei sale: ,Nu v fie frica! Va voi scoate
in curand, in siguranta, din aceasta padure teribila si infricosatoare. Va voi elibera
in curand!” Daca, atunci, tot mai multe si mai multe forte dusmanoase, ostile, s-
ar ridica impotriva lui in acea padure, ar hotari acest erou sa-si abandoneze
familia si sa iasa singur din acea padure teribila si infricosatoare — el, care nu este
cineva care sa se retraga, care este inzestrat cu toata forta fermitatii si vigorii,
care este intelept, foarte grijuliu si plin de compasiune, curajos si in posesia
multor resurse?

Subhuti: Nu, Divinule. Pentru ca acea persoana care nu-si abandoneaza
familia are la dispozitia sa resurse puternice, atat interioare cat si exterioare. In
acea padure salbatica vor veni de partea sa forte pe masura fortelor inamice,
ostile, si ele il vor sprijini si il vor apara. Acei dusmani si adversari ai sdi care cauta
un punct slab, nu vor reusi sa gaseasca vreunul. El este capabil sa faca fata
situatiei si este capabil ca, neatins si nevatamat, sa scoata in scurt timp din acea
padure atat familia sa cat si pe sine Tnsusi, si sa ajunga in siguranta intr-un sat,
oras sau targ.

Divinul: Tot asa, Subhuti, este si cu un Bodhisattva care este plin de
compasiune si preocupat de binele fiintelor, care salasluieste in prietenie, in
compasiune, in bucuria empatica si in impartialitate, care poseda priceperea in
mijloace si Tntelepciunea perfecta, care si-a transformat corect radacinile
virtuoase folosind felul de transformare incuviintat de Buddha. Desi intra in
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concentrarile care sunt usile catre libertate, si anume in concentrarea asupra
Vacuitatii (a Lipsei Esentei), a Lipsei Semnelor si a Lipsei Dorintelor, totusi el nu
ajunge la realizarea realitatii-limita, adica nici la nivelul de Discipol si nici la cel
de Pratyekabuddha. Aceasta pentru ca el are la dispozitie ajutoare foarte
puternice, intelepciunea perfecta si priceperea in mijloace. Din moment ce nu a
abandonat nicio fiinta, el este astfel capabil sa castige in siguranta iluminarea
deplina.

Atunci cand un Bodhisattva a facut ca toate fiintele sa i fie suport obiectiv
pentru gandul de prietenie, si se leaga de ele cu cea mai inalta prietenie, atunci
el se ridica deasupra dezbinarii produse de murdariile lui Mara, el se ridica
deasupra nivelului de Discipol si de Pratyekabuddha, si ramane ferm in acea
concentrare [asupra prieteniei]. Tnsd el nu a obtinut oprirea revarsarilor, ci
dobandeste cucerirea completa a Vacuitatii (a Lipsei Esentei), care este
inzestrata cu cele mai inalte perfectiuni. Atunci cand un Bodhisattva salasluieste
in concentrarea asupra Vacuitatii, care este una dintre usile spre libertate, el nu
se cufunda in concentrarea asupra Lipsei Semnelor si nici nu realizeaza
concentrarea asupra Lipsei Semnelor. Este la fel cum o pasare strabate aerul,
folosindu-si aripile: nici nu cade la pamant si nici nu se opreste nicaieri pe vreun
suport. Ea se afla in spatiu, pur si simplu in aer, fara a fi sprijinita sau fixata in el.
Tot asa, un Bodhisattva salasluieste in spatiul Vacuitatii, dobandeste cucerirea
completa asupra Vacuitatii. La fel, el se afla in spatiul Lipsei Semnelor si in cel al
Lipsei Dorintelor, si dobandeste cucerirea completa asupra Lipsei Semnelor si a
Lipsei Dorintelor. insd el nu cade [n.t. prematur] in Vacuitate, in Lipsa Semnelor
sau in Lipsa Dorintelor, cu dharmele sale de Buddha ramase incomplete. La fel
ca un maestru al arcului, puternic, bine antrenat, perfect antrenat in tragerea cu
arcul. El ar trimite mai intai o sageata drept in sus. Ar trimite apoi dupa ea o alta
sageata, care ar opri caderea primei. Printr-o succesiune periodica de sageti, el
nu i-ar permite acelei prime sageti sa cada pe pamant, ci ea ar fi tinuta sus in aer,
pand cand el ar hotdri ca trebuie s& cad3 pe pdmant. n acelasi fel, un Bodhisattva
care Tnainteaza in intelepciunea perfecta si care este sustinut de priceperea in
mijloace, nu realizeaza acea ultima realitate-limita pana cand radacinile sale
pozitive nu sunt maturizate, bine maturizate in Trezirea deplina. Numai atunci
cand radacinile sale pozitive sunt maturizate, bine maturizate in iluminarea
deplinad, numai atunci realizeaza el ultima realitate-limita. Un Bodhisattva care
inainteaza in intelepciunea perfecta, care dezvolta intelepciunea perfecta,
trebuie asadar sa contemple si sa mediteze la natura profunda a acelor dharme,
insa nu trebuie sa o realizeze.
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3. Usile catre libertate si juraminte despre fiinte

Subhdati: Un Bodhisattva face ceea ce este greu, ceea ce este cel mai greu,
daca el Tnainteaza si salasluieste in Vacuitate, daca el intra in concentrarea
asupra Vacuitatii, si totusi nu realizeaza realitatea-limita! Asta este extraordinar
de minunat, O, Cel-Bine-Plecat!

Divinul: Asa este, Subhuti. Pentru ca Bodhisattva nu a abandonat nicio fiinta.
El a facut juraminte speciale, de a elibera toate acele fiinte. Daca mintea unui
Bodhisattva isi formeaza aspiratia de a nu abandona nicio fiinta, ci dimpotriva,
de ale elibera pe toate, si daca, in plus, el aspira la concentrarea asupra Vacuitatii
(Lipsei Esentei), Lipsei Semnelor si a Lipsei Dorintelor, adica la cele trei usi ale
eliberarii, atunci acel Bodhisattva trebuie cunoscut drept cineva care este
inzestrat cu pricepere in mijloace si care nu va realiza realitatea-limita la
jumatatea drumului, adica inainte ca dharmele sale de Buddha sa fi devenit
complete. Pentru ca aceasta pricepere in mijloace este cea care il protejeaza.
Gandul sau pentru iluminare consta chiar in acel fapt ca nu vrea sa lase in urma
nicio fiinta. Atunci cand este inzestrat astfel cu gandul Trezirii si cu priceperea in
mijloace, el nu realizeaza realitatea-limita la jumatatea drumului.

Mai mult, in timp ce un Bodhisattva fie efectiv contempla acele locuri
profunde, adica cele trei usi catre libertate, fie devine dornic sa le contemple, el
trebuie sa-si formeze in minte urmatoarea aspiratie: ,,De multa vreme, pentru ca
au ideea de existenta, aceste fiinte ajung sa conceapa o baza. Dupa ce voi
dobandi iluminarea deplina, voi demonstra Dharma acestor fiinte, pentru ca ele
sa poata abandona si da uitarii vederile gresite despre existenta unei baze.” Ca
agent liber, el intra atunci in concentrarea asupra Vacuitatii (Lipsei Esentei),
asupra Lipsei Semnelor si a Lipsei Dorintelor. Un Bodhisattva care este astfel
inzestrat cu acest gand de iluminare si cu pricepere in mijloace, nu ajunge la
realizarea realitatii-limita la jumatatea drumului. Dimpotriva, el nu-si pierde
concentrarea asupra prieteniei, compasiunii, bucuriei empatice si asupra
impartialitatii. Pentru ca, sustinut de priceperea in mijloace, el isi sporeste tot
mai mult si mai mult dharmele pure. increderea si credinta sa, etc. devin tot mai
puternice si mai profunde, si el dobandeste puterile, membrele Trezirii, si Calea.

Mai mult, un Bodhisattva reflecteaza ca , de multa vreme, pentru ca percep
dharme, aceste fiinte ajung sa conceapa o baza, un temei” siisi dezvolta aceasta
aspiratie asa cum a facut si cu cea de maiinainte, intrand in concentrarea asupra
Vacuitatii. Mai departe, el reflecteaza ca, prin perceperea unui semn, de foarte
multa vreme, acele fiinte au urmat un semn si procedeaza cu aceasta aspiratie
la fel ca mai inainte, intrand in concentrarea asupra Lipsei Semnelor.

Mai departe, un Bodhisattva reflecteaza: ,Vreme indelungata, aceste fiinte
au fost duse pe cai gresite de perceptia permanentei, a fericirii, a sinelui, a
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atragatorului. Voi actiona in asa fel incat, dupa Trezirea mea completa, sa
demonstrez Dharma, pentru ca ele sa abandoneze si sa dea uitarii vederile
gresite ale perceptiei permanentei, fericirii, sinelui si a atragatorului si pentru ca
ei sa poata invata ca «toate acestea sunt impermanente, nu permanente; boala
si suferinta sunt toate acestea si nu fericire; lipsite de sine [n.t. si de orice esenta]
sunt toate acestea si nu avand un sine; respingatoare sunt toate acestea si nu
atragatoare.»“ Inzestrat cu acest gand al ilumindrii si cu priceperea in mijloace
descrisa mai Thainte, prins de intelepciunea perfecta, el nu realizeaza realitatea-
limita la jumatatea drumului, Thainte ca toate Buddha-dharmele sale sa fie
complete. El rezida astfel si intra in concentrarea asupra Lipsei Dorintelor, insa
nu-si pierde concentrarea asupra prieteniei, a compasiunii, a bucuriei empatice
si a impartialitatii. Sustinut de priceperea in mijloace, el isi sporeste dharmele
pure, tot mai mult si mai mult. Tncrederea si credinta sa, etc. devin tot mai
puternice si mai profunde si obtine puterile, membrele Trezirii si Calea. Daca un
Bodhisattva face sa apara urmatorul gand: ,,De foarte mult timp, aceste fiinte au
obiceiul sa conceapa o baza sau un temei si chiar acum ele fac astfel. Ele si-au
format de mult timp obiceiul de a concepe un temei si chiar acum fac astfel. De
foarte mult timp, ele au obiceiul de a urma perceptia semnelor, conceptiile
gresite, perceptia obiectelor materiale, perceptia obiectelor ireale, vederile
gresite, si chiar si acum ele continua sa faca la fel. Astfel, voi actiona pentru ca
aceste greseli sa inceteze a mai exista in orice fel in ele, sa devina de neconceput
pentru ele”; daca un Bodhisattva are in minte toate fiintele intr-o asemenea
maniera, daca este inzestrat cu aceasta amintire a tuturor fiintelor, cu aceasta
producere a gandului si cu pricepere in mijloace, daca este prins de intelepciunea
perfecta si daca, inzestrat cu toate aceste calitati, el contempla astfel natura
adevarata a acelor dharme profunde — prin Vacuitatea (Lipsa Esentei) lor, sau
prin Lipsa Semnelor, sau prin Lipsa Dorintelor, sau prin insusirea lor de a fi
necauzate, neproduse, lipsite de nastere, lipsite de orice pozitivitate — atunci
este chiar imposibil ca un asemenea Bodhisattva, care este inzestrat cu o
asemenea cunoastere, sa cada in Necauzat sau sa devina atasat de ceea ce
apartine triplei lumi. Asta nu se poate intampla nicicum.

4. Ireversibilitate

[Divinul:] Sa presupunem ca un Bodhisattva este intrebat de catre un alt
Bodhisattva care vrea sa castige Trezirea suprema: ,, Asupra caror dharme trebuie
cineva sa realizeze cucerirea completa? Ce fel de aspiratie trebuie cineva sa-si
formeze in minte, aspiratie care sa-i permita unui Bodhisattva sa nu realizeze
Vacuitatea (Lipsa Esentei), sau Lipsa Semnelor, sau Lipsa Dorintelor, sau
Necauzatul, sau non-producerea, sau non-pozitivitatea, ci sa continue sa
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dezvolte perfectiunea intelepciunii?” Daca Bodhisattva raspunde ca numai
Vacuitatea trebuie urmata, sau numai Lipsa Semnelor, numai Lipsa Dorintelor,
numai Necauzatul, numai non-producerea, numai absenta nasterii, numai non-
pozitivitatea, si daca nu ar manifesta aceasta producere a gandului de non-
abandonare a tuturor fiintelor, sau daca nu ar include priceperea in mijloace n
raspunsul sau, atunci trebuie stiut ca acest Bodhisattva nu a fost prezis de catre
Tathagatasii din trecut, drept ,fara-intoarcere” de la iluminarea deplina. Pentru
ca el nu indica aceasta dharma specifica unui Bodhisattva ireversibil [adica non-
abandonarea tuturor fiintelor], nu ii da importanta, nu o expune, nu o cunoaste
cu intelepciune, nu o include in raspunsul sau si nu ii face pe ceilalti sa intre in
acel stadiu [al priceperii in mijloace], care este adevaratul stadiu al unui
Bodhisattva ireversibil.

Subhiiti: In ceea ce priveste aceastd intrebare, cum poate un Bodhisattva s
fie vazut ca ireversibil?

Divinul: El trebuie sa fie cunoscut ca un Bodhisattva ireversibil daca, fie ca a
auzit aceasta perfectiune a intelepciunii sau nu, el nimereste raspunsul corect.

Subhati: Sunt multi care merg spre iluminare, insa numai cativa ar putea da
raspunsul corect.

Divinul: Pentru ca sunt putini Bodhisattva care au fost prezisi in stadiul
ireversibil, in care aceasta cunoastere devine posibila. Cei care au fost
predestinati pentru el, vor da raspunsul corect. Putem fi siguri ca ei au plantat in
trecut minunate radacini pozitive si ca intreaga lume nu-i poate coplesi, cu zeii,
oamenii si demonii ei.

5. Experientele din vis si semnul ireversibilitatii

[Divinul:] Mai mult, daca un Bodhisattva intelege pana si in vis ca ,toate
dharmele sunt ca un vis”, insa nu realizeaza [acea experienta, privind-o ca finala],
atunci acesta trebuie de asemenea cunoscut ca semn de ireversibilitate al unui
Bodhisattva ,fara-intoarcere”. Este un alt semn daca, pana si in visele sale, nici
nivelul de Discipol, nici de Pratyekabuddha, si nimic din ce apartine triplei lumi
nu devin obiecte al dorintei sale si nu ii apar avantajoase. Este un alt semn daca,
pana si in visele sale, el se vede ca Tathagata, in mijlocul unei adunari de multe
sute de mii de niyuta de koti de persoane, asezate intr-o sala circulara cu un
acoperis ascutit, inconjurat de o comunitate de calugari, venerat de comunitatea
de Bodhisattvasi, demonstrand Dharma. Este un alt semn daca, pana si in visele
sale, el se ridica in aer si demonstreaza Dharma pentru fiinte, daca percepe
haloul din jurul lui Buddha, daca face sa apara calugari care merg in diferite
directii pentru a indeplini functia de Buddha in alte sisteme de lumi si pentru a
demonstra Dharma acolo. Pana si atunci cand viseaza, el are astfel de perceptii.
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Este un alt semn daca, atunci cand viseaza, el ramane neinfricat cand un sat,
oras, capitala sau regat sunt devastate; sau cand vede un incendiu imens
raspandindu-se; sau cand vede fiare salbatice sau alte animale agresive; sau cand
capul sau este pe punctul de a fi taiat sau cand este supus altor mari frici si
spaime, sau cand vede fricile si spaimele la care sunt supuse alte fiinte. In niciunul
dintre cazuri frica si groaza nu apar in el, ci ramane neinfricat. Si imediat dupa ce
se trezeste din visul sau el reflecteaza ca ,tot ce apartine de intreita lume este
asemenea unui vis. In acel sens trebuie s§ demonstrez dharmele, dupd ce am
castigat iluminarea, drept cineva care demonstreaza Dharma corect.”

Este un alt semn al ireversibilitatii daca un Bodhisattva, vazand in visele sale
fiintele care se afla in iaduri, reflecteaza ca ,astfel voi actiona, incat dupa ce voi
castiga Trezirea suprema, in taramul meu Buddha nu va fi absolut niciun fel de
stare de suferintal!” Si acesta trebuie cunoscut ca o indicatie care arata ca un
Bodhisattva ,fara-intoarcere” a devenit atat de pur incat nu mai poate niciodata
renaste [Impotriva propriei vointe] in destinele dureroase. Si cum se poate sti ca
nu vor exista stari de suferinta in taramul-Buddha al acelui Bodhisattva? Daca un
Bodhisattva, dupa ce vede in visele sale fiintele renascand in iaduri sau ca
animale sau ca Preta, isi aduna atentia si hotaraste sa produca un taram-Buddha
fara asemenea destine dureroase, atunci asta trebuie cunoscut drept semnul
care arata ca el a devenit atat de pur incat nu mai poate renaste niciodata in
starile de suferinta [n.t. inferioare, enumerate mai nainte].

Mai departe, un Bodhisattva poate visa [un vis profetic], in care un oras sau
un sat este cuprins de flacari. Dupa ce s-a trezit, el analizeaza astfel: ,Am
caracteristicile, indicatorii si semnele pe care le-am vazut, in visele mele, drept
caracteristicile, indicatorii si semnele prin care un Bodhisattva ireversibil trebuie
pastrat in minte. Datorita acestui Adevar, datorita rostirii de catre mine a acestui
Adevar, fie ca acest incendiu dintr-un oras sau dintr-un sat, care are loc acolo, sa
fie potolit, racit, stins.” Daca acel foc este stins chiar atunci, trebuie stiut ca acel
Bodhisattva a fost prezis la iluminarea suprema de catre Tathagatasii din trecut;
daca nu este stins, trebuie stiut ca el nu a fost prezis astfel. Din nou, Subhuti,
daca in loc sa fie potolit, acest incendiu trece de toate limitele si se intinde de Ia
o casa la alta, de la o strada la alta, trebuie stiut ca acest Bodhisattva a adunat in
trecut karma constand in refuzul Dharmei, care conduce la slabiciune in
intelepciune. Din ea, rezulta karma sa, care I-a dus la aceasta experienta din viata
prezenta [adica sa sufere, sa fie mahnit pentru ca este incapabil sa controleze
acel foc, n.t. mahnire] care este tocmai un rezultat al karmei sale ramase din
refuzul Dharmei [in trecut]. Pentru ca, asa cum stiti, vietile trecute ale unui
Bodhisattva conditioneaza [absenta sau prezenta] ulterioara a semnului de
ireversibilitate. Pe de alta parte, un Bodhisattva care reuseste sa controleze focul
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trebuie pastrat in minte drept cel ce nu se mai intoarce dinspre iluminarea
deplina.

6. Ireversibilitatea si puterea magica a rostirii adevarului

[Divinul:] Si inca o data, Subhuti, voi expune caracteristicile, indicatorii si
semnele prin care trebuie pastrat in minte un Bodhisattva ireversibil. Asculta
bine si atent. Te voi invata.

Subhauti: Asa sa fie, O, Divinule.

Divinul: Daca o persoana, barbat sau femeie, baiat sau fata, ar fi stapanita sau
posedata de un spirit, atunci un Bodhisattva care a intalnit-o ar trebui sa
realizeze Actul Adevarului si sa spuna: ,Daca este adevarat ca eu am fost prezis
la iluminarea suprema de catre Tathagatasii din trecut si daca este adevarat ca
intentia mea de a dobandi Trezirea suprema este perfect pura, — in masura in
care vreau sa dobandesc iluminarea suprema si in masura in care atentia mea
catre acest [n.t. tel] este perfect pura, in aceeasi masura am lasat in urma
gandurile Discipolilor si ale Pratyekabuddhasilor. Este datoria mea sa dobandesc
Trezirea suprema. Nu e posibil sa nu dobandesc iluminarea suprema! Ci voi
dobandi Trezirea suprema insasi! Nu exista nimic care sa nu fi fost stiut, vazut,
simtit, realizat si cunoscut in totalitate de catre Buddhasi, Divinii care locuiesc in
nenumaratele sisteme de lumi. Acei Buddha imi cunosc intentia sincera de a
dobandi iluminarea suprema. Pentru ca acesta este adevarul, pentru ca aceasta
este o rostire a Adevarului, fie ca cel care a stapanit si posedat aceasta persoana
prin duhul sau, sa plece!” Daca, drept rezultat al acestor cuvinte ale lui
Bodhisattva, acel spirit nu pleaca, trebuie stiut ca acel Bodhisattva nu si-a primit
prezicerea; insa daca spiritul pleaca, atunci trebuie stiut ca el si-a primit
prezicerea pentru Trezirea deplina.
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Capitolul XXI — Faptele lui Mara

1. Mdndria si puterea magica a rostirii adevarului

[Divinul:] Asa cum am vazut, Bodhisattva a spus: ,,Am fost prezis pentru
iluminarea deplina, de catre Tathagatasii din trecut. Pentru ca acesta este
Adevarul, datorita rostirii de catre mine a acestui Adevar, fie ca acel spirit sa
plece!” Tn acel moment si Mara Tncearcd la randul lui s3 fac3 spiritul s3 plece. Si
eforturile sale vor fi deosebit de puternice si de energice atunci cand are de-a
face cu un Bodhisattva pornit de curand pe Cale. Tn acest caz, puterea magici a
lui Mara va fi cea care a gonit spiritul. Tnsd Bodhisattva crede c3 puterea lui este
cea care l-a gonit, el nu stie ca este puterea lui Mara. El isi va slabi atunci
eforturile. Ca rezultat al acestei [aparente] victorii asupra spiritului, el crede ca
si-a primit prezicerea in trecut, si i dispretuieste pe ceilalti Bodhisattva, isi bate
joc de ei, le face complimente ironice, 1i priveste de sus si i considera inferiori lui
insusi. Mandria sa va continua sa creasca, va deveni foarte ferma si rigida. Acea
mandrie, aroganta, snobism, ingamfare, trufie, il va tine departe de
atotcunoastere, de suprema cunoastere a lui Buddha, de cunoasterea
Existentului-De-La-Sine, de cunoasterea atotcunoasterii, de Trezirea suprema.
Atunci cand el se intalneste cu alti Bodhisattva, care ar putea sa fie prietenii lui
buni — virtuosi in caracter, cu intentii hotarate catre sublim, cu intentii sincere,
priceputi in mijloace, inzestrati cu dharma ireversibila — in trufia sa, el fi
dispretuieste, nu are grija de ei, nu-i iubeste si nu-i onoreaza. Astfel, va strange
si mai mult latul lui Mara. Trebuie sa ne asteptam ca el sa apartina unuia dintre
cele dous niveluri, fie cel al unui Discipol, fie cel al unui Pratyekabuddha. Tn acest
fel, in legatura cu puterea magica a rostirii Adevarului, Mara cel Malefic poate
cauza un obstacol pentru iluminarea suprema, intr-un Bodhisattva care s-a
pornit de curand in Vehicul (sau pe Cale), care are putina incredere si credinta,
care a invatat putin, nu are prieteni buni, nu este sustinut de intelepciunea
perfecta, si caruia i lipseste priceperea in mijloace. Si aceasta trebuie cunoscuta
ca o fapta a lui Mara fata de un Bodhisattva.

2. Mdndria in legatura cu anuntarea numelui

[Divinul:] Mai mult, Subhuti, faptele lui Mara se vor petrece si in legatura cu
anuntarea numelui unui Bodhisattva. Si cum? Pentru a ademeni un Bodhisattva,
Mara foloseste chiar si anuntarea numelui si a altor amanunte legate de acesta.
Sub tot felul de deghizari, el vine la Bodhisattva si ii spune , Ai primit prezicerea
de la Tathagatasii din trecut. Dovada este ca acesta este numele pe care il vei
avea ca Buddha, si ca acestea sunt numele mamei tale, tatalui tau, fratelui tau,
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surorii tale, ale prietenilor, rudelor si cunostintelor tale.” El spune aceste nume,
pentru sapte generatii. El iti spune ca ai fost nascut in acea regiune, in acea tara,
in acel sat, oras sau targ. Daca ai vreo Tnsusire anume, atunci iti va spune ca ai
avut aceeasi insusire si in trecut. Fie ca Bodhisattva este obtuz de felul sau, fie ca
are facultatile ascutite, Mara ii va spune ca a fost la fel si in trecut.

Sau sa luam alte Tnsusiri pe care le are in aceasta viata prezenta: el este, sa
spunem, cineva care traieste in paduri, sau cineva care cerseste mancare din usa
in usa, fara a accepta invitatii, sau cineva care poarta haine facute din zdrente
luate dintr-un morman de praf, sau care nu mananca niciodata dupa miezul zilei,
sau care isi mananca toata mancarea [n.t. zilnicd] la o singura masa, sau care
doarme noaptea oriunde s-ar intampla sa se afle, sau care nu are mai mult de
trei robe, sau care traieste in cimitire si le frecventeaza, sau care locuieste la
radacina unui copac, sau care ramane chiar si in somn in postura asezat, sau care
locuieste in camp deschis, neadapostit, sau care poarta o imbracaminte din
pasla, sau care are putine dorinte, este usor de multumit, detasat, frugal, moale
in vorbire, sau un om care vorbeste putin —in fiecare caz, Mara il va anunta ca el
a fost inzestrat si in trecut cu exact aceeasi insusire si cd, in mod sigur,
Tathagatasii din trecut trebuie sa-| fi prezis pentru Trezirea suprema si pentru
stadiul de Bodhisattva ireversibil, din moment ce el poseda acum insusirile unui
ascet auster, mentionate maiinainte, deci, cu toata siguranta, el trebuie sa fi fost
inzestrat cu acestea si in trecut. Se poate intampla atunci ca un Bodhisattva sa
simta trufie cand se gandeste la anuntarea numelor sale, a imprejurarilor din
trecut si a penitentelor sale austere din prezent, ca ascet rigid. El poate chiar sa
creada ca si-a primit prezicerea in trecut, pentru ca are acum aceste insusiri ale
unui ascet rigid. Si Mara ii va confirma ideea. Deghizat ca laic sau laica, calugar
sau calugarita, sau ca Brahmin, sau ca si cap de familie, sau ca mama, tata, frate,
sora, prieten sau ruda, Mara va veni la Bodhisattva si i va spune ca acesta si-a
primit in trecut prezicerea pentru iluminarea deplina si pentru stadiul ireversibil
al unui Bodhisattva, din simplul motiv ca el are acum acele insusiri ale unui ascet
rigid care, potrivit lui, sunt calititile unui Bodhisattva ireversibil. Tns3, acel
Bodhisattva nu are caracteristicile, indicatorii si semnele unui Bodhisattva
ireversibil, pe care le-am descris mai Tnhainte. El este, cu siguranta, un om sub
influenta lui Mara, spre deosebire de ceilalti Bodhisattva [care i-ar putea fi
prieteni buni]. El nu are caracteristicile, indicatorii si semnele specifice unui
Bodhisattva ireversibil. Si, ca rezultat al anuntarii imprejurarilor din trecutul sau,
el simte ingdmfare. In ingdmfarea sa, coplesit de o mare ingdmfare rigid3, invins
de puterea magica a lui Mara, el 1i dispretuieste pe Bodhisattvasii care sunt
tovarasii lui, rade de ei sili considera inferiori. Acest lucru trebuie recunoscut ca
o fapta a lui Mara, care se foloseste de anuntarea imprejurarilor din trecutul unui
Bodhisattva.
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Mai departe, Subhuti, Mara actioneaza si in legatura cu prezicerea numelui
pe care un Bodhisattva 1l va avea ca Buddha. Deghizat ca si calugar, el vine la un
Bodhisattva si i prezice ca ,acesta va fi numele tau atunci cand vei fi castigat
Trezirea deplind.” Si Mara i va prezice acel nume pe care acel Bodhisattva I-a
gandit deja de unul singur, atunci cand a cugetat asupra numelui pe care 1l va
purta dupa iluminarea deplina. Daca Bodhisattva este slab in intelepciune si lipsit
de pricepere in mijloace, el vede ca numele pe care |-a mentionat calugarul este
acelasi cu cel banuit de el insusi. El compara numele pe care |-a gandit de unul
singur cu numele spus de acel calugar, care este fie sub influenta lui Mara, fie a
fost facut sa apara de catre Mara sau de catre hoardele sale, vede ca cele doua
[n.t. nume] se potrivesc si ajunge la concluzia ca, in trecut, el a fost prezis
nominal de cdtre Tathagatasi, pentru Trezirea deplind. insd el nu are
caracteristicile, indicatorii si semnele pe care le-am descris ca fiind cele ale unui
Bodhisattva ireversibil. Din moment ce nu le are, el simte trufie, ca rezultat al
prezicerii numelui sdu. Tn trufia sa, el ii dispretuieste pe Bodhisattvasii care sunt
tovarasii sdi si se gandeste ca, in timp ce el si-a primit prezicerea, ei nu si-au
primit-o. Acea mandrie, aroganta si ingamfare ce il face sa-i dispretuiasca pe
ceilalti Bodhisattvasi, il va tine departe de atotcunoastere si de cunoasterea unui
Buddha. Nesustinut de intelepciunea perfecta, lipsit de pricepere in mijloace si
de bunul prieten, prins de prietenul rau, trebuie sa ne asteptam ca el sa apartina
unuia dintre cele doua niveluri, al unui Discipol sau al unui Pratyekabuddha.

Dar chiar daca, dupa ce a petrecut mult timp, foarte mult timp in greseala si
ratacire [in nastere-si-moarte], el ar deveni din nou cineva care vrea sa cunoasca
iluminarea depling, recurgand la chiar aceasta perfectiune a intelepciunii, si daca
ar fi sa mearga la prietenii buni si sa-i intdlneasca periodic si chiar daca, in
proaspat gasita perspectiva asupra vietii, ar respinge in primul rand ideile de mai
inainte, le-ar vomita, le-ar detesta, le-ar arunca de unde au venit, le-ar vedea
greseala — chiar si atunci, 1i va fi greu sa ajunga la nivelul de Buddha. Atat de grav
este delictul ingamfarii. Printre calugarii care apartin vehiculului Discipolilor, cele
patru pacate de neiertat sunt atat de grave incat, daca cineva s-a facut vinovat
de unul dintre ele, inceteaza s3 mai fie un calugdr, un Sramana, un fiu al lui
Sakya[muni, n.t.]. Mai grava decat acele patru pacate de neiertat este aceast3
producere a unui gand trufas atunci cand, cu ocazia prezicerii numelui sau, un
Bodhisattva i-a dispretuit pe alti Bodhisattva si a produs un gand care este foarte
negativ, care este mai grav decat cele patru delicte de neiertat. Mai mult, aceasta
producere a unui gand legat de mandrie, produs cu ocazia in care este anuntat
numele viitor al unui Bodhisattva [ca Buddha], este mai grava si decat cele cinci
pacate capitale. Acel gand este mai grav si decat cele cinci pacate capitale. in
acest fel, pana si prin anuntarea numelui unui Bodhisattva, pot avea loc actiuni
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foarte subtile ale lui Mara. Ele trebuie recunoscute drept ceea ce sunt si evitate,
atat de Bodhisattva insusi, cat si de ceilalti.

3. Piedici in legatura cu detasarea

[Divinul:] Mai departe, Mara cel Malefic poate veni la Bodhisattva sa-I
indemne, sa-| sfatuiasca si sa-l informeze in legatura cu insusirea detasarii, cum
ca Tathagata a laudat detasarea si ca ea Tnseamna ca cineva ar trebui sa
salasluiasca intr-o padure izolata, intr-o jungla, prin crapaturile muntilor, n
locurile de Tnmormantare sau pe gramezi de paie, etc. Insd aceasta nu este ceea
ce predau eu ca fiind detasarea unui Bodhisattva, cum ca el ar trebui sa traiasca
singuratic si izolat, intr-o padure sau in jungla, prin crapaturile muntilor, in
locurile de inmormantare sau pe gramezi de paie, etc.

Subhuti: Daca aceasta nu este detasarea unui Bodhisattva, care este ea
atunci?

Divinul: Un Bodhisattva este detasat atunci cand devine detasat de
activitatile mentale asociate cu Discipolii si cu Pratyekabuddhasii. Pentru ca,
daca este prins de perfectiunea intelepciunii si de priceperea in mijloace, si daca
salasluieste in salasul prieteniei si al maretei compasiuni fata de toate fiintele,
atunci el este detasat chiar si atunci cand traieste langa un sat. Eu sunt cel care
am proclamat aceasta detasare de activitatile mentale asociate cu Discipolii si cu
Pratyekabuddhasii. Un Bodhisattva este detasat daca petrece zi si noapte
rezidand in aceasta detasare. Daca un Bodhisattva salasluieste in acest salas in
timp ce traieste in locuri indepartate si izolate, in padurile inaccesibile, in jungla,
prin crapaturile muntilor sau in locurile de inmormantare, atunci el salasluieste
detasat.

Dar in ceea ce priveste detasarea recomandata de Mara cel Malefic, adica
salasluirea In paduri inaccesibile, in jungle, prin crapaturi ale muntilor sau in
locuri de inmormantare, daca acea detasare este de fapt contaminata cu
activitatile mentale asociate Discipolilor si Pratyekabuddhasilor, atunci, pentru
ca el nu practica perfectiunea intelepciunii, el nuindeplineste conditiile necesare
pentru a dobandi atotcunoasterea. El salasluieste intr-un salas contaminat, intr-
o activitate mentala care nu este deloc pura si, in consecinta, faptele sale facute
prin corp, voce si minte nu pot fi deloc pure. in consecinta, el ii dispretuieste pe
alti Bodhisattva care locuiesc in sate, dar care nu sunt contaminati cu activitatile
mentale asociate cu Discipolii si cu Pratyekabuddhasii, si care salasluiesc in
salasul intelepciunii, cu multele sale tehnici si cu mareata ei compasiune. Din
moment ce faptele corpului, vorbirii si mintii sale nu sunt pure, el este doar un
rezident Tn contaminare si nu un rezident in detasare, desi el poate sa locuiasca
intr-o padure indepartata. La inceput, el ii dispretuieste pe cei care traiesc langa
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un sat, desi ei salasluiesc in salasul intelepciunii, cu tehnicile si cu mareata ei
compasiune, si desi sunt, prin forta obiceiului, chiar puriin ceea ce fac cu corpul,
vorbirea si cu mintea, desi sunt detasati de activitatile mentale asociate cu
Discipolii si cu Pratyekabuddhasii, necontaminati de ele; iar dupa aceea, el
constata ca nu poate dobandi Meditatiile, Concentrarile, Realizarile, Eliberarile
si Super-cunoasterile, ca acestea nu ajung la implinire in el. Motivul este acela ca
ii lipseste priceperea in mijloace.

Desi un Bodhisattva poate salaslui in paduri izolate care se intind pe sute de
kilometri, cu nicio alta tovarasie decat cea a animalelor de prada, a antilopelor si
a stolurilor de pasari, sau in paduri nelocuite de nici macar cele mai mici animale
salbatice, [sau] de Yaksa si de Raksa, si netulburat de frica talharilor, si desi poate
sa se stabileasca acolo pentru un an sau pentru o suta de ani, sau chiar pentru
sute de mii de niyuta de koti de ani, sau pentru mai mult decat atat, daca el nu
cunoaste detasarea pe care am explicat-o, prin care un Bodhisattva traieste
precum cineva care s-a pornit cu cele mai sincere intentii, care a dobandit cele
mai onorabile intentii, atunci nici macar cineva complet devotat vietii in padurile
inaccesibile nu reuseste sa-mi bucure inima, daca nu cunoaste aceasta
[detasare], daca este lipsit de pricepere in mijloace, daca se sprijina pe acea
detasare a sa, se agata de ea, este inclinat catre ea, daca o simte ca pe o rasplata
[n.t. pentru eforturile sale]. Pentru ca detasarea unui Bodhisattva, pe care am
descris-o, nu apare in detasarea sa. Dintr-un loc, sus in aer, Mara1i va spune celui
care salasluieste in padurea indepartata ca face bine, ca detasarea sa este cea
pe care a descris-o Tathagata, ca ar trebui sa rezide mai departe chiar in aceasta
detasare si ca, din acest motiv, va dobandi repede Trezirea deplina. Atunci cand
paraseste acel loc izolat din padure si se intoarce intr-un sat, el ii dispretuieste
pe Bodhisattvasii de acolo, calugari care sunt toti cuviinciosi, casti, cu un caracter
frumos, necontaminati de activitatile mentale asociate Discipolilor si
Pratyekabuddhasilor, si care traiesc vieti foarte pure in corp, vorbire si minte. El
le spune ca, in mod sigur, ei nu traiesc intr-un salas detasat, ci intr-unul
contaminat si aglomerat.

Pe acei Bodhisattvasi de acolo, care traiesc in salasul detasat, el ii avertizeaza
impotriva asezarilor contaminate si aglomerate. El incearca sa i faca sa mearga
intr-o existenta detasata [asa cum si-o inchipuie el]. El le cere respect pentru
locuinta lui izolata, devine mandru si le spune: ,Fiinte supraumane m-au
indemnat, fiinte supraumane au venit sa ma informeze! Acest [loc izolat din
padure] este salasul meu. Care dintre cei ce locuiesc intr-un sat a fost vreodata
indemnat si informat de fiinte supraumane?” Astfel dispretuieste el persoanele
care apartin vehiculului Bodhisattvasilor. El trebuie cunoscut ca un Candala de
Bodhisattva, un defaimator al Bodhisattvasilor, ca un simplu fals al unui
Bodhisattva, ca un Bodhisattva contrafacut, ca o mizerie de Bodhisattva, ca un
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talhar deghizat intr-un Sramana, un jefuitor al persoanelor apartinand
vehiculului Bodhisattvasilor, un talhar al lumii cu zeii sai. Cu siguranta, o
asemenea persoana trebuie sa nu fie ingrijita, iubita sau onorata. Pentru ca
asemenea persoane au cazut in trufie. Ele vor reusi pana si sa corupa alte spirite
asemanatoare, fiinte slabe care au pornit numai de curand in Vehicul (sau pe
Cale). Ei trebuie priviti ca impuri prin natura lor, ca lipsiti de invatatori potriviti,
ca lipsiti de calitatile sfinteniei.

Tnsd un Bodhisattva nu trebuie s3 aib3 grijd de asemenea persoane, sd nu le
iubeasca si sa nu le onoreze, daca este cineva care nici nu a abandonat toate
fiintele, nici atotcunoasterea si nici iluminarea deplina, daca vrea sincer sa
dobandeasca iluminarea deplina si sa genereze binele tuturor fiintelor.
Dimpotriva, cel care s-a ridicat la o inaltime de unde se gandeste la binele tuturor
fiintelor trebuie, ca sa poata vedea prin aceste fapte ale lui Mara si prin altele,
sa aiba intotdeauna o minte care este nerabdatoare sa expuna calea fiintelor
care nu au primit-o inca, o minte care nu tremura si care nu este scufundata in
ratacirile prin intreita lume; el are, in primul rand, o atitudine de prietenie si o
atitudine de compasiune, el a generat marea compasiune si este miscat de mila,
el are un gand de bucurie, din empatie fata de fiintele care avanseaza in directia
corecta, el este impartial, pentru ca natura adevarata a dharmelor este astfel
incat ea nu poate fi perceputa sau conceputa; [avand toate acestea in minte] el
trebuie sa-si formeze hotararea: , Voi actiona astfel incat, in viitor, toate greselile
cauzate de faptele lui Mara sa nu mai existe in niciun fel si nici sa nu fie produse;
sau, daca sunt produse, sa dispara imediat. Astfel ma voi antrena!” Si acesta
trebuie cunoscut drept mersul curajos al unui Bodhisattva catre propria sa
cunoastere superioara. Atat despre ceea ce trebuie sa stie un Bodhisattva despre
faptele lui Mara in legatura cu insusirea detasarii.
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Capitolul XXII — Prietenul bun

1. Prietenii buni

[Divinul:] Un Bodhisattva care a pornit pe cale cu cea mai cinstita si serioasa
intentie si vrea sa castige Trezirea depling, trebuie inca de la inceput sa aiba grija
de prietenii buni, sa-i iubeasca si sa-i onoreze.

Subhauti: Care sunt acei prieteni buni ai unui Bodhisattva?

Divinul: Buddhasii, si de asemenea Bodhisattvasii ireversibili care sunt
priceputi in calea unui Bodhisattva, care il instruiesc si 1l sfatuiesc in perfectiuni,
care demonstreaza si expun perfectiunea intelepciunii. in special, perfectiunea
intelepciunii trebuie privita ca bunul prieten al unui Bodhisattva. De fapt, toate
cele sase perfectiuni sunt bunii prieteni ai unui Bodhisattva. Ele sunt Tnvatatorul
sau, Calea sa, lumina sa, torta sa, Trezirea sa, adapostul sau, refugiul sau, locul
sau de odihna, Eliberarea sa finala, insula sa, mama sa, tatal sau, si ele 1l conduc
la cunoastere, la intelegere, la iluminarea deplina. Pentru ca perfectiunea
intelepciunii se implineste in aceste perfectiuni. Atotcunoasterea Tathagatasilor,
care au castigat in trecut Trezirea suprema si au intrat apoi in Nirvana, a iesit
chiar din cele sase perfectiuni. Si atotcunoasterea Tathagatasilor care vor castiga
iluminarea in viitor, si a Tathagatasilor care se afla chiar acum in incalculabilele,
nemasurabilele, infinitele, inconceptibilele sisteme de lumi, [n.t. a iesit chiar din
cele sase perfectiuni]. Subhuti, si eu sunt un Tathagata care a castigat Trezirea
deplina in perioada prezenta si atotcunoasterea mea a iesit [tot] din cele sase
perfectiuni. Pentru ca cele sase perfectiuni contin cele treizeci si sapte de
dharme care actioneaza ca aripi pentru iluminare, ele contin cele patru salasuri
ale lui Brahma, cele patru mijloace de conversie si orice Buddha-Dharma care ar
mai putea fi, orice cunoastere-Buddha, cunoasterea Existentului-De-La-Sine,
orice inconceptibila, incomparabila, nemasurabila, incalculabila, inegalabila
cunoastere, orice cunoastere care egaleaza inegalabilul, orice cunoastere a
atotcunoasterii.

Asadar, Subhuti, chiar cele sase perfectiuni trebuie cunoscute drept bunii sai
prieteni. Ele sunt Tnvatdtorul s3u, Calea sa, etc. pand la: ei 1l conduc la
cunoastere, la intelegere, la Trezirea deplind. Tn plus, un Bodhisattva care se
antreneaza in cele sase perfectiuni devine un adevarat binefacator pentru toate
fiintele care au nevoie de unul. Tnsd, dac3 vrea s3 se antreneze in cele sase
perfectiuni, un Bodhisattva trebuie, mai presus de orice, sa asculte aceasta
perfectiune a intelepciunii, sa se ocupe de ea, sa o pastreze in minte, sa o recite,
studieze, raspandeasca, demonstreze, expuna, explice si sa o scrie, sa-i cerceteze
intelesul, continutul si metoda, sa mediteze la ea si sa puna intrebari referitoare
la ea. Pentru ca aceasta perfectiune a intelepciunii directioneaza cele sase
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perfectiuni, le ghideaza, le conduce, le instruieste si le sfatuieste, este sursa,
modelul si doica lor. Pentru ca, daca sunt lipsite de perfectiunea intelepciunii,
primele cinci perfectiuni nu se Tnscriu in conceptul de perfectiuni si nu merita sa
fie numite , perfectiuni”. Asadar, un Bodhisattva trebuie sa se antreneze chiarin
aceasta perfectiune a intelepciunii, daca vrea sa ajunga la o stare in care nu mai
poate fi condus pe cai gresite de catre altii, si sa stea fermin ea.

2. Vacuitate, murdarire si purificare

Subhauti: Care este semnul intelepciunii perfecte?

Divinul: Are non-atasarea drept semn.

Subhdati: Ar fi potrivit sa spunem ca acelasi semn al non-atasarii, care exista
in intelepciunea perfecta, exista in toate dharmele?

Divinul: Da, Subhuti. Pentru ca toate dharmele sunt izolate si goale. Prin
urmare, acelasi semn al non-atasarii, care face intelepciunea perfecta izolata si
goala, face toate dharmele sa fie izolate si goale.

Subhdati: Daca toate dharmele sunt izolate si goale, cum sunt de conceput
murdarirea si purificarea fiintelor? Pentru ca ceea ce este izolat nu poate fi
murdarit si purificat, ceea ce este gol nu poate fi murdarit sau purificat, si ceea
ce este izolat si gol nu poate cunoaste Trezirea deplina. Si nici nu se poate ajunge
la vreo dharma din afara vacuitatii, care sa fi cunoscut iluminarea deplina, sau
care o va cunoaste, sau care o cunoaste chiar acum. Cum vom intelege atunci
sensul acestei invataturi? Arata-ne, O, Divinule, arata-ne, O, Cel-Bine-Plecat!

Divinul: Ce crezi, Subhati? Fiintele au pornit de mult timp pe drumul
conceperii ,eu”-lui si ,,al meu”-lui?

Subhdti: Da, Divinule.

Divinul: Sunt de asemenea si producerea (conceperea) ,,eu”-lui si ,al meu”-
lui, goale, vide?

Subhdti: Da, Divinule.

Divinul: Faptul ca fiintele ratacesc in nastere-si-moarte, se datoreaza tocmai
conceperii ,eu”-lui si ,,al meu”-lui?

Subhuti: Asa este, Divinule.

Divinul: Tn acest sens devine posibil de conceput murdarirea fiintelor. in
masura in care fiintele [concep lucruri,] adera la lucruri si se stabilesc in ele, in
acea masurd existd murdarire. Tnsd nimeni nu este murddrit prin asta. lar in
masura in care cineva nu [concepe si nu] adera la lucruri si nu se stabileste in ele,
in acea masurd se poate concepe absenta producerii ,eului” si ,al meu-lui”. Tn
acel sens se poate forma conceptul de purificare a fiintelor, adica, in masura in
care ele nu [concep si nu] adera la lucruri si nu se stabilescin ele, Tn acea masura
existd purificare. Insd nimeni nu este purificat prin aceasta. Atunci cand un
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Bodhisattva Tnainteazd astfel, el inainteaza in intelepciunea perfecta. In acest
sens se pot forma conceptele de murdarire si de purificare a fiintelor, desi
dharmele sunt izolate si goale.

Subhdti: Asta este cu adevarat minunat! Un Bodhisattva care Tnainteaza
astfel, inainteaza in intelepciunea perfecta. Pentru ca atunci el nu inainteaza in
forma sau in celelalte agregate (skandha). Atunci cand Tnainteaza astfel, un
Bodhisattva nu poate fi zdrobit nici macar de intreaga lume, cu zeii, oamenii si
demonii sai (Asura). Atunci cand inainteaza astfel, un Bodhisattva depaseste
mersul tuturor persoanelor care apartin vehiculului Discipolilor sau celui al
Pratyekabuddhasilor, si dobandeste o pozitie de neintrecut. Pentru ca
Buddhaitatea este de neintrecut si asa sunt si starea de Tathagata, starea de
Existent-De-La-Sine, si starea de atotcunoastere. Un Bodhisattva care 1si petrece
timpul zi si noapte salasluind in aceste activitati mentale asociate cu
intelepciunea perfecta este foarte aproape de Trezirea deplina, si o va cunoaste
in curand.

3. Omagiu intelepciunii perfecte si perla de mare pret

Divinul: Asa este, Subhuti. Sa presupunem ca toate fiintele din Jambudvipa ar
obtine in acelasi timp o personalitate (sau nastere) umana, si-ar ridica gandurile
la iluminarea deplina, ar sta in acel gand de Trezire toata viata lor, i-ar respecta
sii-ar venera pe toti Tathagata, intreaga lor viata. Daca acum [dupa toata aceasta
pregatire], ele ar oferi daruri tuturor fiintelor si ar transforma [meritul din] acea
daruirein Trezire completa — ca rezultat, acei Bodhisattva vor genera mult merit?

Subhauti: Da, Divinule, ar genera.

Divinul: Este tot adevarat, Subhuti, ca acel fiu sau fiica din familie nobila
genereaza un merit mai mare daca, fiind un Bodhisattva, rezida in activitati
mentale legate de perfectiunea intelepciunii, chiar si pentru o singura zi. Pentru
ca, pe masura ce continua sa rezide zi si noapte in acele activitati mentale,
Bodhisattva devine tot mai demn de darurile sacrificiale ale tuturor fiintelor.
Pentru ca nicio alta fiinta nu are o minte atat de plina de prietenie asa cum o are
el, cu exceptia Buddhasilor, Realizatii. Si Tathagatasii, desigur, sunt fara egal, fara
asemanare, inzestrati cu dharme de neconceput. Atunci, cum aspira acel fiu sau
fiica de familie nobila la acel merit, la inceput? El devine inzestrat cu acel fel de
introspectie inteleapta care li permite sa vada toate fiintele ca si cum ar fiin drum
spre propria macelarire. Cu acea ocazie, mareata compasiune pune stapanire pe
el. El observa cu ochiul sau divin nenumaratele fiinte, iar ceea ce vede il umple
de o mare neliniste: atat de multe cara povara karmei care duce la pedeapsa
imediata Tn iaduri, altele au dobandit renasteri nefericite [care i tin departe de
Buddha si de invataturile sale], altele sunt condamnate sa fie ucise, sau sunt
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invaluite in plasa vederilor gresite, sau nu reusesc sa gaseasca drumul, pe cand
altii, care au dobandit o renastere norocoasa, au pierdut-o din nou. El le poarta
de grija cu gandul: ,Voi deveni un salvator al tuturor acelor fiinte, le voi elibera
din toate suferintele!” Tnsd el nu face nici din aceasta si nici din orice altceva,
vreun semn fata de care sa devina partinitor. Si aceasta este mareata lumina a
intelepciunii unui Bodhisattva, care ii permite sa cunoasca Trezirea deplina.
Pentru ca, atunci cand Bodhisattvasii salasluiesc in acest salas, ei devin vrednici
de darurile intregii lumi si totusi nu intorc spatele la iluminarea deplina. Atunci
cand gandurile lor sunt bine sprijinite de Intelepciunea perfecta si sunt aproape
de atotcunoastere, ei purifica darurile si ofrandele celor care le ofera cele
necesare vietii.

Prin urmare, un Bodhisattva trebuie sa rezide in aceasta activitate mentala
asociata cu intelepciunea perfecta, daca nu vrea sa-si consume in zadar
ofrandele si pomenile primite, daca vrea sa indice tuturor fiintelor Calea, sa
imprastie lumina pe o distanta mare, sa elibereze din nastere-si-moarte toate
fiintele care sunt supuse ei, si sa curete tuturor fiintelor organele vederii. Daca
vrea sa salasluiasca in activitati mentale indreptate catre aceste scopuri, el
trebuie sa isi indrepte atentia catre activitatile mentale asociate cu perfectiunea
intelepciunii. Mintea cuiva care hotaraste sa le acorde acestora atentie, lucreaza
pentru binele tuturor fiintelor. Tnsd el nu trebuie s3 lase loc altor activitati
mentale, cum ar fi lipsa de intelepciune perfecta. Daca actioneaza astfel, [pentru
ca activitatea mentala, care este in esenta grija iubitoare pentru fiinte, 1l
impulsioneaza], el isi petrece zilele si noptile in activitati mentale asociate cu
perfectiunea intelepciunii. Sa presupunem ca un om, foarte priceput in bijuterii
siin feluritele varietati de nestemate, tocmai a obtinut o piatra foarte pretioasa.
Asta |-ar face foarte bucuros si entuziasmat. Daca si-ar pierde piatra pretioasa,
el ar fi foarte trist si mahnit. Mereu si intotdeauna, activitatile mentale asociate
Cu acea nestemata s-ar petrece in el, si ar regreta mereu ca este despartit de
nestemata. El nu ar uita de ea, pana cand nu ar obtine-o din nou sau pana cand
ar obtine o alta asemanatoare ca fel si insusiri. Tot asa, un Bodhisattva care a
pierdut din nou nestemata pretioasa a intelepciunii perfecte, avand o perceptie
clara a imensei valori a intelepciunii perfecte, si fiind convins ca nu s-a despartit
pentru totdeauna de ea, trebuie sa o caute peste tot, cu o gandire careia nu fi
lipseste perseverenta catre intelepciunea perfecta si care este indreptata catre
starea de atotcunoastere, pana va fi redobandit aceasta Sutra sau una
echivalents ei. In tot acel timp, activititile sale mentale trebuie s fie asociate cu
obtinerea nestematei pretioase a perfectiunii intelepciunii, cu obtinerea maretei
nestemate a atotcunoasterii.

Subhdati: Dar, din moment ce Divinul a predat ca toate dharmele si toate
activitatile mentale sunt lipsite de existenta proprie si sunt goale, cum poate
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atunci un Bodhisattva sa devina cineva care nu este lipsit de activitatile mentale
asociate cu intelepciunea perfecta sau cu atotcunoasterea?

Divinul: Daca mintea unui Bodhisattva functioneaza pe baza faptului ca toate
dharmele sunt izolate si goale prin insasi propria lor existenta si este de acord ca
este astfel, atunci activitatile sale mentale se vor asocia cu intelepciunea
perfecta si cu atotcunoasterea. Pentru ca intelepciunea perfecta este goala, vida,
ea nici nu creste, nici nu descreste.

4. Vacuitatea si cresterea in iluminare

Subhuti: Daca este asa, cum poate un Bodhisattva sa ajunga la dobandirea
completa a Trezirii, fara o crestere in intelepciunea perfecta, si cum poate el
cunoaste iluminarea deplina?

Divinul: in realitate, un Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea perfecta,
nici nu creste si nici nu descreste. La fel cum intelepciunea perfecta este goala,
lipsita de crestere si descrestere, tot la fel si un Bodhisattva este gol, lipsit de
crestere si descrestere. Tocmai datorita acestui fapt —ca, la fel cum intelepciunea
perfecta este goala, lipsita de crestere si descrestere, tot asa si Bodhisattva este
gol, lipsit de crestere si descrestere, — un Bodhisattva ajunge la obtinerea
completa a Trezirii si cunoaste astfel Trezirea deplina. Daca un Bodhisattva nu se
teme si nici nu-si pierde curajul atunci cand se predau acestea, el trebuie
cunoscut ca un Bodhisattva care hainteaza in intelepciunea perfecta.

Subhdati: Atunci, intelepciunea perfecta inainteaza in intelepciunea perfecta?

Divinul: Nu, Subhuti.

Subhuati: Vacuitatea intelepciunii perfecte inainteaza in fintelepciunea
perfecta?

Divinul: Nu, Subhati.

Subhuti: Poate cineva percepe, in exteriorul vacuitatii intelepciunii perfecte,
vreo dharma care sa nhainteze in intelepciunea perfecta?

Divinul: Nu, Subhuti.

Subhuti: Vacuitatea inainteaza in intelepciunea perfecta?

Divinul: Nu, Subhuti.

Subhuti: Poate cineva sa perceapa, in vacuitate, vreo dharma care inainteaza
in intelepciunea perfecta?

Divinul: Nu, Subhuti.

Subhuti: Vacuitatea inainteaza in vacuitate?

Divinul: Nu, Subhuti.

Subhuti: Forma, senzatia, perceptia, vointa sau constiinta Thainteaza in
intelepciunea perfecta?

Divinul: Nu, Subhati.
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Subhuti: Poate cineva percepe in exteriorul formei, etc. vreo dharma care
inainteaza in intelepciunea perfecta?

Divinul: Nu, Subhati.

Subhiti: Cum Tnainteaza atunci un Bodhisattva in intelepciunea perfecta?

Divinul: Vezi tu, Subhuti, vreo dharma reala care Thainteaza in intelepciunea
perfecta?

Subhduti: Nu, Divinule.

Divinul: Vezi cumva acea intelepciune perfecta, in care finainteaza
Bodhisattva, ca pe un lucru real?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Vezi ca reala acea dharma care nu ofera nicio baza pentru perceptie
sau conceptie? Acea dharma a fost cumva produsa, sau va fi produsa, sau este
acum in curs de producere, a fost oprita, va fi oprita, sau este acum in curs de
oprire?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Aceasta intelegere ii ofera unui Bodhisattva acceptarea rabdatoare a
faptului ca dharmele nu sunt niciodata produse, [n.t. ca nu apare efectiv,
niciodata, nicaieri, nicio dharma]. Atunci cand el este inzestrat cu ea, este
predestinat Trezirii depline. El este sortit sa avanseze catre increderea in sine a
unui Tathagata. Este chiar imposibil ca un Bodhisattva care se angajeaza, se
straduieste si face eforturi in acest fel si care avanseaza in aceasta directie, sa nu
atinga cunoasterea suprema a unui Buddha, cunoasterea atotcunoasterii,
cunoasterea maretului Conducator de Caravana.

Subhdti: Poate natura adevarata a tuturor dharmelor, care consta in faptul
ca ele nu sunt niciodata produse, sa fie predestinata Trezirii supreme?

Divinul: Nu, Subhuti.

Subhdati: Atunci, cum de are loc prezicerea acestei dharma la iluminarea
deplina?

Divinul: Vezi ca reala acea dharma care are o prezicere la iluminarea deplina?

Subhati: Nu, Divinule. Nu vad nicio dharma reala care sa fie vreodata
predestinata Trezirii depline. Si nici nu vad vreo dharma reala care este
cunoscuta de catre Treziti, sau care ar trebui sa fie cunoscuta, sau prin care ei ar
obtine cunoasterea completa. Pentru ca nicio dharma nu poate fi perceputa sau
conceputa, nu-mi trece prin minte ca ,aceasta dharma este cunoscuta
[luminatilor, aceasta dharma trebuie sa fie cunoscuta de catre ei, cu ajutorul
acestei dharma au ei cunoasterea completa.”
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Capitolul XXIII — Sakra

1. Pozitia superioara a Bodhisattvasilor

Atunci Sakra, Conducitorul Zeilor, care era asezat in acea adunare, a spus:
Cu siguranta, profunda este aceasta perfectiune a intelepciunii, greu de vazut,
greu de inteles!

Divinul: Asa este, Kausika. Aceasta intelepciune perfecta are adancimea
spatiului. Pentru ca este izolata, este greu de vazut, iar pentru ca este vida, este
greu de inteles.

Sakra: Acele fiinte care ascultd aceastd perfectiune a intelepciunii, care se
ocupa de ea, o studiaza, o raspandesc si o scriu, trebuie ca sunt inzestrate cu o
radacina a virtutii deloc firava!

Divinul: Asa este. Daca toate fiintele din Jambudvipa ar fi inzestrate cu
[capacitatea de a urma] cele zece cai pozitive de actiune, ar genera ele mult merit
din aceasta cauza?

Sakra: Da, Divinule.

Divinul: O persoana care asculta, studiaza, raspandeste si scrie aceasta
perfectiune a intelepciunii, genereaza mai mult merit decat ei. Tocmai enuntata
acumulare de merit datorata moralitatii tuturor fiintelor din Jambudvipa este
infima prin comparatie cu acumularea de merit care decurge din radacina
pozitiva a cuiva care asculta, studiaza, raspandeste si scrie aceasta profunda
perfectiune a intelepciunii.

Dupa care, un cdlugdr i-a spus lui Sakra, Conducatorul Zeilor: Kausika, ai fost
intrecut de acea persoana care asculta, studiaza, raspandeste si scrie aceasta
profunda perfectiune a intelepciunii!

Sakra: Sunt intrecut pana si de acel fiu sau fiicd de familie nobil3 care si-a
ridicat chiar si un singur gand la Trezire; cu atat mai mult, daca in plus ei se
antreneaza in Aseitate, progreseaza in ea, fac eforturi pentru ea; in calatoria lor,
ei depdsesc intreaga lume, cu zeii, oamenii si demonii ei. In ciltoria lor, ei nu
numai ca depasesc intreaga lume, cu zeii, oamenii si demonii ei, ci si pe Cei-Care-
Au-Intrat-in-Curent, pe Cei-Care-Se-intorc-O-Singurd-Datd, pe Cei-Care-Nu-Se-
Mai-Intorc, pe Arhati si pe Pratyekabuddhasi. Ei fi intrec si pe acei Bodhisattvasi
care sunt foarte generosi in a oferi altora cele necesare vietii, insa au lipsuri in
intelepciunea perfecta si in priceperea in mijloace; si, in egala masura, pe cei a
caror moralitate este perfect pura, care au o cantitate imensa de moralitate, a
caror atentie asupra regulilor morale este neintrerupta, fara cusur, fara pats,
completa si perfect pura, dar care au lipsuri in intelepciunea perfecta si in
priceperea in mijloace; si, in egala masura, si pe cei care au dobandit rabdarea si
calmul pasnic, ai caror ganduri sunt complet lipsite de dusmanie, care nu au
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niciun gand de rautate, nici macar atunci cand sunt arsi pe rug, insa care au lipsuri
in intelepciunea perfecta si in priceperea in mijloace; si, in egala masura, si pe
cei care au manifestat vigoare, care continua neobosit sa incerce, care sunt
eliberati de lene si care raman neinfricati in tot ceea ce fac cu corpul, cu vorbirea
si cu mintea, insa au lipsuri in ceea ce priveste intelepciunea perfecta si
priceperea in mijloace; si, in egala masura, si pe cei care sunt preocupati de
concentrarile profunde si se desfata in ele, care sunt puternici in concentrarea
profunda, care sunt stabiliti in concentrarea profunda, care sunt maestrii ai
concentrarii profunde, dar care au lipsuri in Tntelepciunea perfecta si in
priceperea in mijloace. Pentru ca, atunci cand inainteaza in perfectiunea
intelepciunii asa cum a fost descris, un Bodhisattva intrece lumea cu zeii, oamenii
si demonii sadi, 1i intrece pe toti cei care apartin vehiculului Discipolilor si al
Pratyekabuddhasilor, si ii intrece de asemenea si pe Bodhisattva care nu sunt
priceputi in mijloace. lar ei nu il pot depasi. Pentru ca un Bodhisattva care
inainteaza in perfectiuneaintelepciunii, asa cum a fost spus, care se conformeaza
acesteia, si-a ocupat pozitia pentru ca linia [n.t. de transmisie a] atotcunoasterii
sa nu fie intrerupta, si nu se tine departe de Tathagatasi.

Atunci cand Tnainteaza astfel, calatoria sa il va duce in scurt timp pe terasa
Trezirii; antrenandu-se in acest fel, el va salva fiintele care s-au scufundat in
noroiul mizeriilor [n.t. mintii]. Antrenandu-se in acest fel, el se antreneaza in
antrenamentul unui Bodhisattva si nu in antrenamentul unui Discipol sau al unui
Pratyekabuddha.

2. Rasplati ale intelepciunii perfecte

[Sakra:] Si cei patru Mari Regi, Gardienii Lumii, vor veni la Bodhisattva care
se antreneaza in acest fel in perfectiunea intelepciunii si 1i vor spune:
,Antreneaza-te repede in acest drum al unui Bodhisattva, fiu de familie nobila!
Antreneaza-te cu agilitate si cu pricepere! Aici sunt cele patru boluri de cersit pe
care le vei primi atunci cand vei fi asezat pe terasa iluminarii, ca unul care a
dobandit atunci Trezirea suprema.” Nu numai cei patru Gardieni ai Lumii vor veni
la Bodhisattva care se antreneaza in intelepciunea perfecta asa cum a fost spus,
ci si eu Tnsumi, ca sa nu mai spun de alti zei. Tathagatasii il vor pastra mereu in
minte. Toate relele lumesti care ar putea cadea pe un Bodhisattva care
inainteaza in intelepciunea perfecta, cum ar fi atacurile altora, etc., vor fi blocate,
nu-l vor afecta in niciun fel. Si aceasta, O, Divinule, este o calitate pe care un
Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea perfecta, o obtine chiar in aceasta
viata.

Ananda gandi de indatd: Aceastd cuvantare a lui Sakra, Conduc&torul Zeilor,
se datoreaza propriei sale introspectii sau puterii si maretiei lui Buddha?
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Prin puterea si maretia lui Buddha, Sakra i-a citit gandurile si i-a spus: Ananda,
ea trebuie sa-i fie atribuita puterii si maretiei lui Buddha, puterii sustinatoare a
lui Buddha. Pentru ca eu insumi sunt chiar incapabil sa spun ceva relevant despre
subiectul Bodhisattvasilor.

Divinul: Asa este, Ananda. Ceea ce a spus Sakra, Conducdtorul Zeilor, se
datoreaza puterii si maretiei lui Tathagata, sustinerii lui.
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Capitolul XXIV - Trufia

1. Conditii care il deschid pe un Bodhisattva influentei lui Mara

Divinul: Atunci cand un Bodhisattva se antreneaza in intelepciunea perfecta,
cand face eforturi pentru ea si o dezvolta, toti Mara cei Malefici din marele
trichiliocosmos se afla intr-o stare de nesiguranta: , Acest Bodhisattva va realiza
prea devreme realitatea-limita, pe nivelul de Discipol sau de Pratyekabuddha,
sau va cunoaste iluminarea deplina?” Mai mult, atunci cand un Bodhisattva
salasluieste in salasul intelepciunii perfecte, Mara cei Malefici sunt strapunsi de
sageata tristetii. Atunci cand un Bodhisattva inainteaza in intelepciunea perfecta,
face eforturi pentru ea si o dezvolta, Mara cei Malefici se gandesc cum pot sa-|
raneasca. Ei ar putea, spre exemplu, sa incerce sa-l inspdimante, provocand o
ploaie de meteoriti in toate directiile, lasand impresia ca orizontul e cuprins de
flacari. Ei spera ca atunci Bodhisattva va deveni infricosat, ca i se va ridica parul
de frica, spera ca macar un singur gand indreptat spre Trezirea deplina sa
dispard. Tnsd Mara cel Malefic nu Tncearcd s3-i rdneascd pe fiecare dintre
Bodhisattva. Pe unii incearca sa-i raneasca, pe altii nu.

Ananda: Ce fel de Bodhisattva incearcd Mara sa rdneasca?

Divinul: Mara incearca sa raneasca un Bodhisattva care, in trecut, atunci cand
era predata perfectiunea intelepciunii, nu a produs un gand de incredere ferma
si [n.t. In consecinta] gaseste o intrare catre el. El incearca sa-i raneasca pe
Bodhisattvasii care, atunci cand este predata aceasta profunda perfectiune a
intelepciunii, sunt cuprinsi de indoieli, se simt confuzi si se gandesc ,poate ca
aceasta perfectiune a intelepciunii este asa, poate ca nu este asa”; sau pe
Bodhisattvasii care sunt lipsiti de prietenul bun, care au fost prinsi de prieteni
rai, care, atunci cand aceasta perfectiune a intelepciunii este predata, nu aud
[n.t. cele spuse] despre locurile foarte profunde, ci raman ignoranti in ceea ce le
priveste si nu intreaba cum trebuie sa fie dezvoltata perfectiunea intelepciunii;
sau pe Bodhisattvasii care se agata de cineva care sustine ceva ce nu este
Dharma adevarata si care spun: ,,Sunt adeptul lui si, Tn nicio privinta, el nu ma
abandoneaza. Sunt multi alti Bodhisattva la care as putea adera, insa ei nu mi se
potrivesc. L-am luat pe acesta ca fiind tovarasul meu potrivit, si el imi va fi bun.”

Mai mult, atunci cand este predata aceasta profunda perfectiune a
intelepciunii, un Bodhisattva ar putea sa-i spuna altui Bodhisattva: ,Profunda,
intr-adevar, este aceasta perfectiune a intelepciunii! Ce rost are sa o asculti?
Pentru ca, pana si atunci cdnd ma concentrez asupra ei in felul in care Tathagata
a predat in alte Sutre, nu reusesc sa o deslusesc si nici nu simt vreo bucurie din
cauza ei. Care mai e rostul ca tu sd o asculti sau s o scrii?” In acest fel incearc
el sa-i indeparteze pe alti Bodhisattva. Mara vine si la un asemenea Bodhisattva,
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incearca sa-l rdneasca si gaseste o intrare cdtre el. Mai departe, Ananda, Mara
devine multumit, entuziasmat si fermecat, foarte bucuros, incantat si jubilant,
dacda un Bodhisattva ii dispretuieste pe alti Bodhisattva si gandeste: ,Eu
salasluiescin salasul detasarii, insa ei nu; ei nu salasluiesc in detasare.” Mara este
atdt de bucuros, pentru ca acest Bodhisattva ramane foarte departe de
iluminarea deplina.

Mai departe, atunci cand un Bodhisattva primeste un titlu sau este adoptat
de un clan sau atunci cand sunt proclamate insusirile sale de ascet, el poate privi
asta ca pe un motiv suficient pentru a-i dispretui pe alti Bodhisattva, oricat de
corect ar fi comportamentul lor si oricat de frumos ar fi caracterul lor. Tns3 el nu
are calitatile Bodhisattvasilor ireversibili care inainteaza in intelepciunea
perfecta si nici caracteristicile, indicatorii sau semnele lor. Din moment ce nu are
calitatile ireversibilitatii, el da nastere murdaririi, adica se preamareste pe sine
insusi, 1i dispretuieste pe ceilalti si crede ca ei nu sunt egali cu acele dharme, asa
cum este el. Mara cei Malefici prevad atunci ca taramurile lui Mara nu vor
ramane goale, ca marile iaduri, regatul animalelor, lumea spiritelor flamande
(Preta) si adunarile demonilor (Asura) vor fi supraaglomerate. Si Mara cel Malefic
devine si mai hotarat si se gandeste: ,,Cu acest fel de inceput, acei Bodhisattva
vor fi curand sufocati de castig si de reputatie. Ei vor deveni vorbitori credibili si
vor prinde sau captiva multe persoane cu discursurile lor credibile. Acele
persoane vor hotari sa-i asculte, vor imita ceea ce au vazut si au auzit, si in
consecinta nu se vor antrena in Aseitate, nu vor progresa in ea, nu vor face
eforturi pentru ea. Neantrenandu-se in Aseitate, neprogresand in ea, nefacand
eforturi pentru ea, eifsi vor sporiin continuare murdariile. Asadar, se vaintampla
ca toate faptele corpului, vorbirii si mintii, pe care le vor face cu gandirea lor
distorsionata, sa ii conduca la o renastere in conditii de nedorit, dezagreabile,
neplicute lor si neplacute celorlalti. Tn consecintd, tdramurile lui Mara vor deveni
supraaglomerate — adica marile iaduri, lumea animala, lumea spiritelor
infometate, Preta, si adunarile demonilor, Asura.” Atunci cand analizeaza
aceasta succesiune de intamplari, Mara cel Malefic devine multumit, mandru,
incantat si bucuros peste masura, triumfator si jubilant.

Mai departe, Ananda, atunci cAnd un Bodhisattva se ceartd cu o persoan3
apartinand vehiculului Discipolilor, se implica in dispute si altercatii cu el, il
ocaraste si 1l insulta, simte rea vointa si ura pentru el, Mara se gandeste: ,Cu
siguranta, acest fiu de familie nobila se va tine departe de atotcunoastere, va
ramane departe de ea.” Mara devine si mai bucuros daca o persoana apartinand
vehiculului Bodhisattvasilor se cearta cu altcineva care apartine tot vehiculului
Bodhisattvasilor, pentru ca el se gandeste ca ,,cei doi Bodhisattva raman departe
de atotcunoastere”. lar daca un Bodhisattva care si-a primit prezicerea se cearta
cu alt Bodhisattva care si-a primit si el prezicerea si simte rautate pentru el, daca
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are o asemenea atitudine mentala, atunci el trebuie sa-si puna armura [, care fi
permite sa lupte impotriva ei,] timp de foarte multe ere — asta daca, desigur, nu
a abandonat complet atotcunoasterea.

2. Atitudinea corecta a unui Bodhisattva fata de alti Bodhisattvasi

Ananda: Poate scdpa el de aceste atitudini mentale, sau este condamnat
definitiv la a-si pune armura toata acea perioada de timp?

Divinul: Ananda, eu am demonstrat o Dharma care include posibilitatea de
scapare pentru persoane din vehiculul Discipolilor, pentru persoane din vehiculul
Pratyekabuddhasilor, pentru persoane din vehiculul Bodhisattvasilor. in ceea ce
priveste persoana care apartine vehiculului Bodhisattvasilor si care s-a certat cu
altcineva care apartine tot vehiculului Bodhisattvasilor, daca ea nu fsi
marturiseste greseala, daca nu promite retinere in viitor, daca adaposteste o
inclinatie latenta catre ura si trdieste legata de acea inclinatie, despre acea
persoana eu nu predau scaparea [de consecintele actiunii sale], ci este categoric
condamnata s3 fsi pund armura pentru acea duratd imensa de timp. ins3 predau
scaparea sa daca isi recunoaste greseala, promite retinere in viitor si reflecteaza
dupa cum urmeaza: ,Eu, care am datoria sa indepartez, sa pacific si sa potolesc
certurile, disputele si conflictele tuturor fiintelor, totusi, chiar eu ma angajez in
dispute! Este intr-adevar o pierdere pentru mine si nu un castig, daca raspund
inapoi dupa cum mi se vorbeste. Cand eu ar trebui sa fiu, pentru toate fiintele,
un pod peste oceanul nasterii-si-mortii, totusi spun altuia «la fel si tie!», sau dau
un raspuns aspru si jignitor. Nu acesta este modul in care trebuie sa vorbesc. In
certuri, conflicte si dispute, trebuie sa ma comport ca un idiot fara simtire sau ca
0 oaie proasta. Atunci cand aud pe cineva ca foloseste cuvinte urate, jignitoare,
insultatoare la adresa mea, inima mea nu trebuie sa simta rautate fata de ceilalti.
Nu este potrivit si adecvat pentru mine sa percep greselile celorlalti sau sa
gandesc ca lucrurile spuse despre greselile celorlalti sunt demne de a fi ascultate.
Din moment ce sunt complet hotarat [sa castig Trezirea completa], nu trebuie sa
fac rau celorlalti. Cand eu ar trebui sa fac toate fiintele fericite, oferindu-le tot
ceea ce aduce fericire, cand eu ar trebui sa le conduc la Nirvana dupa ce voi fi
dobandit iluminarea suprema, eu totusi port rea-vointa! Nu trebuie sa simt rea-
vointa nici macar fata de cei care m-au jignit, trebuie sa evit sa ma enervez si
trebuie sa fac un efort ferm in acea directie. Chiar si atunci cand viata mea este
in pericol, nu trebuie sa ma enervez si incruntarea nu trebuie sa-mi apara pe
fata.” [n.t. Vorbind] despre un asemenea Bodhisattva, eu predau scaparea.
Aceasta este atitudinea pe care trebuie sa o adopte un Bodhisattva si fata de
persoanele care apartin vehiculului Discipolilor. Niciodata sa nu se enerveze pe
vreo fiinta, aceasta este atitudinea mentala pe care cineva trebuie sa o adopte
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fata de toate fiintele. Ce atitudine trebuie sa aiba atunci un Bodhisattva fata de
alte persoane apartinand vehiculului Bodhisattvasilor? Aceeasi cu cea fata de
Tnvatator. El trebuie s3 aiba atitudinea ,,acesti Bodhisattva sunt invatatorii mei.
Cu siguranta, ei au urcat in acelasi Vehicul ca si mine, au urmat aceeasi Cale, au
intentii asemanatoare cu ale mele, s-au pornit in acelasi Vehicul ca si mine.
Metoda dupa care trebuie sa fiu antrenat este aceeasi cu metoda prin care
trebuie s& se antreneze si ei. Insd daca unii dintre ei sildsluiesc intr-un silas
contaminat [de ideile Discipolilor si Pratyekabuddhasilor], atunci nu trebuie sa
fac la fel. Totusi, daca ei salasluiesc intr-un salas necontaminat, in activitati
mentale asociate cu atotcunoasterea, atunci si eu trebuie sa ma antrenez asa
cum o fac ei”. Niciun obstacol catre Trezirea deplina nu poate sa rasara in fata
unui Bodhisattva care se antreneaza in atotcunoastere in acest fel, si el va
cunoaste repede iluminarea deplina.
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Capitolul XXV — Antrenamentul

1. Cum este antrenat un Bodhisattva in atotcunoastere

Subhati: O, Divinule, prin ce trebuie sa se antreneze un Bodhisattva, pentru
a fi antrenat in atotcunoastere?

Divinul: El trebuie sa se antreneze in Extinctie, Non-producere, Non-oprire, in
Non-Nastere, in absenta pozitivitatii, in lzolare, in Detasare, in Spatiu, in
elementul Dharmei, si in Nirvana.

Subhati: Din ce motiv acestea sunt ca un antrenament in atotcunoastere?

Divinul: Ce crezi, Subhuti, Aseitatea lui Tathagata, care este cauza
fundamentala a unui Tathagata de a fi un Tathagata, ajunge ea sa se stinga?

Subhdti: Nu, Divinule. Pentru ca extinctia nu poate deveni extincta, extinctia
fiind imposibil de stins.

Divinul: Aseitatea lui Tathagata, care este cauza primordiala a unui Tathagata
de a fi un Tathagata, este ea produsa acum sau oprita, sau nascuta? Sau devine,
sau inceteaza sa devina, sau devine izolata, sau devine atasata, sau detasata?
Sau devine ca spatiul, sau devine de natura Dharmei?

Subhduti: Nu, Divinule.

Divinul: Acea Aseitate intra in Nirvana?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Asadar, Subhuti, un Bodhisattva care se antreneaza astfel, se
antreneaza in [convingerea cad] , Aseitatea nu ajunge sa dispara.” Atunci cand se
antreneaza astfel, el va atinge perfectiunea tuturor antrenamentelor. El nu
poate fi zdrobit de Mara, de complicii lui Mara sau de ostirea lui. El va atinge in
curand conditia (sau stadiul) ireversibil. El va sta in curand pe terasa iluminarii.
El Tnainteaza in propriul domeniu. El este antrenat in dharme care il fac un
salvator, Tn mareata prietenie, mareata compasiune, mareata bucurie empatica
si in mareata impartialitate. El se antreneaza pentru invartirea Rotii Dharmei, cu
cele treiinvartiri si cu cele douasprezece aspecte. El se antreneaza pentru a salva
atatea fiinte cate trebuie. El se antreneaza pentru a asigura non-intreruperea
liniei Tathagatasilor. El se antreneaza pentru a deschide usa elementului fara
moarte.

Totusi, o fiinta inferioara este incapabila de acest antrenament sublim. O
fiinta slaba, lipsita de putere, nu poate fi antrenata in acest antrenament. Pentru
ca cei care sunt antrenatiin acest antrenament sunt chiar crema tuturor fiintelor,
sunt persoane care vor sa salveze toate fiintele. Ei vor sa atinga o stare in care
sunt ridicati deasupra tuturor fiintelor. Un Bodhisattva care se antreneaza astfel,
nu va renaste in iaduri, nici printre animale, nici in taramurile spiritelor
infometate (Preta), nici printre demoni (Asura), nici in regiunile periferice [in
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mijlocul populatiilor barbare], nici in familiile de paria sau ale vanatorilor de
pasari, ale altor vanatori, ale pescarilor sau ale macelarilor, si nici in alte familii
de o asemenea categorie joasa, in care cineva devine prizonier al faptelor
josnice. El nu devine orb, surd, sau chior; el nu este invalid, cocosat sau un om
CU 0 mana sau un picior uscate, nici schiop, nici olog, nici redus mintal, nici nu
tremura si nici nu se scutura necontrolat; membrele sale nu sunt plapande, nici
incomplete si nici anormale; el nu este slab si nu are un ten sau un aspect urat;
facultatile sale nu sunt nici inferioare si nici incomplete, ci sunt perfecte in toate
felurile; si are o voce melodioasa. El nu devine o persoana care sa ia viata sau
care sa ia ceea ce nu ii este dat, sau care isi trateaza gresit dorintele senzuale,
sau care vorbeste mincinos sau cu rautate sau aspru, sau care flecareste
nedeslusit, sau care este lacoma, sau care adaposteste reaua vointa in inima sa,
sau care are vederi gresite, si nici nu-si castiga existenta intr-un mod gresit. El nu
renaste printre zeii cu viata lunga, el nu adopta practici morale incorecte, nu
adera la dharme ireale si nu renaste prin influenta meditatiilor sale sau prin cea
a realizarilor sale [fara forma]. Pentru ca exista pricepere in mijloace si, inzestrat
cu ea, el nu ajunge sa renasca printre zeii care traiesc mult.

Dar ce este aceasta pricepere in mijloace a unui Bodhisattva? Este chiar
aceasta perfectiune a intelepciunii. Si se concentreaza pe aceasta pricepere in
mijloace in asa fel incat, inzestrat cu ea, Bodhisattva intra in meditatii fara sa
renasca prin influenta lor. Atunci cand se antreneaza astfel, un Bodhisattva Tsi
atrage puritatea perfecta a puterilor, a bazelor pentru increderea in sine si a
Buddha-dharmelor. El atinge toate acestea.

Subhdati: Dar daca, O, Divinule, asa cum stim cu totii, toate dharmele sunt prin
natura lor perfect pure, atunci privitor la ce dharma isi atrage si atinge un
Bodhisattva puritatea perfecta a puterilor, a bazelor pentru increderea in sine, si
Buddha-dharmele?

Divinul: Asa este, Subhuti. Toate dharmele sunt, chiar prin natura lor
[esentiala, originara], perfect pure. Atunci cand un Bodhisattva care se
antreneaza in intelepciunea perfecta nu isi pierde curajul si ramane neinfricat,
desi toate dharmele sunt perfect pure prin natura lor, atunci aceasta este
perfectiunea intelepciunii sale. Tnsd oamenii obisnuiti, necugetati, nu cunosc si
nu vad ca aceste dharme sunt intr-adevar constituite astfel si nu cunosc si nici nu
vad natura adevarata a dharmelor. Pentru acele fiinte se straduiesc si manifesta
vigoare Bodhisattvasii, pentru ca cei care nu cunosc sa poata cunoaste, pentru
ca cei care nu vad s3 poatd fi ficuti sd vadd. Intru acestea se antreneaza si pentru
aceasta, [in lumea aparentei,] un Bodhisattva ajunge la puteri, la bazele
increderii in sine, si la toate Buddha-dharmele. Atunci cand se antreneaza astfel,
Bodhisattvasii cunosc in mod intelept, drept ceea ce sunt de fapt, gandurile si
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actiunile ciclice si agitate ale altor fiinte, ale altor persoane. Si, dupa aceea, ei
merg dincolo de cunoasterea gandurilor si a actiunilor celorlalti.

2. Raritatea Bodhisattvasilor

[Divinul:] Pe acest Pamant, putine sunt locurile fara pietre, putine sunt
locurile unde se gasesc aurul si argintul. Mult mai multe sunt deserturile sarate,
deserturile aride, locurile acoperite cu iarba sau cu spini, sau pline de prapastii
adanci. Tot asa, in lumea fiintelor, sunt putini Bodhisattva care se antreneaza in
acest antrenament pentru atotcunoastere, adica in antrenamentul pentru
intelepciunea perfecta. Mult mai numerosi sunt cei care se antreneaza in
antrenamentele specifice Discipolilor si Pratyekabuddhasilor. Mai departe,
Subhuti, in lumea fiintelor, putini au facut fapte careii duc la obtinerea autoritatii
unui Rege Universal. Mult mai numerosi sunt cei care au facut fapte care ii duc
la obtinerea autoritatii unui comandant de fort. Tot asa, in lumea fiintelor, putini
sunt Bodhisattva care s-au suit pe aceasta Cale a intelepciunii perfecte si care au
hotarat sa cunoasca Trezirea deplina. Mult mai numerosi sunt cei care s-au
pornit pe calea Discipolilor si a Pratyekabuddhasilor. Mai departe, numai putini
au ficut fapte care le permit sa devind Sakra, Conducatorul Zeilor. Mult mai
numerosi sunt cei ai caror fapte ii conduc spre lumea zeilor [mai putin
importanti]. Tot asa, doar putine fiinte sunt Bodhisattva care se antreneaza in
acest antrenament in intelepciunea perfecta. Mult mai numerosi sunt
Bodhisattvasii care se antreneaza 1in antrenamentul Discipolilor si
Pratyekabuddhasilor.

Mai departe, sunt putine fiinte care au facut fapte care sa le permita sa
devina Brahma. Mult mai numerosi sunt cei ai caror fapte 1i duc in alaiul lui
Brahma. Tot asa, putine fiinte sunt pe drumul fara intoarcere de la Trezirea
deplina. Mult mai numerosi sunt Bodhisattva care se intorc dinspre iluminarea
deplind. Asadar, Subhuti, Tn lumea fiintelor exista foarte putine fiinte care au
pornit pe calea catre Trezirea deplina. Si mai putine sunt cele care inainteaza in
Aseitate. Si mai putini sunt acei foarte putini care fac eforturi pentru
intelepciunea perfectd. Tncd si mai putini sunt acei foarte, foarte putini
Bodhisattva care nu mai pot fi intorsi de pe calea spre iluminarea deplina. Un
Bodhisattva, care vrea sa se numere printre acei foarte, foarte putini Bodhisattva
ireversibili, trebuie asadar sa se antreneze chiar in aceastda perfectiune a
intelepciunii si sa faca eforturi pentru ea. Mai mult, Subhuti, niciun gand aspru
nu rasare intr-un Bodhisattva care se antreneaza astfel in intelepciunea perfecta,
niciun gand de indoiala, niciun gand de invidie sau de rautate, niciun gand imoral
sau din rea vointa, niciun gand lenes sau neatent, niciun gand stupid.
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3. Perfectiunea intelepciunii cuprinde toate perfectiunile

[Divinul:] Astfel, atunci cand un Bodhisattva se antreneaza in perfectiunea
intelepciunii, toate perfectiunile sunt automat cuprinse, abordate, urmate si
incluse. Conceptia individualitatii include toate cele saizeci si doua de conceptii
si, la fel, pentru un Bodhisattva care se antreneaza in perfectiunea intelepciunii,
toate [n.t. sase] perfectiunile sunt cuprinse in aceasta. Atat timp cat calitatea de
a fi in viata persista, toate celelalte insusiri sunt incluse in ea. Tot asa, pentru un
Bodhisattva care se antreneaza in intelepciunea perfecta, toate celelalte dharme
virtuoase si bune sunt incluse in ea. Atunci cand calitatea de a fi in viata
inceteaza, toate celelalte insusiri inceteaza si ele. Tot la fel, pentru un
Bodhisattva care se antreneaza in intelepciunea perfecta, toate celelalte dharme
negative sunt oprite, atunci cand este oprita numai non-cunoasterea, iar toate
celelalte perfectiuni sunt incluse in intelepciunea perfecta, si dobandite
automat.

4. Meritul dat de intelepciunea perfecta

[Divinul:] Asadar, Subhuti, un Bodhisattva care vrea sa dobandeasca toate
perfectiunile trebuie sa se antreneze in perfectiunea intelepciunii. Atunci cand
se antreneaza in perfectiunea intelepciunii, un Bodhisattva se antreneaza in ceea
ce este cel maiinalt grad de perfectiune posibil pentru o fiinta. Meritul sau este
cel mai mare posibil. Subhuti, daca iei in considerare toate fiintele din marele
trichiliocosmos, sunt ele numeroase?

Subhati: Chiar si numai In Jambudvipa sunt numeroase fiinte, cat de multe
trebuie sa fie atunci in marele trichiliocosmos?

Divinul: Daca un singur Bodhisattva ar fi sa ofere acelor fiinte, pe toata durata
vietii sale, robe, boluri de cersit, gazduire, medicamente pentru boli si toate
acestea sa le aduca fericire, atunci, din acest motiv, un asemenea Bodhisattva ar
genera un merit imens?

Subhauti: Da, O, Divinule.

Divinul: Si totusi, un merit mult mai mare ar fi generat de acel Bodhisattva
care ar dezvolta aceasta perfectiune a intelepciunii, chiar si pe durata unui
pocnet din degete. Atat de imens de profitabila este perfectiunea intelepciunii
Bodhisattvasilor, pentru ca ea hraneste Trezirea suprema. Un Bodhisattva
trebuie asadar sa se antreneze in intelepciunea perfecta, daca vrea sa cunoasca
iluminarea deplina, daca vrea sa ajunga la pozitia suprema intre toate fiintele,
daca vrea sa devina un protector al celor neajutorati, sa atinga sfera lui Buddha,
sa egaleze barbatia lui Buddha, sa actioneze cu activitatile unui Buddha, sa
vorbeasca cu ragetul de leu al lui Buddha, sa atinga implinirea si realizarea unui
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Buddha, si sa explice Dharma in marele trichiliocosmos. Atunci cand un
Bodhisattva se antreneaza in perfectiunea intelepciunii, nu vad nicio realizare
pentru care el sa nu se fi antrenat.

5. Bodhisattvasii si Discipolii

Subhati: Atunci, un Bodhisattva este antrenat inclusiv in realizarile unui
Discipol?

Divinul: E| trebuie s fie de asemenea antrenat si in acelea. nsa el nu se
antreneaza cu intentia de a continua mereu cu realizarile unui Discipol sau cu
ideea de a sileinsusi in vreun fel. Nu astfel se antreneaza. El cunoaste siinsusirile
Discipolilor, insa nu se opreste la ele. El le asimileaza, fara a li se impotrivi. El se
antreneaza cu intentia de a demonstra si revela de asemenea si virtutile
Discipolilor. Atunci cand se antreneaza astfel, un Bodhisattva ajunge la o stare in
care este demn sa primeasca daruri de la lume, cu zeii, oamenii si demonii ei. El
intrece orice alte persoane demne de a primi daruri, de pe nivelurile Discipolilor
si Pratyekabuddhasilor. Si atotcunoasterea va fi aproape de el. Atunci cand se
antreneaza astfel, un Bodhisattva nu se desparte de perfectiunea intelepciunii,
ci Tnainteaza in ea, nu are lipsuri in salasluirea in perfectiunea intelepciunii.
Atunci cand Tnainteaza astfel, un Bodhisattva trebuie cunoscut ca ,infailibil,
categoric infailibil” Tn ceea ce priveste atotcunoasterea, iar el se tine la distanta
de nivelul unui Discipol sau al unui Pratyekabuddha. El este aproape de Trezirea
deplina. Totusi, daca se gandeste ca ,aceasta este perfectiunea intelepciunii,
care aduce atotcunoasterea”, atunci cineva care are o asemenea idee nu
inainteaza in perfectiunea intelepciunii. Dimpotriva, Bodhisattva nu are nici
macar notiunea sau ideea de intelepciune perfecta, nu percepe si nu constata ca
,aceasta este perfectiunea intelepciunii” sau ca ,a lui este perfectiunea
intelepciunii” sau ,ea va hrani atotcunoasterea”. Daca inainteaza astfel, un
Bodhisattva inainteaza in perfectiunea intelepciunii.
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Capitolul XXVI - Ca o iluzie

1. Sakra fi laudd pe Bodhisattvasi

Imediat dup3 aceea, Sakra, Conducatorul Zeilor, gdndi: Un Bodhisattva, chiar
daca a ajuns doar pana aici, ii Intrece pe toti; cu atdt mai mult, atunci cand a
cunoscut iluminarea deplina! Un mare castig a rezultat pentru acele fiinte, atunci
cand gandul lor Thainteaza hotarat in atotcunoastere, ele trdiesc o viata buna; cu
atat mai mult, atunci cand ele si-au ridicat gandul la Trezirea deplina! Acele fiinte
sunt de invidiat, sunt chiar crema fiintelor, cele care vor cunoaste iluminarea
deplina!

Dupa care, Sakra, Conducitorul Zeilor, a ficut s3 apara flori Mandarava, le-a
salutat respectuos, le-a Imprastiat peste Tathagata si a spus: ,Fie ca acele
persoane care apartin vehiculului Bodhisattvasilor si care si-au ridicat gandurile
la Trezirea deplina, sa reuseasca in hotararea lor de a cunoaste iluminarea
deplina si dupa aceea sa duca toate fiintele, nascute in marele suvoi al nasterii-
si-mortii, pe malul lin de acolo! Fie ca acel gand despre Trezire pe care |-au dorit,
gandit si insusit ferm, sa aduca la implinire in ei dharmele unui Buddha si
dharmele asociate cu atotcunoasterea, dharmele Existentului-De-La-Sine,
dharmele de neintrecut!

Nu am nici cea mai mica indoiala ca acei Bodhisattva, care sunt inzestrati cu
mareata compasiune, s-ar intoarce sau s-ar indeparta de la Trezirea deplina sau
ca acele persoane, care apartin vehiculului Bodhisattvasilor si care au pornit pe
calea catre Trezirea depling, s-ar abate de la ea. Dimpotriva, sunt sigur ca aceasta
hotarare ferma de a dobandi iluminarea deplina va creste tot mai mult in ei, pe
masura ce observa suferintele care lovesc fiintele din planul nasterii-si-mortii.
Pentru ca, prin mareata lor compasiune, ei doresc binele lumii, cu zeii, oamenii
si demonii ei, doresc sa-i fie de ajutor, sunt plini de mila pentru ea, ei, care sunt
inzestrati cu aceasta atitudine mentala, rezida in atitudinea mentala care este
exprimata in hotararea: «Am trecut dincolo, vom ajuta fiintele sa treaca dincolo!
Eliberati, le vom elibera! Refacuti, le vom ajuta sa se refaca! Plecati in Nirvana,
le vom conduce la Nirvanal»

2. Jubilare, transformare, dedicare si merit

[Sakra:] Fiul sau fiica de familie nobild care se bucurd de producerea de
ganduri ale acelor Bodhisattva care tocmai s-au pornit pe Cale, precum si de
producerea gandului celor care inainteaza pe Cale, de natura ireversibila a celor
care sunt ,fara-intoarcere”, precum si de natura celor care sunt sortiti sa mai
traiasca o singura viata — in ce masura meritul lor este unul superior?
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Divinul: Kausika, cineva ar putea reusi sa masoare muntele Sumeru, regele
muntilor, sau sa masoare un sistem de lumi, pana si un mare trichiliocosmos, cu
ajutorul varfului unui fir de iarba, Tnsa nu ar putea cuprinde dimensiunea
meritului care vine catre un fiu sau fiica de familie nobila sau la un Bodhisattva,
[n.t. merit] rezultat din producerea gandului legat de acea jubilare.

Sakra: Acele fiinte care nu ajung sd auda de acest merit nemasurat al acelei
jubilari pentru cariera unui Bodhisattva — care incepe cu primul gand al iluminarii
si se incheie cu iluminarea deplind — care nu 1l stiu, care nu il vad, care nu Tsi
amintesc acea jubilare, acelea sunt impresurate de Mara. Ei sunt partizani ai lui
Mara, decedatiin taramurile lui Mara. Pentru ca cei care si-au adus in minte acele
ganduri, cei care le-au transformat in Trezire suprema, cei care s-au bucurat de
ele, au facut-o pentru a sfarama in bucati taramul lui Mara. O, Divinule, trebuie
sa ne bucuram pentru diversele stadii ale gandului pe care Bodhisattvasii |-au
ridicat la iluminare. Fiii si fiicele de familie nobila care nu I-au abandonat pe
Tathagata si nici Dharma si nici Comunitatea (Sangha), ei trebuie sa se bucure de
acele stadii ale gandului Trezirii!

Divinul: Asa este, Kausika. Si acei fii sau fiice de familie nobila, care s-au
bucurat de stadiile gandului iluminarii, fie ca apartin vehiculului Bodhisattvasilor,
al Pratyekabuddhasilor sau al Discipolilor, ei ii vor multumi in curand pe
Tathagatasi, nu ii vor nemultumi.

Sakra: Asa este, O, Divinule. De aceea, oriunde ar renaste ca rezultat al
radacinilor pozitive [pe care le-au plantat] atunci cand inimile lor au fost umplute
de jubilare, ei vor fi tratati cu respect, onorati, venerati si adorati. Ei nu vor mai
vedea niciodata ceva neplacut, nici nu vor mai auzi sunete neplacute, nici nu vor
mirosi vreun miros neplacut, nici nu vor mai simti gusturi neplacute si nici nu vor
mai veni in contact cu ceva care este neplacut atingerii. Trebuie sa ne asteptam
ca ei sa renasca in paradisuri, si nu in taramurile durerii. Pentru ca ei s-au bucurat
de radacinile pozitive ale tuturor fiintelor, radacini care aduc fericire tuturor
fiintelor. Gandurile de jubilare ale acelora care, dupa ce au generat o hotarare
ferma de a dobandi Trezirea, s-au bucurat pentru stadiile succesive ale gandului
de iluminare prezent in persoanele care apartin vehiculului Bodhisattvasilor, vor
deveni, pe masura ce cresc, cele care hranesc Trezirea deplina. Dupa ce vor fi
dobandit iluminarea deplina si ei vor conduce, [n.t. la randul lor,] nenumarate
fiinte la Nirvana.

Divinul: Asa este, Kausika, dupa cum ai vorbit prin puterea si maretia lui
Tathagata. Radacinile virtuoase ale nenumaratelor fiinte sunt prilej de bucurie,
sunt plantate si desavarsite ca o consecinta a actiunilor unui fiu sau a unei fiice
de familie nobila, care s-a bucurat pentru stadiile succesive ale gandului
iluminarii prezent in acele persoane care apartin vehiculului Bodhisattvasilor.
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3. Natura iluziei

Subhuti: Dar cum poate un gand, care este ca o iluzie, sa cunoasca Trezirea
deplina?

Divinul: Subhuti, vezi gandul care este ca o iluzie ca pe o entitate reals,
separata?

Subhdti: Nu, Divinule.

Divinul: Veziiluzia ca o entitate reala separata?

Subhditi: Nu, Divinule.

Divinul: Daca nu vezi nici iluzia si nici gandul, care este ca o iluzie, ca entitati
reale separate, poate vezi acea dharma care cunoaste iluminarea deplina drept
altceva decat iluzie sau drept altceva decat gandul care este ca o iluzie?

Subhdati: Nu, Divinule. De aceea, spre ce dharma as putea arata si spune
,este” sau ,nu este”? lar unei dharme care este absolut izolata, aceleia nu i se
poate atribui acel ,este”, sau acel ,nu este”. De asemenea, o dharma absolut
izolata nu cunoaste iluminarea deplina. Pentru ca o dharma care nu are existenta
nu poate cunoaste Trezirea deplina. De aceea, O, Divinule, intelepciunea
perfecta este absolut izolata. Dar o dharma care este absolut izolata nu este o
dharma care trebuie dezvoltata, si nici nu produce si nu face sa dispara vreo
dharma. Cum poate atunci un Bodhisattva, recurgand la o perfectiune a
intelepciunii absolut izolata, sa cunoasca Trezirea deplina? Pana si iluminarea
deplina este absolut izolata. Daca, O, Divinule, perfectiunea intelepciunii este
absolut izolata si daca Trezirea deplina este absolut izolata, cum poate izolatul
sa devina cunoscut prin izolat?

Divinul: Asa este, Subhiti. Tocmai pentru ca aceasta perfectiune a
intelepciunii este absolut izolata, iluminarea deplina absolut izolata este
cunoscutd. ins3, dacd un Bodhisattva isi formeazd ideea cd ,perfectiunea
intelepciunii este absolut izolata”, atunci aceea nu este perfectiunea
intelepciunii. Este astfel sigur ca, multumita Tintelepciunii perfecte, un
Bodhisattva cunoaste Trezirea deplina si ca el nu o poate cunoaste fara a recurge
la intelepciunea perfecta.

Subhuti: Asa cum inteleg eu sensul invataturii Divinului, un Bodhisattva
inainteaza in acest fel in adancimea lucrurilor.

Divinul: Un Bodhisattva care Tnainteaza in adancimea lucrurilor si totusi nu
realizeaza [sau nu obtine] acel obiect, adica [nu ramane] la nivelul Discipolului
sau al unui Pratyekabuddha, este cineva care face ceea ce este greu.

Subhdti: Asa cum inteleg sensul invataturii Divinului, nu exista astfel niciun
Bodhisattva care sa faca ceea ce este greu. Caci nu se poate ajunge la acea
dharma care ar putea realiza, nici la aceea care ar putea fi realizata, nici la aceea
cu ajutorul careia s-ar putea realiza. Daca, atunci cand acestea sunt predate, un

230



Bodhisattva nu dispera, nu devine infricosat sau insensibil si nici nu da Tnapoi, ci
ramane neinfricat, atunci el inainteaza in intelepciunea perfecta. Atunci cand el
nu vede faptul de a Thainta ca [n.t. fiind] real, atunci el inainteaza in intelepciunea
perfecta. Daca el nu vede ca real faptul ca este aproape de iluminarea deplina,
atunci el inainteaza Tn intelepciunea perfecta. Daca nici macar nu-i trece prin
minte ca s-a tinut departe de nivelurile Discipolilor si Pratyekabuddhasilor, atunci
el inainteaza in intelepciunea perfecta. Nu i trece prin minte spatiului ,,sunt
aproape de aceasta” sau ,sunt departe de aceea”, pentru ca spatiul nu face
asemenea discriminare. Tot asa, nu-i trece prin minte unui Bodhisattva care
inainteaza in intelepciunea perfecta, ca , Trezirea deplina este aproape de mine,
nivelul de Discipol si cel de Pratyekabuddha sunt departe de mine”. Pentru ca
perfectiunea intelepciunii nu face niciun fel de discriminare sau deosebire. Este
ca si cu un om creat de o iluzie magica, lui nu ii apare gandul ,magicianul este
aproape de mine, dar spectatorii sunt departe de mine”. Pentru ca oamenii
iluzorii nu fac asemenea discriminare. Este ca reflexia unui obiect intr-o oglinda
sau intr-un vas cu apa, careia nu i se pare ca ,,obiectul care produce reflexia este
aproape de mine, iar celelalte obiecte care mai apar in oglinda sau in vasul cu
apa sunt departe de mine.” Pentru ca acea reflexie a unui obiect nu face nicio
discriminare. La fel cum un Tathagata, care, pentru ca a abandonat si a dat uitarii
toate constructiile [n.t. mentale] si discriminarile, nu gaseste si nu vede nimic
[n.t. ca fiind] drag sau respingator, la fel face si un Bodhisattva care inainteaza in
intelepciunea perfecta. Pentru ca nu exista nicio deosebire din partea
intelepciunii perfecte.

La fel cum Tathagata este cineva care a abandonat si a dat uitarii toate
constructiile si discriminarile, exact asa, intelepciunea perfecta a abandonat si a
dat uitarii toate constructiile si discriminarile. Nu-i trece prin minte unei fiinte
imaginare, facuta sa apara prin magie de catre Tathagata, ca ,nivelul Discipolilor
si Pratyekabuddhasilor sunt departe de mine, iluminarea deplina este aproape
de mine”. Pentru c3 acea fiintd imaginard nu face nicio discriminare. Tn acelasi
fel, un Bodhisattva care Thainteaza in intelepciunea perfecta nu se gandeste ca
,hivelurile Discipolilor si Pratyekabuddhasilor sunt departe de mine, Trezirea
deplina este aproape de mine”. Aceasta pur si simplu din cauza lipsei tuturor
discriminarilor din partea perfectiunii intelepciunii. O fiinta imaginara [care a fost
facuta sa apara de catre Tathagata] pentru a indeplini o anumita actiune [adica
pentru a converti fiintele], face acea actiune, insa ramane fara discriminare. Pur
si simplu, pentru ca este constituita in asa fel incat i lipseste orice discriminare.
Exact asa, un Bodhisattva indeplineste munca de dragul careia dezvolta
perfectiunea Tintelepciunii, Tnsa perfectiunea Iintelepciunii ramane fara
discriminare. Pentru ca ea este constituita Tn asa fel Tncat ii lipseste orice
discriminare. Un constructor foarte priceput, sau un ucenic de-al sau, ar putea
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construi din lemn un barbat automat sau o femeie automata, o papusa care ar
putea fi miscata tragand de sfori. Ea ar executa orice actiune, indiferent ce
actiune i-ar fi transmisa. Si totusi, acea masinarie din lemn nu ar face
discriminari. Pentru ca este constituita in asa fel incat ii lipsesc toate
discriminarile. Tot asa, un Bodhisattva indeplineste munca de dragul careia
dezvolta perfectiunea intelepciunii, insa perfectiunea intelepciunii ramane
lipsita de discriminare, pentru ca acea perfectiune a intelepciunii este constituita
in asa fel incat li lipseste orice discriminare, orice deosebire.
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Capitolul XXVII = Nucleul (esenta)

1. Curajul unui Bodhisattva in fata greutatilor

Sariputra: Tn insdsi nucleul, esenta si substanta lucrurilor Thainteaza un
Bodhisattva care inhainteaza in intelepciunea perfecta!

Subhiiti: In ceva foarte nesubstantial nainteazd un Bodhisattva care
inainteaza in intelepciunea perfecta!l

Atunci, se ivi In mintea multor mii de zei din taramul dorintelor senzuale: Se
cuvine sa aducem omagiu acelor fiinte care Tsi ridica gandurile la si care fsi
implinesc gandurile in Trezirea deplina, care Tnainteaza in aceasta profunda
perfectiune a intelepciunii si care, atunci cand inainteaza astfel, nu realizeaza
realitatea-limita, fie pe nivelul unui Discipol, fie pe cel al unui Pratyekabuddha.
Si in acest fel trebuie sa cunoastem Bodhisattvasii ca facand ceea ce este greu,
ei inainteaza in natura adevarata a Dharmei, insa nu o realizeaza.

Subhdti le-a citit gandurile si le-a spus: Nu aceasta e greu pentru acei
Bodhisattva, sa nu realizeze realitatea-limita. Este greu pentru ei, este cel mai
greu pentru ei, sa isi puna armura hotararii de a conduce nenumarate fiinte la
Nirvana cand, absolut si categoric, acele fiinte nu exista. Si din moment ce ele nu
exista, nu se poate ajunge la ele. Datorita insusirii fiintelor de a fi izolate, cei care
ar trebui s3 fie disciplinati [n.t. de citre Bodhisattvasi] nu exista absolut deloc. in
acest spirit au pornit Bodhisattvasii catre iluminarea deplina, in acest spirit s-au
hotarat sa disciplineze fiintele. Daca ar decide sa disciplineze fiintele, ar decide
sa disciplineze spatiul. Pentru ca izolarea fiintelor trebuie cunoscuta dupa
modelul izolarii spatiului. Si in acest fel, Bodhisattvasii fac ceea ce este greu,
atunci cand isi pun armura de dragul fiintelor care nu exista, la care nu se poate
ajunge. Daca ar hotari sa imbrace armura de dragul fiintelor, ar hotari sa imbrace
spatiul. Si totusi, aceasta armura a fost imbracata de catre Bodhisattvasi, de
dragul fiintelor. Dar acea non-concepere a fiintelor, in realitatea [ultima si]
absoluta, a fost predata de catre Tathagata. Si aceasta non-percepere si non-
concepere a fiintelor poate fi dedusa din insusirea lor de a fi izolate, iar din
izolarea celor care trebuie disciplinati trebuie sa fie dedusa izolarea fiintelor-
Bodhi. Daca un Bodhisattva nu fisi pierde curajul atunci cand acestea sunt
predate, trebuie stiut ca el inainteaza in perfectiunea intelepciunii. Pentru ca din
izolarea unei fiinte trebuie cunoscuta izolarea formei, senzatiei, perceptiei,
vointei, constiintei, si a tuturor dharmelor. Astfel trebuie vazuta izolarea tuturor
dharmelor. Atunci cand izolarea tuturor dharmelor este predata astfel, un
Bodhisattva nu-si pierde curajul, si de aceea el Tnainteaza in perfectiunea
intelepciunii.
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Divinul: Din ce motiv un Bodhisattva nu-si pierde curajul, atunci cand este
predata astfel calitatea tuturor dharmelor de a fi izolate?

Subhdati: Datorita izolarii, nicio dharma nu poate vreodata sa-si piarda curajul.
Pentru ca nu se poate ajunge la vreo dharma care sa-si piarda curajul si nici la
vreo dharma care ar face o dharma sa-si piarda curajul.

Divinul: Asa este, Subhuti. Este foarte sigur ca un Bodhisattva inhainteaza in
intelepciunea perfecta daca, atunci cand acestea sunt predate, demonstrate,
expuse si indicate, el nu-si pierde curajul, nu devine abatut sau deprimat, nu
devine speriat sau insensibil, nu se abate de la ele, nu este coplesit, si ramane
neinfricosat.

2. Bodhisattva protejat de zei si impotriva lui Madra

Subhuti: Asa este. Daca un Bodhisattva Tnainteaza astfel, atunci el inainteaza
in intelepciunea perfecta. Si zeii din jurul lui Indra, din jurul lui Brahma, din jurul
lui Prajapati, din jurul lui Isana, si multimile de barbati si femei din jurul Risi-lor,
il vor omagia de departe, cu mainile impreunate, pe un Bodhisattva care
inainteaza astfel.

Divinul: Si nu numai ei, ci si toti ceilalti zei, pana la zeii din Akanista, ii vor
aduce omagiu. Tathagatasii care se afla in prezent in nenumaratele sisteme de
lumi 1l privesc cu ochiul lor de Buddha pe acel Bodhisattva care Thainteaza astfel
in intelepciunea perfecta, il ajuta si 1l pastreaza in minte. Este foarte sigur,
Subhuti, ca Bodhisattvasii care merg in intelepciunea perfecta si care sunt ajutati
si amintiti de catre Tathagatasi, trebuie considerati drept cei ce nu se intorc de
la iluminarea deplina. Niciun obstacol, ridicat de Mara sau de oricine altcineva,
nu-i poate opri. Chiar daca toate fiintele din maretul trichiliocosmos ar deveni
Mara Malefici si daca fiecare dintre ei ar face sa apara tot atatea ostiri diabolice,
chiar si atunci, toti la un loc, nu ar avea puterea sa-i puna piedici pe calea spre
Trezirea deplina acelui Bodhisattva care este amintit de catre Buddhasi si care
inainteaza in Intelepciunea perfecta. Si aceasta ar ramane adevarat chiar daca
toate fiintele din toate nenumaratele trichiliocosmosuri ar deveni Mara Malefici
si daca fiecare dintre ele ar face s§ apar tot atatea ostiri diabolice. Inzestrarea
cu doua dharme protejeaza un Bodhisattva impotriva tuturor atacurilor Mara-
silor si a ostirilor lor: el nu abandoneaza nicio fiinta, si vede toate dharmele din
Vacuitate.

Doua alte dharme au acelasi efect: el actioneaza asa cum vorbeste, si este
pastrat Tn minte de catre Buddhasi, de Divini. Atunci cand un Bodhisattva
inainteaza astfel, si zeii vor hotari sa mearga la el. Ei vor hotari sa-i puna intrebari
si contra-intrebdri, s3-1 onoreze si sa-i ntdreascd hotdrarea, spunandu-i: ,in
curand, fiu de familie nobila, vei cunoaste iluminarea deplina! Asadar, continua
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sa stai in acest salas al intelepciunii perfecte! Pentru ca, in acest fel, vei deveni
un salvator al celor lipsiti de ajutor, un aparator al celor fara aparare, un refugiu
pentru cei fara refugiu, un loc de odihna pentru cei fara un loc de odihna,
eliberarea finala a celor care nu o au, o insula pentru cei care nu au una, o lumina
pentru orbi, un ghid pentru cei fara ghid, un loc de recreere pentru cei care nu
au niciunul, i vei calauzi spre Cale pe cei care au pierdut-o, si vei deveni un sprijin
pentru cei care sunt fara sprijin.”

3. Buddhasii ii lauda pe Bodhisattvasi

[Divinul:] Pentru ca Buddhasii, Divinii care locuiesc in nenumaratele sisteme
de lumi si care expun si demonstreaza Dharma inconjurati de congregatia de
calugari si urmati de o multitudine de Bodhisattvasi, vor proclama numele,
clanul, puterea, aspectul si forma unui Bodhisattva care Thainteaza si salasluieste
in intelepciunea perfecta si care este inzestrat cu virtutile calatoriei in
intelepciunea perfecta. Atunci cand demonstreaza Dharma, ei vor fi foarte
bucurosi din cauza acelui Bodhisattva, proclamandu-i numele, clanul, puterea,
aspectul si forma. Chiar aici si acum, eu demonstrez Dharma si proclam numele,
etc. lui Bodhisattva Ratnaketu si al lui Bodhisattva Sikhin. Ma bucur pentru ei si
de asemenea pentru ceilalti Bodhisattva care chiar acum duc o viata sfanta cu
Tathagata Aksobhya. intr-un mod similar, Buddhasii din alte tdramuri-Buddha
proclama numele, clanul, etc. al acelor Bodhisattva care duc chiar acum o viata
sfanta aici, in taramul meu Buddha, si care salasluiesc in salasul intelepciunii
perfecte. Si se bucura pentru ei.

Subhati: Buddhasii ii onoreaza toti Bodhisattva intr-o asemenea maniera?

Divinul: Nu, Subhati. Numai pe cei care sunt ireversibili si liberi fata de toate
atasarile.

Subhiiti: In afard de Bodhisattvasii ireversibili, mai sunt si alti Bodhisattva pe
care Buddhasii sa-i onoreze in acest fel?

Divinul: Da, sunt. Ei sunt persoane apartinand vehiculului Bodhisattvasilor,
care sunt puternici in a rezista dusmanului. Ei invata chiar acum calea unui
Bodhisattva, sub Tathagata Aksobhya si sub Bodhisattva Ratnaketu, merg in
pelerinajul unui Bodhisattva si sal3sluiesc prinsi in Tnvatarea sa. in plus, pe acei
Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea perfecta si care cred cu hotarare ca
,hicio dharma nu este vreodata produsa”, fara insa sa fi obtinut inca definitiv
acceptarea rabdatoare a faptului ca dharmele nu sunt niciodata produse; si pe
cei care cred cu hotarare ca ,toate dharmele sunt calm tacute”, fara ca totusi sa
fi intrat In realizarea domeniului ireversibil al tuturor dharmelor; acei
Bodhisattva care salasluiesc in aceste salasuri sunt onorati de catre Buddhasi, in
felul de mai sus. Tnsa Bodhisattvasii cirora Buddhasii le proclama numele, etc. si
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pentru care se bucurd, au abandonat si au lasat cu siguranta in urma nivelul
Discipolilor si al Pratyekabuddhasilor, si trebuie sa ne asteptam ca ei sa fie pe
nivelul unui Buddha. Si ei vor fi prezisi la iluminarea deplina. Pentru ca
Bodhisattvasii carora Buddhasii le proclama numele, etc. si pentru care se
bucura, vor sta si ei in ireversibilitate.

4. lluminare si Aseitate

[Divinul:] Mai mult, Subhuti, Bodhisattvasii vor sta in ireversibilitate daca,
atunci cand asculta predandu-se aceasta profunda perfectiune a intelepciunii, ei
cred cu hotarare in ea, nu sunt uimiti si confuzi, nu ezita si nu au indoieli; daca,
avand convingerea hotarata ca ,,asa este, cum a predat Tathagata”, ei continua
sa o asculte si mai in amanunt; daca se decid ca vor vrea sa asculte mai in
amanunt aceasta perfectiune a intelepciunii, in prezenta lui Tathagata Aksobhya;
si daca ei cred cu hotarare, atunci cand asculta chiar aceasta perfectiune a
intelepciunii, in prezenta persoanelor apartinand vehiculului Bodhisattvasilor si
care duc o viata sfanta in taramul sau Buddha. Astfel predau ca simpla ascultare
a perfectiunii intelepciunii realizeaza multe. Cu cat mai multe vor fi realizate de
catre cei care cred cu fermitate in ea si care adopta dupa aceea o pozitie in raport
cu Aseitatea, progreseaza in Aseitate, care stau apoi ferm in Aseitate si care,
stand ferm in Aseitate si in atotcunoastere, vor demonstra apoi Dharma.

Subhdti: Daca, O, Realizatule, nu se poate ajunge la vreo dharma diferita,
distincta de Aseitate, atunci care este acea dharma care va sta ferm in Aseitate,
sau care va cunoaste iluminarea deplind, sau care va demonstra aceasta
Dharma?

Divinul: Nu se poate ajunge la nicio dharma diferita, distincta de Aseitate,
care va sta ferm in Aseitate. Tn primul rand, ins3si Aseitatea nu este perceputa,
cu atat mai putin va fi cel care va sta ferm in Aseitate. Aseitatea nu cunoaste
Trezirea deplina si nu se poate ajunge la nicio dharma care sa fi cunoscut
iluminarea deplina, sau care o va cunoaste, sau care o cunoaste acum. Aseitatea
nu demonstreaza Dharma, si nu se poate ajunge la dharma care ar putea fi
demonstrata.

5. Vacuitatea si sdalasluirea in intelepciunea perfecta

Sakra: Profundd, O, Divinule, este perfectiunea intelepciunii. Bodhisattvasii
care vor sa cunoasca Trezirea deplina, fac ceea ce este foarte greu de facut.
Pentru c3, intr-adevar, nicio dharma nu sta in Aseitate, nicio dharma nu cunoaste
iluminarea deplind, nimeni nu demonstreaza dharma. Si totusi asta nu fi
intimideaza, ei nici nu ezita si nici nu sunt derutati.
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Subhauti: Spui, Kausika, ,,Bodhisattvasii care, atunci cand sunt predate dharme
profunde ca acestea, nu simt nici ezitare si nici confuzie, fac ceea ce este greu.”
Tns3 acolo unde toate dharmele sunt goale, cine poate si simtd ezitare sau
confuzie?

Sakra: Orice ar expune sfantul Subhditi, el expune cu trimitere la Vacuitate si
nu se blocheaza nicaieri. Demonstratia Dharmei facuta de sfantul Subhuti nu se
opreste nicaieri, nu mai mult decat o sageata trasa in aer. Atunci, O, Divinule,
daca il observ pe Venerabilul Subhiti, asa cum preda si explica, fie ca eu sa devin
cineva care predica in mod corect adevarul-Tathagata, un predicator al Dharmei,
si unul care declara de asemenea succesiunea logica a Dharmei.

Divinul: Asa este, Kausika. Atunci cand predai si expui asa cum o face el, devii
cineva care predica in mod corect adevarul-Tathagata, un predicator al Dharmei
si unul care declara de asemenea succesiunea logica a Dharmei. Pentru ca orice
lamureste Venerabilul Subhuti, el lamureste cu trimitere la Vacuitate. Pentru ca,
in primul rand, inteleptul Subhadti nici macar nu percepe si nici nu observa
perfectiunea intelepciunii si cu atat mai putin pe cel care inainteaza in
perfectiunea intelepciunii. El nu observa si nu percepe nici macar iluminarea, el
nu o gaseste, si cu atat mai putin pe cel care va cunoaste Trezirea deplina. El nu
cunoaste si nu percepe nici macar atotcunoasterea, el nu o gaseste, si cu atat
mai putin pe cel care va atinge atotcunoasterea. Nici macar nu ajunge la Aseitate,
si cu atat mai putin la cel care va deveni un Tathagata. El nu gaseste si nu ajunge
nici macar la non-producere, si cu atat mai putin la cel care se va trezi complet
la iluminare. El nu gaseste nici macar puterile, si cu atat mai putin pe cel care are
puterile. El nu observa nici macar bazele increderii in sine, si cu atat mai putin pe
cel care va fi increzator in sine. El nu ajunge nici macar la Dharma, si cu atat mai
putin la cel care va demonstra Dharma. Pentru ca Venerabilul Subhuti
salasluieste in salasul izolarii tuturor dharmelor, in salasul lipsei bazei pentru
toate dharmele. Si este chiar sigur ca aceasta salasluire in izolarea si lipsa bazei
tuturor dharmelor, din partea inteleptului Subhti, este infimd ca valoare, in
comparatie cu salasluirea unui Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea
perfecta si care salasluieste in ea. Pentru ca, exceptand salasul unui Tathagata,
acest salas al unui Bodhisattva care Tnhainteaza in intelepciunea perfecta, care
salasluieste in ea, intrece orice alt salas. Acest salas a fost descris ca fiind cel mai
presus, cel mai bun, cel mai ales, cel mai minunat, cel mai sublim, cel mai inalt,
ca supremul, inegalabilul, incomparabilul. El intrece salasurile Discipolilor si
Pratyekabuddhasilor.

Asadar, Kausika, un fiu sau o fiica de familie nobila, care vrea sa ajunga la
ceea ce este cel mai inalt grad posibil de perfectiune pentru toate fiintele, sa
ajunga la cea mai buna stare, la cea mai aleasa stare, la cea mai minunata stare,
la cea mai sublima stare, la starea incomparabild, trebuie sa salasluiasca in acest
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salas al Bodhisattvasilor care merg in perfectiunea intelepciunii, care salasluiesc
in ea.
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Capitolul XXVIII — Avakirnakusuma

1. Prezicerea lui Avakirnakusuma

Imediat dupa aceea, unul dintre zeii din paradisul Treizeci si Trei a luat flori
Mandarava, minunate flori Mandarava si a venit acolo unde se afla Divinul. Chiar
in acel moment, sase mii de calugari erau adunati si stateau asezati in acea
adunare. Ei s-au ridicat din locurile lor, si-au pus robele peste umar, si-au asezat
genunchiul drept pe pamant si I-au salutat pe Divin cu mainile impreunate. Prin
puterea si maretia lui Buddha, mainile lor au fost atunci umplute cu flori
Mandarava, cu minunate flori Mandarava. Ei au presarat acele flori deasupra
Divinului si i-au spus: ,0, Divinule, noi vom inainta in aceasta perfectiune a
intelepciunii! O, Divinule, noi vom salaslui in salasul suprem al intelepciunii
perfecte!” Dupa care, cu acea ocazie, Divinul a zambit. Dar astfel este natura
Buddhasilor, a Divinilor, incat atunci cand ei manifesta un zambet [intr-o adunare
de Bodhisattvasi], raze de lumina de diferite culori ies din gura Divinului — raze
albastre, galbene, rosii, albe, purpurii, de cristal, argintii si aurii. Aceste raze
lumineaza, cu stralucirea lor, infinite si nemarginite sisteme de lumi, se ridica
pana la lumea lui Brahma si se intorc inapoi la Divin, il inconjoara de trei ori si
apoi dispar din nou in capul Divinului.

Atunci, Venerabilul Ananda s-a ridicat de pe locul sdu, si-a pus roba peste
umar, si-a asezat genunchiul drept pe pamant, si-a inclinat mainile impreunate
catre Divin si a spus: Tathagatasii nu manifesta un zambet fara un motiv. Care
este motivul pentru zambetul tau, O, Divinule?

Divinul: Acesti sase mii de calugari, Ananda, intr-o perioada viitoare, in Era Ca
O Stea, vor cunoaste Trezirea deplind si dupa aceea vor demonstra Dharma
fiintelor. Toti vor purta acelasi nume. Cu Avakirnakusuma drept nume, acesti
Tathagata vor fi invatatori in lume. Toti vor avea congregatii de discipoli la fel de
mari. Toti vor trai la fel de mult, adica douazeci de mii de ere. Fiecare dintre ei
va avea un ordin divin maret, care se va raspandi foarte mult printre zei si
oameni. In fiecare caz, legea lor bund va dura aceeasi perioada de timp, doudzeci
de mii de ere. Si ploi de flori, de toate culorile, vor cobori pe fiecare dintre ei,
oriunde vor pleca din casa pe care o vor avea in satul, targul sau orasul in care
vor locui, oriunde vor invarti Roata Dharmei, oriunde vor salaslui, oriunde vor
aparea [printre oameni].

2. Lauda intelepciunii perfecte

[Divinul:] Asadar Ananda, Bodhisattvasii care vor sa saldsluiasca in cel mai
inalt salas, cei care vor sa salasluiasca in salasul lui Tathagata, trebuie sa
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salasluiasca in salasul intelepciunii perfecte. Si putem fi chiar siguri, despre orice
Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea perfecta, ca inainte de a renaste
printre oameni, el a decedat printre oameni sau printre divinitatile din Tusita.
Pentru ca aceasta perfectiune a intelepciunii circuld in toata maretia ei tocmai
printre oameni si printre locuitorii din Tusita. Putem fi siguri ca Tathagatasii fi
privesc pe acei Bodhisattva care merg in aceasta perfectiune a intelepciunii, care
o invata, o poarta in minte, o studiaza, o predica, o repeta sau numai o scriu, Si
care i instruiesc si pe alti Bodhisattva, 1i sfatuiesc, ii starnesc si 1i incurajeaza.
Trebuie stiut ca ei au plantat radacini virtuoase [n.t. impreund] cu Tathagatasii.
Acei Bodhisattva care se antreneaza in aceasta perfectiune a intelepciunii si
raman neinfricati, au plantat radacini pozitive pentru a se antrena in
intelepciunea perfecta, nu numaiin prezenta Discipolilor si Pratyekabuddhasilor,
ci, fara nicio indoiala, au plantat radacini ale virtutii si de fata cu Tathagatasii.
Trebuie sa fim siguri ca aceia care se ocupa de aceasta perfectiune a intelepciunii,
o pastreaza in minte, o studiaza, o predica, o repeta si o scriu, care o urmaresc —
sensul, continutul si metoda — au fost fata in fata cu Tathagatasii. Daca
Bodhisattvasii nu insulta aceasta perfectiune a intelepciunii, nu se impotrivesc
ei, nu o neaga si nu o resping, atunci trebuie stiut ca ei si-au indeplinit indatoririle
sub Jinasii din trecut. lar daca un Bodhisattva nu da inapoi de la juramantul sau
de a castiga iluminarea suprema, atunci el nu da radacina buna, pe care a
plantat-o in prezenta Tathagatasilor, pe stadiul de Discipol sau de
Pratyekabuddha, drept rasplata. Si, ca o regula, asemenea Bodhisattva sunt
recunoscatori si practica perfectiunea intelepciunii.

3. Transmisia Sutrei cdéitre Ananda

[Divinul:] Asadar, Ananda, iarasi si iarasi, iti incredintez si 1ti transmit aceast3
perfectiune a intelepciunii, asternuta in litere, pentru ca ea sa poata fi invatata,
sa poata fi purtata in minte, studiata si larg raspandita, ca sa dureze mult, ca sa
nu dispard. Daca, Ananda, vei uita iardsi toate expunerile Dharmei pe care le-ai
invatat direct de la Mine, exceptand numai perfectiunea intelepciunii, daca le vei
arunca si vei permite sd fie uitate, aceea va fi o mic jignire adusd Mie. Tnsa dac
vei uita, vei arunca si vei permite sa fie uitat fie si numai un singur vers din
perfectiunea intelepciunii, sau chiar si o parte a unui vers, aceea ar fi o jignire
grava impotriva Mea si M-ar nemultumi foarte, foarte mult. Si daca, dupa ce ai
invatat perfectiunea intelepciunii, o vei uita din nou, o vei arunca sau vei permite
ca ea sa fie uitata, atunci vei da gres in respectul, onorarea si venerarea pe care
Mi le datorezi si pe care le datorezi si altor Buddha, Trezitii din trecut, viitor si
prezent. De aceea, Ananda, aminteste-ti ca va fi o jignire serioasd impotriva Mea
daca, dupa ce ai invatat perfectiunea intelepciunii, ai uita-o din nou, ai arunca-o
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sau ai permite ca ea sa devina uitata, si ca asta m-ar nemultumi extraordinar de
mult. Pentru ca Tathagata a spus ca ,perfectiunea intelepciunii este mama,
creatorul, matricea Tathagatasilor din trecut, viitor si prezent, protectoarea lor
in atotcunoastere.”

Asadar, Ananda, iti Tncredintez si Tti transmit aceastd perfectiune a
intelepciunii, pentru ca ea sa nu dispara. Aceasta perfectiune a intelepciunii
trebuie 1invatata, trebuie pastrata in minte, studiata, repetata, scrisa si
dezvoltata. Trebuie sa ai grija de aceasta perfectiune a intelepciunii, sa o pastrezi
bine Tn minte, sa o studiezi bine si sa o raspandesti mult. lar atunci cadnd cineva o
invata, trebuie sa o analizeze atent din punct de vedere gramatical, litera cu
litera, silaba cu silaba, cuvant cu cuvant. Acest text Dharma este autoritatea in
ceea ce priveste corpul-Dharma (sau invataturile) Tathagatasilor din trecut, viitor
si prezent. Ananda, in acelasi fel in care te porti fata de Mine, care sunt aici si
acum un Tathagata — cu solicitudine, afectiune, respect si cu dorinta de a ajuta —
tot asa, cu aceeasi solicitudine, afectiune si respect si in acelasi spirit virtuos,
trebuie sa inveti aceasta perfectiune a intelepciunii, sa o pastrezi in minte, sa o
studiezi, sa o repeti, sa o scrii si sa o dezvolti, sa o respecti, sa o onorezi si sa o
venerezi. Aceasta este calea ca tu sa Ma venerezi, aceasta este calea pentru a
arata afectiune, credinta senina si respect pentru Buddhasii, Divinii din trecut,
viitor si prezent. Ananda, dacd eu, acest Tathagata, iti sunt drag si placut si nu
Ma abandonezi, fie ca prin aceasta perfectiunea intelepciunii sa-ti devina draga
si placuta, si fie sa nu o abandonezi si sa nu uiti nici macar un singur cuvant din
ea, pentru ca ea sa nu dispara.

Ti-as putea vorbi mult despre acest dar al perfectiunii intelepciunii, pentru o
era sau pentru restul unei ere, pentru o suta de ere, pana la o suta de mii de koti
de ere, sau chiar mai mult. Dar pe scurt, in acelasi fel in care eu sunt invatatorul
t3u, Tn acelasi fel este si perfectiunea intelepciunii. n acelasi fel in care Buddhasii,
Victoriosii din trecut, viitor si prezent sunt invatatorii lumii, cu zeii, oamenii si
demonii sdi, tot asa este si perfectiunea intelepciunii. Asadar, Ananda, fti
incredintez si iti transmit, cu o daruire nemasurata, perfectiunea intelepciunii
care, ea insasi, este fara masura, pentru binele si fericirea lumii, cu zeii, oamenii
si demonii sai. Daca cineva nu vrea sa-l abandoneze pe Tathagata, sau sa
abandoneze Dharma sau Sangha, daca cineva nu vrea sa abandoneze Trezirea
Buddhasilor, Realizatii din trecut, viitor si din prezent, fie ca acela sa nu
abandoneze perfectiunea intelepciunii! Si inca ceva, cei care invata aceasta
perfectiune a intelepciunii, o pastreaza in minte, o studiaza, o repeta, o scriu si o
dezvolta, ei ajuta la Trezirea Buddhasilor, Divinilor din trecut, viitor si prezent.
Pentru ca oricine ajuta aceasta perfectiune a intelepciunii atunci cand ea se
naruieste, ajuta Trezirea Buddhasilor din trecut, viitor si prezent. Pentru ca
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iluminarea Nobililor Buddha a iesit din perfectiunea intelepciunii. Si asta e
adevarat pentru toti Tathagatasii, trecuti, viitori sau prezenti.

De aceea, un Bodhisattva care vrea sa cunoasca iluminarea deplina si sa se
antreneze in cele sase perfectiuni trebuie sa asculte aceasta perfectiune a
intelepciunii, sa o studieze, sa o repete si sa o scrie, si trebuie sa se antreneze
chiar in aceasta perfectiune a intelepciunii, sa faca eforturi pentru ea. Pentru ca
aceasta perfectiune a intelepciunii este mama, creatorul, sursa si modelul
Bodhisattvasilor. Numai multumita perfectiunii intelepciunii se poate antrena
vreodata un Bodhisattva in cele sase perfectiuni si poate merge vreodata catre
Trezirea deplina. Multumita chiar acestei perfectiuni a Tintelepciunii,
Bodhisattvasii inainteaza in cele sase perfectiuni. Pentru ca, dupa ce au iesit din
perfectiunea intelepciunii, toate perfectiunile ajung sa hraneasca iluminarea
suprema.

Asadar, Ananda, iardsi si iarasi, pentru a doua oara, pentru a treia oar3, iti
incredintez si iti transmit aceasta perfectiune a intelepciunii, pentru ca ea sa nu
dispara. Pentru ca aceasta perfectiune a intelepciunii este, pentru Tathagatasi,
depozitul inepuizabil al Dharmei. Dharma pe care Buddhasii, Divinii, au
demonstrat-o fiintelor in trecut, in lumea nasterii-si-mortii care nu are nici
inceput si nici sfarsit, venea in intregime chiar din acest depozit de Dharma, din
perfectiunea intelepciunii. De asemenea si Dharma pe care Buddhasii, Realizatii,
dupa ce vor fi atins Trezirea deplina, o vor demonstra fiintelor in viitor, in lumea
nemasurata a nasterii-si-mortii si aceea va veni chiar din acest depozit de
Dharma, din perfectiunea intelepciunii. Si de asemenea Buddhasii, Victoriosii
care locuiesc chiar acum in nenumaratele sisteme de lumi si demonstreaza
Dharma, si ei si-au dobandit revelatia chiar din acest depozit de Dharma, din
perfectiunea intelepciunii. Asadar, acest depozit de Dharma, perfectiunea
intelepciunii, este inepuizabil. Ananda, dacd vei expune Dharma pe nivelul
Discipolilor, persoanelor apartinand vehiculului Discipolilor, si ca rezultat al
expunerii Dharmei toate fiintele din maretul trichiliocosmos ar realiza starea de
Arhat, nu-ti vei fi facut datoria ca discipol al Meu, daca dupa Mine vei invarti
Roata Dharmei astfel si vei demonstra Dharma [n.t. in acest fel]. Dar daca, pe de
alta parte, vei demonstra si vei arata unui Bodhisattva chiar si un singur vers al
Dharmei asociate cu perfectiunea intelepciunii, atunci voi fi multumit de tine, cel
care, ca discipol al Meu, invarteste dupa mine Roata Dharmei si demonstreaza
Dharma. Daca iei in considerare acea demonstratie a Dharmei facuta de tine,
prin care toate fiintele din marele trichiliocosmos au fost toate facute sa atinga
starea de Arhat, si in plus munca merituoasa a tuturor acelor Arhati, bazata pe
generozitate, moralitate si pe dezvoltarea prin meditatie, toate acestea ar
constitui o gramada mare de merit?

Ananda: Da, O, invatitorule.
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Divinul: O persoana apartinand vehiculului Discipolilor genereaza un merit
mai mare ca acesta, daca demonstreaza Bodhisattvasilor Dharma asociata cu
perfectiunea intelepciunii. Meritul este si mai mare daca un Bodhisattva este cel
care demonstreaza altui Bodhisattva Dharma asociata cu perfectiunea
intelepciunii, chiar si numai pentru o singura zi, pentru o dimineata, pentru o ora,
pentru o jumatate de ora, pentru un minut, fie si pentru o secunda, pentru un
moment sau pentru durata aparitiei unui singur moment. Pentru ca darul
Dharmei din partea unui Bodhisattva intrece toate radacinile pozitive ale tuturor
celor care apartin vehiculului Discipolilor sau celui al Pratyekabuddhasilor. Este
chiar imposibil ca un Bodhisattva care este astfel inzestrat cu radacini pozitive,
care isi aduce astfel in minte acea radacina virtuoasa, sa se poata intoarce de la
Trezirea deplina. Asta nu se poate intampla.

4. Tardmul lui Buddha Aksobhya

Dupa aceea, cu acea ocazie, Divinul si-a folosit puterea de a manifesta
minuni. Intreaga adunare — c3lugri, calugarite, laici si laice, zei, Naga, Yaksa,
Gandharva, Asura, Garuda, Kinnara, Mahoraga, oameni si spirite — ei toti, prin
puterea si maretia lui Buddha, |-au vazut pe Tathagata Aksobhya, inconjurat de
congregatia de calugari, insotit de un alai de Bodhisattva care expuneau Dharma,
intr-o adunare vasta ca un ocean, profunda siimperturbabila, inconjurat si insotit
de Bodhisattvasi inzestrati cu insusiri inconceptibile, toti Arhati, cu revarsarile
oprite, imaculati, complet controlati, eliberati in inimile lor, pe de-a-ntregul
eliberati si intelepti, de rasa pura, mareti Serpi, lucrarea lor fiind completa si
incheiata, sarcinile lor indeplinite, poverile lor puse jos, propria lor bunastare
implinita, sortiti sa devina extincti, cu inimile lor intru totul eliberate prin
intelegerea corecta, in control perfect al intregii lor minti. Dupa care, Divinul si-
a retras din nou puterea de a manifesta minuni. Tathagata Aksobhya, Divinul, nu
a mai aparut, si toti acei Bodhisattva si mareti Discipoli si acel taram-Buddha nu
au mai aparut in raza vizuala a membrilor adunarii Divinului. Pentru ca Tathagata
si-a retras puterea de a face minuni.

Si Divinul i-a spus lui Ananda: Tn acelasi fel, Ananda, nicio dharma nu se arata
in raza vizuala. Dharmele nu se arata in raza vizuala. Dharmele nu se arata in raza
vizuala a dharmelor, dharmele nu vad dharmele, dharmele nu cunosc dharmele.
Pentru ca toate dharmele au o asemenea natura, incat ele nu pot fi nici
cunoscute, nici vazute, si nu sunt capabile sa faca absolut nimic. Toate dharmele
sunt inactive, ele nu pot fi intrezarite, pentru ca sunt inactive ca spatiul. Toate
dharmele sunt inconceptibile, similare oamenilor iluzorii. Toate dharmele sunt
imposibil de gasit, pentru ca ele sunt intr-o stare de non-existenta. Atunci cand
inainteaza astfel, un Bodhisattva inainteaza in intelepciunea perfecta si nu se
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stabileste in nicio dharma. Atunci cand se antreneaza astfel, un Bodhisattva se
antreneaza in intelepciunea perfecta. Daca un Bodhisattva vrea sa obtina
mareata iluminare, care este cea mai Tnalta perfectiune a tuturor
antrenamentelor, atunci el trebuie sa se antreneze in intelepciunea perfecta.
Pentru ca antrenamentul in intelepciunea perfecta a fost descris drept cel mai
presus dintre toate antrenamentele, cel mai bun, cel mai ales, cel mai minunat,
cel mai sublim, cel mai inalt, cel mai maret, inegalabil, incomparabil, s-a spus
despre el ca aduce beneficii si fericire intregii lumi, a fost descris drept protector
al celor neajutorati, a fost decretat si elogiat de catre Buddha.

Ca rezultat al antrenamentului in aceasta perfectiune a intelepciunii, al
perseverarii in acest antrenament, Tathagatasii ar putea sa ridice acest mare
trichiliocosmos cu degetul mare de la picior, si apoi si-I lase sa cada din nou. Tns3
nu le-ar trece prin minte acelor Divini Buddha ca ,,acest mare trichiliocosmos a
fost ridicat si apoi a fost lasat sa cada”. Pentru ca intelepciunea perfecta este
inzestrata cu Tnsusiri nemasurabile si incalculabile. Ca un rezultat al acestui
antrenament in intelepciunea perfectd, Buddhasii, implinitii, au atins o stare de
non-atasare (non-concepere, non-percepere) fata de dharmele trecute, viitoare
si prezente. Dintre toate antrenamentele posibile din trecut, viitor si prezent,
acest antrenament in intelepciunea perfecta este cel mai presus, cel mai bun, cel
mai ales, cel mai sublim, cel maiinalt, cel mai profund, inegalabil si incomparabil.

5. Extinctie, Non-extinctie si intelepciune perfecta

[Divinul:] intelepciunea perfectd nu are limite, este inepuizabild si nelimitats.
Pentru ca limitele, epuizarea si marginirea sunt absente in intelepciunea
perfecta. A-i atribui limite, epuizare si margini intelepciunii perfecte, ar fi ca si
cum le-am atribui spatiului. Pentru ca perfectiunea intelepciunii este nelimitata,
inepuizabila si nemarginita. Nu am predat ca perfectiunea intelepciunii are vreo
limita, ca poate fi epuizata sau ca are vreo margine. Suma totala a cuvintelor
continute Tn aceasta Sutra are cu siguranta limitele sale, insa nu si perfectiunea
intelepciunii in sine. Pentru ca totalul cuvintelor din aceasta Sutra nu este identic
cu perfectiunea intelepciunii in sine. Intelepciunea perfectd in sine nu este
supusa vreunei limitari, nu are nicio limita de niciun fel.

Ananda: Din nou, din ce motiv nu a predat Divinul nicio limitd a intelepciunii
perfecte?

Divinul: Pentru ca este inepuizabila si izolata. Nu se poate nici macar percepe
sau concepe insusirea de a fi izolata a unei dharme izolate, si atunci cat de mult
poate ea fi clar circumscrisa? Astfel, fiind dincolo de orice masuratori,
perfectiunea intelepciunii este nelimitatd, nu are nicio limita de niciun fel.
Tathagatasii din trecut si-au primit puterea chiar din aceasta perfectiune a
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intelepciunii, si totusi ea nu s-a epuizat si nici nu a disparut. Si Tathagatasii din
viitor 1si vor primi puterea chiar din aceasta perfectiune a intelepciunii, si totusi
€a nu se va epuiza si nici nu va disparea. Si acei Tathagata care locuiesc chiar
acum Tn nenumaratele sisteme de lumi, isi primesc puterea chiar din aceasta
perfectiune a intelepciunii, si totusi ea nu se epuizeaza si nici nu devine extincta,
nu dispare. Chiar si eu, care sunt un Tathagata chiar acum, imi primesc puterea
chiar din aceasta perfectiune a intelepciunii, si totusi ea nu se epuizeaza si nici
nu dispare. Perfectiunea intelepciunii nu se poate epuiza mai mult decat se poate
epuiza spatiul. Asadar, aceasta perfectiune a intelepciunii este chiar inepuizabila.

Dupa aceea, Venerabilul Subhdati gandi: ,,Profund este acest loc pe care I-a
predat Tathagata. 1l voi intreba acum pe Tathagata despre acest loc.” Si Subhdti
i-a spus Divinului: Inepuizabila, O, Divinule, este intelepciunea perfecta!

Divinul: Pentru ca nu poate deveni extincta, din moment ce, la fel ca spatiul,
ea nu poate fi facuta sa dispara, si din moment ce nici o dharma nu a fost
produsa.

Subhdti: Cum trebuie sa duca un Bodhisattva la Tmplinire perfectiunea
intelepciunii?

Divinul: Prin non-extinctia formei, senzatiei, perceptiei, vointei si a
constiintei. Prin non-extinctia ignorantei, a formatiunilor karmice, a constiintei,
numelui si formei, a celor sase campuri ale simturilor, a contactului, senzatiei,
jinduirii, apucarii, aderarii, devenirii, nasterii, decaderii si mortii, a jalei,
lamentdrii, durerii, a tristetii si a disperarii. In acest fel cerceteazd Bodhisattva
aparitia dependenta (sau producerea conditionatd), in asa fel Tncat evita
dualitatea extremelor. El o cerceteaza fara a-i vedea vreun inceput, vreun sfarsit
sau vreun mijloc. A cerceta producerea conditionata in acest fel, aceasta este
dharma speciala a unui Bodhisattva care este asezat pe terasa Trezirii.

Atunci cand el cerceteaza astfel producerea conditionata, el dobandeste
cunoasterea atotcunoasterii. Pentru ca un Bodhisattva care cerceteaza
producerea conditionata prin aceasta implinire a non-extinctiei, in timp ce
inainteaza in intelepciunea perfecta, nu poate sta pe nivelul unui Discipol sau al
unui Pratyekabuddha, ci el trebuie sa stea in atotcunoastere. Unii Bodhisattva se
pot intoarce de la Trezirea suprema pentru ca, daca ei nu au reusit sa recurga la
aceste activitati mentale [care aspira la implinirea non-extinctiei] si la aceasta
pricepere in mijloace, ei nu stiu cum trebuie sa Tmplineasca un Bodhisattva
intelepciunea perfecta, prin implinirea non-extinctiei, si cum trebuie cercetata
producerea conditionata in perfectiunea intelepciunii, prin implinirea non-
extinctiei. Toti Bodhisattva care se intorc vreodata de la Trezirea deplina, o fac
pentru ca nu au recurs la aceasta pricepere in mijloace. Toti acei Bodhisattva care
nu se intorc dinspre iluminarea deplind, o fac multumita acestei perfectiuni a
intelepciunii. Tn acest fel trebuie ca, un Bodhisattva care fnainteazd in
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intelepciunea perfecta, sa implineasca intelepciunea perfecta prin implinirea
non-extinctiei. Si in acest fel trebuie sa fie examinata producerea conditionata
(sau aparitia dependentad) in intelepciunea perfecta, prin implinirea non-
extinctiei.

Un Bodhisattva care cerceteaza astfel producerea conditionata, cu siguranta
nu vede vreo dharma care sa fie produsa fara cauza, si nici nu vede vreo dharma
ca permanenta, stabila, eterna, sau care sa nu fie predispusa la inversare, si nici
nu cerceteaza vreo dharma ca fiind ceva care face sau simte. Aceasta este
cercetarea producerii conditionate facuta de un Bodhisattva care implineste
aceasta perfectiune a intelepciunii prin implinirea non-extinctiei, si care
inainteaza in aceasta perfectiune a intelepciunii. Atunci cand un Bodhisattva,
implinind perfectiunea intelepciunii prin implinirea non-extinctiei, cerceteaza
producerea conditionata, el nu vede forma ca pe o entitate reala, separata, si
nici senzatiile, perceptiile, impulsurile sau constiinta; nici ignoranta, formatiunile
karmice, etc. pana la degradare si moarte, jale, lamentare, durere, tristete si
disperare; si nici nu cerceteaza de parca ar fi real faptul ,,acesta este taramul meu
Buddha” si nici ,acesta este alt taram-Buddha”, si nici nu vede ca reala vreo
dharma prin care ar putea distinge intre acest taram-Buddha si altele. Aceasta,
Subhuti, este perfectiunea intelepciunii Bodhisattvasilor, maretele fiinte.

6. Avantaje datorate intelepciunii perfecte

[Divinul:] Atunci cand un Bodhisattva inainteaza in intelepciunea perfecta,
Mara cel Malefic se simte lovit de sageata marii amaraciuni, asemenea unui om
atunci cand mama sau tatal sau au murit.

Subhdti: Aceasta mahnire este limitata la un singur Mara, afecteaza mai multi
Mara, sau se manifesta la toti Mara-sii din marele trichiliocosmos?

Divinul: Atunci cand Bodhisattvasii salasluiesc in salasul intelepciunii
perfecte, atunci toti Mara-sii din marele trichiliocosmos se simt loviti de sageata
marii amaraciuni si nu pot sta linistiti pe tronurile lor. Pentru ca intreaga lume,
cu zeii, oamenii si demonii ei, nu poate avea acces la un Bodhisattva care
salasluieste in salasul intelepciunii perfecte, nu poate obtine o baza care sa-i
permita sa-l domine, sa-1 posede, sa-I raneasca sau sa-l intoarca de la Trezirea
deplina. Asadar, Subhuti, un Bodhisattva care vrea sa cunoasca iluminarea
deplind trebuie sa inainteze in intelepciunea perfecta. Pentru ca, intr-un
Bodhisattva care inainteaza in intelepciunea perfecta, perfectiunea generozitatii
soseste in cea mai perfecta manifestare a sa, si la fel si perfectiunile moralitatii,
rabdarii, vigorii si concentrarii. n el, toate cele sase perfectiuni sosesc in cea mai
perfecta dezvoltare si de asemenea [n.t. sosesc] si toate felurile de pricepere in
mijloace. Orice fapte ale lui Mara s-ar ivi intr-un Bodhisattva care Thainteaza in
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intelepciunea perfectd, el le va cunoaste intr-un mod intelept atunci cand se
petrec, si va scapa iar de ele.

Un Bodhisattva care vrea sa dobandeasca toate felurile de pricepere in
mijloace trebuie sa inainteze n intelepciunea perfecta si sa o dezvolte. Atunci
cand un Bodhisattva inainteaza in intelepciunea perfecta si vrea sa o obtina, el
trebuie sa isi aduca in minte nu numai Buddhasii, Trezitii care locuiesc in
nenumaratele sisteme de lumi, ci de asemenea si atotcunoasterea lor, care a
iesit din aceasta perfectiune a intelepciunii. El trebuie sa produca atunci gandul
,»,$i eu voi ajunge la acele dharme la care au ajuns acei Buddhasi, Divinii”. Timp
de o zi sau chiar si numai timp de un pocnet din degete, trebuie ca un Bodhisattva
care inainteaza in intelepciunea perfecta sa produca asemenea ganduri si sa vrea
ca acestea sa se Tmplineascd. Insd, un Bodhisattva care ar ndzui la aceastd
perfectiune a intelepciunii, chiar si pentru o singura zi, chiar si pe durata unui
pocnet din degete, ar genera mai mult merit decat un Bodhisattva care se sprijina
pe o baza si care ofera daruri timp de nenumarate ere. Un asemenea Bodhisattva
[n.t. care nu se sprijina pe o baza] va sta in ireversibilitate. Un Bodhisattva care
inainteaza in intelepciunea perfecta si care produce asemenea ganduri chiar si
pentru o singura zi sau chiar si pe durata unui pocnet din degete, dupa cum stim,
a fost amintit de catre Tathagatasi. Cu atat mai mult cineva care urmareste zilnic
asemenea ganduri. Ce destin viitor ar trebui sa ne asteptam sa aiba un
Bodhisattva care a fost amintit de catre Tathagatasi? Nu ne putem astepta ca el
sa aiba vreun alt destin decat iluminarea deplina. El nu poate sa renasca in starile
inferioare, dureroase. Trebuie sa ne asteptam ca el sa renasca in paradisuri si ca
pana si acolo sa nu fie lipsit de Tathagatasi, si ca el sa maturizeze fiintele. Acestea
sunt calitatile si avantajele unui Bodhisattva care Tnhainteaza in intelepciunea
perfecta, care nazuieste la intelepciunea perfecta si care produce asemenea
ganduri, chiar si pe durata unui pocnet din degete. Cat de mare va fi avantajul
celui care urmareste zi de zi asemenea ganduri, ca de exemplu Bodhisattva
Gandhahastin, care duce chiar acum o viata sfanta in prezenta lui Tathagata
Aksobhya.
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Capitolul XXIX — Abordari

[Divinul:] Mai departe, Subhuti, un Bodhisattva trebuie sa se apropie de
perfectiunea intelepciunii prin non-atasarea fata de toate dharmele. Prin lipsa
de deosebire a tuturor dharmelor. Prin faptul ca toate dharmele nu pot ajunge
sa se intample. Cu convingerea ca ,toate dharmele sunt egale in ceea ce priveste
neafectarea de schimbare.” Pentru c3, prin intelepciune, el a recunoscut ca toate
dharmele, fiind lipsite de vreun sine, nu ne ofera niciun indiciu [despre natura
lor adevarata, sau despre intentiile lor]. Cu convingerea ca ,toata vorbirea
despre dharme [este nerelevanta si straina lor si] consta din simple cuvinte
goale, simple expresii conventionale,” si ca expresia conventionala nu se refera
la nimic real, nu vine de la nimic real si nici ea insasi nu este ceva real. Cu
convingerea ca ,toate dharmele se afla in afara expresiei si a discursului
conventional, ca nu ele sunt cele care au fost exprimate sau rostite
conventional.” Din nelimitarea tuturor dharmelor. Din nelimitarea formei,
senzatiei, perceptiei, vointei si constiintei, din lipsa semnelor tuturor dharmelor.
Prin patrunderea in toate dharmele. Prin faptul ca, in natura lor originara, toate
dharmele sunt perfect pure. Prin faptul ca toate dharmele sunt dincolo de
cuvinte. Pentru ca toate tipurile de renuntare si abandon sunt de fapt egale [in
valoare si fel], din moment ce nicio dharma nu a fost vreodata oprita. Pentru ca
Aseitatea este peste tot aceeasi, din moment ce toate dharmele au atins deja
Nirvana. Cu convingerea ca ,nicio dharma nu vine si nici nu pleaca; dharmele nu
pot fi generate, sunt nenascute, non-nasterea lor fiind absoluta.” Pentru ca el nu
se percepe nici pe sine si nici pe ceilalti. Cu convingerea ca ,,toate dharmele sunt
sfinti Arhati, perfect puri in natura lor originara.” Cu convingerea ca ,toate
dharmele s-au lepadat de poverile lor, pentru ca nicio povara nu a fost vreodata
pusa pe ele.” Din faptul ca toate dharmele nu au nici loc si nici localizare. Pentru
ca forma, senzatia, etc. sunt fara loc si fara localizare, in acord cu existenta
proprie a naturii lor originare. Pentru ca este bucuros si inviorat de incetarea
tuturor dharmelor. Pentru ca nu simte nici multumire si nici nemultumire. Pentru
ca el nu devine nici patimas, nici lipsit de patima. Pentru ca forma si celelalte
agregate, in natura realitatii lor, in propria lor existenta, nu devin nici patimase
si nici lipsite de patima. Cu convingerea ca ,natura originara [a tuturor
dharmelor] este perfect pura.” Cu convingerea ca ,toate dharmele sunt non-
atasate, libere atat de atasare cat si de non-atasare.” Cu convingerea ca ,toate
dharmele sunt, in esenta lor, Trezire, pentru ca sunt toate intelese la fel de catre
cunoasterea-Buddha.” Din Vacuitatea (Lipsa Esentei), Lipsa Semnelor si Lipsa
Dorintelor tuturor dharmelor. Cu convingerea ca , toate dharmele sunt, in esenta
lor, medicamente vindecatoare, pentru ca ele sunt controlate de prietenie.” Cu
convingerea ca ,toate dharmele salasluiesc in prietenie, salasluiesc 1n
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compasiune, in bucurie empaticd, in impartialitate.” n convingerea cd ,toate
dharmele sunt identificate cu spiritul universal suprem, pentru ca, in fiinta lor,
nicio greseala nu poate sa apara, pentru ca, in fiinta lor esential3, toate greselile
raman neproduse.” Cu convingerea ca ,toate dharmele nu sunt nici pline de
speranta si nici ostile.”

Trebuie sa abordam nemarginirea perfectiunii intelepciunii prin [analogia cu]
nemarginirea oceanului, prin [analogia cu] stralucirea multicolora a muntelui
Meru. Trebuie sa abordam nemarginirea perfectiunii ntelepciunii: prin
nemarginirea formei, senzatiei, perceptiei, vointei si constiintei; prin [analogia
cu] lumina nemarginita revarsata de cercul razelor soarelui; din nemarginirea
tuturor sunetelor; din nemarginirea realizarii sau dobandirii finale a tuturor
dharmelor unui Buddha; din nemarginirea [excelentei] inzestrarii intregii lumi a
fiintelor cu merit si cunoastere; din nemarginirea elementului pamant; si tot asa,
prin nemarginirea elementelor apei, focului, aerului, spatiului si constiintei.

Trebuie sa abordam nelimitarea perfectiunii intelepciunii prin nelimitarea
colectiei de dharme virtuoase si negative; prin nelimitarea colectiei tuturor
dharmelor.

Trebuie sa abordam nemarginirea perfectiunii intelepciunii: prin dobandirea
nemarginirii concentrarii asupra tuturor dharmelor; prin nemarginirea tuturor
Buddha-dharmelor; prin nemarginirea tuturor dharmelor; prin nemarginirea
vacuitatii; prin nemarginirea mintii si a constituentilor sai; prin nemarginirea
gandurilor si a actiunilor.

Trebuie sa abordam nemasurarea perfectiunii ntelepciunii, prin
nemasurarea dharmelor virtuoase si a celor negative. Trebuie sa abordam
declaratiile rasunatoare ale perfectiunii intelepciunii prin [analogia cu] ragetul
leului.

Trebuie sa abordam faptul ca perfectiunea intelepciunii nu poate fi zguduita
de factori exteriori prin faptul ca nicio dharma nu poate fi zguduita de factori
exteriori. Pentru ca forma, senzatia, etc., sunt ca un ocean. Forma si fiecare
agregat (skandha), sunt ca firmamentul [cerului]; ca Meru cel stralucitor si
multicolor; ca producerea razelor discului soarelui; nemarginite ca toate
sunetele; nemarginite ca intreaga lume a fiintelor; nemarginite ca dobandirea
finala a dharmelor unui Buddha; nemarginite ca inzestrarea cu merit si
cunoastere a tuturor fiintelor din lume; sunt ca [n.t. elementele] pamant, ap3,
foc, aer, spatiu si constiinta; sunt libere de acumularea tuturor dharmelor
virtuoase si negative; nu au nicio margine clara, la fel ca si colectia tuturor
dharmelor. Forma este plecare [in Buddhaitate], existenta proprie a formei
constituie Buddha-dharmele care sunt, in esenta, Aseitatea formei, pana la:
constiinta este plecare [in Buddhaitate], existenta proprie a constiintei constituie
Buddha-dharmele, care sunt, in esenta, Aseitatea constiintei. Forma si fiecare
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agregat, este natura adevarata nemarginita a tuturor dharmelor; natura
adevdrata, goala, nemarginita [a lucrurilor]; nemarginirea mintii si a
constituentilor sai; ea da nastere gandurilor si actiunilor; este virtuoasa si
negativa, pana intervine non-conceperea; este ca ragetul leului; nu poate fi
zguduita de factori exteriori.

Tn asemenea moduri trebuie sa se apropie un Bodhisattva de intelepciunea
perfecta. Daca Bodhisattva se apropie de intelepciunea perfecta in acest fel, daca
o percepe constient, daca intra in ea, o intelege, reflecteaza asupra ei, o
examineaza, o cerceteaza si o dezvolta — cu actiuni mentale care au abandonat
toata inselaciunea si amagirea, toata trufia, toata preamarirea de sine, toata
lenea, tot dispretul fata de ceilalti, notiunea de sine, notiunea de fiinta, de castig,
de reputatie si de faima, cele cinci obstacole, invidia si rautatea si toata ezitarea
— atunci nu 1i va fi greu sa dobandeasca perfectiunea completa a tuturor
virtutilor, a taramului-Buddha, si a dharmelor supreme ale unui Buddha.
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Capitolul XXX — Sadaprarudita

Povestea lui Sadaprarudita nu este inclusa Tn aceasta versiune a traducerii in
limba romana, din ea a fost inclusa numai expunerea lui Bodhisattva
Dharmodgata, aflat in stadiul ireversibil, despre venirea si plecarea
Tathagatasilor, expunere facuta in fata lui Bodhisattva Sadaprarudita. Rezumatul
povestirii initiale, Tnainte de a fi fost alterata, se gaseste in prefata lui Edward
Conze de la inceputul acestei carti. Povestirea este relatata de catre Buddha, in
calitate de povestitor.
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Capitolul XXXI — Dharmodgata

1. Venirea si plecarea Tathagatasilor

Divinul povesteste dialogul dintre Bodhisattva Dharmodgata si Bodhisattva
Sadaprarudita, in care primul tine un discurs, oferd o explicatie celui de-al doilea.

Dharmodgata: Cu siguranta, Tathagatasii nu vin de nicaieri si nici nu pleaca
nicaieri. Pentru ca Aseitatea nu se misca, iar Tathagata este Aseitate. Non-
producerea nu vine si nici nu pleaca, iar Tathagata este non-producere. Nu se
poate concepe venirea si plecarea realitatii-limita, iar Tathagata este realitatea-
limita. Acelasi lucru poate fi spus despre Vacuitate, despre ceea ce exista cu
adevarat, despre detasare, despre oprire si despre elementul spatiului. Pentru
ca Tathagata nu este in exteriorul (sau in afara) acestor dharme. Aseitatea
acestor dharme, Aseitatea tuturor dharmelor si Aseitatea lui Tathagata, sunt pur
si simplu aceasta o singura Aseitate. Nu exista delimitari in Aseitate. Pur si
simplu, una este aceasta Aseitate, nu doua si nici trei. Aseitatea a trecut dincolo
de numarare, pentru ca ea nu este. Un om, toropit de caldura verii, in ultima luna
din vara, poate vedea, in miezul zilei, un miraj plutind si poate fugi catre el,
gandind ,,acolo voi gasi niste apa, acolo voi gasi ceva de baut.” Ce crezi, fiu de
familie nobila, acea apa a venit de undeva sau merge undeva, in oceanul din Est,
sau din Sud, sau din Nord, sau din Vest?

Sadaprarudita: Nu exista apa in miraj. Cum ar putea fi conceputa venirea si
plecarea ei? Acel om este prost si absurd daca, vazand mirajul, isi formeaza ideea
de apa acolo unde nu este apa. Cu siguranta, apa in sine nu exista in acel miraj.

Dharmodgata: La fel de prosti si de absurzi sunt toti cei care adera la
Tathagata prin forma si sunet si care, drept urmare, isi imagineaza venirea si
plecarea unui Tathagata. Un Tathagata nu poate fi vazut in corpul sau din forma.
Tathagatasii sunt Corpurile-Dharma, si natura adevarata a dharmelor nici nu vine
si nici nu pleaca. Nu exista venire sau plecare a corpului unui elefant, al unui cal,
al unui car de lupta sau al unui ostas, care au fost facute sa apara de catre un
magician. Tot asa, nu exista nici venirea si nici plecarea Tathagatasilor. Un om
care doarme, poate vedea in visele sale un Tathagata, sau doi, sau trei, sau o mie,
sau chiar mai multi. Totusi, dupa ce s-a trezit din somn, el nu va mai vedea nici
macar unul. Ce crezi, fiu de familie nobila, acesti Tathagata au venit de undeva
[n.t. atunci cand omul i-a visat] sau au plecat undeva [n.t. atunci cand omul s-a
trezit din somn]?

Sadaprarudita: Nu se poate concepe ca, in acel vis, vreun fel de dharma ar fi
avut statut de realitate deplina si perfecta, pentru ca visul a fost inselator.

Dharmodgata: Chiar astfel a predat Tathagata, ca toate dharmele sunt ca un
vis. Toti cei care nu cunosc in mod intelept (sau cu intelepciune) toate dharmele
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drept ceea ce sunt cu adevarat, adica la fel ca un vis, asa cum a indicat Tathagata,
ei adera la Tathagatasi prin corpul-nume si prin corpul-forma si, prin urmare, ei
isi imagineaza ca Tathagatasii vin si pleaca. Cei care, in ignoranta lor fata de
natura adevarata a dharmelor, isi imagineaza o venire sau o plecare a
Tathagatasilor, sunt numai oameni obisnuiti si prosti, tot timpul apartinand
nasterii-si-mortii cu cele sase locuri de renastere, si sunt departe de perfectiunea
intelepciunii, departe de dharmele unui Buddha. Dimpotriva, cei care cunosc
dharmele asa cum sunt in realitate, ca un vis, in acord cu fnvataturile lui
Tathagata, nu-si imagineaza venirea sau plecarea vreunei dharma, si nici
producerea sau oprirea sa. Ei il cunosc in mod intelept pe Tathagata in natura sa
adevarata, si nu isi imagineaza vreo venire sau vreo plecare a Tathagatasilor. lar
cei care cunosc in mod intelept aceasta natura adevarata a lui Tathagata, se afla
aproape de Trezirea deplina, si merg in perfectiunea intelepciunii. Acesti discipoli
ai Divinului nu consuma fara niciun folos ofrandele primite, si sunt demni de
darurile lumii. Nestematele care se gasesc in oceanul cel mare nu vin din vreun
loc de la Est sau de la Vest si nici din vreo alta directie din cele zece, ci isi
datoreaza existenta radacinilor virtuoase ale fiintelor. Ele nu sunt produse fara
cauza. lar atunci cand, dependente de cauza, conditie si motiv, aceste nestemate
au fost produse si [n.t. apoi] oprite de conditii, ele nu merg mai departe, in niciun
loc din lume, in niciuna dintre cele zece directii.

Si totusi, atunci cand acele conditii exista, nestematele sunt sporite; atunci
cand acele conditii sunt absente, nu are loc nicio sporire. Tot asa, corpul perfect
al Tathagatasilor nu a venit de nicaieri din cele zece directii si nici nu merge in
vreun loc din lumea cu cele zece directii ale sale. Tnsd corpul Buddhasilor,
Divinilor, nu este fara cauza. El a fost adus la perfectiune prin actiunile lor din
trecut si a fost produs dependent de cauze si conditii, co-produs de conditiile
secundare, produs ca un rezultat al karmei facute in trecut. Totusi, el nu exista
nicaieri in vreun loc din lumea cu cele zece directii ale sale. Atunci cand acele
conditii exista, realizarea corpului are loc; atunci cand acele conditii sunt
absente, realizarea corpului devine de neconceput. Atunci cand sunetul unei
harpe se produce, el nu vine de nicaieri. Atunci cand [n.t. sunetul] este oprit, el
nu pleaca nicaieri, si nici nu merge mai departe undeva. Sunetul a fost produs
conditionat, de catre totalitatea cauzelor si conditiilor sale, adica de corpul in
forma de barca al harpei, gol pe dindauntru, de placa de rezonanta acoperita in
pergament, de fire, de bratul gol pe dinduntru al harpei, de legaturi, de plectru,
de persoana care cantd la harp3, si de miscirile sale. Tn acest fel iese sunetul din
harpa, dependent de cauze, dependent de conditii. Si totusi, acel sunet nu iese
nici din corpul gol pe dinauntru al harpei, nici din placa de rezonanta acoperita
in pergament, nici din fire, nici din bratul gol pe dinduntru, nici din legaturi, nici
din plectru, nici din persoana care canta la harpa si nici din miscarile sale. Numai
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combinatia tuturor acestora face sunetul conceptibil. lar atunci cand [n.t.
aceasta combinatie] este oprita, sunetul nu pleaca nicaieri. Tot asa, corpul
perfect al Buddhasilor, implinitilor, este dependent de cauze, dependent de
conditii, si a fost adus la perfectiune prin eforturile care au dus la multe radacini
pozitive. Dar sporirea corpului-Buddha nu rezulta dintr-o singura cauza, nici
dintr-o singura conditie, si nici dintr-o singura radacina pozitiva. Si nici nu este
fara cauza. El a fost co-produs de o totalitate de multe cauze si conditii, insa nu
vine de nicaieri. lar atunci cand totalitatea cauzelor si conditiilor inceteaza, el nu
pleaca nicaieri. Astfel trebuie sa vezi venirea si plecarea acelor Tathagata, si
astfel trebuie sa te conformezi adevaratei naturi a tuturor dharmelor. Si tocmai
pentru ca vei cunoaste cu intelepciune ca toti Tathagata si de asemenea toate
dharmele nu sunt nici produsi sau produse si nici opriti sau oprite, vei deveni
fixat pe Trezirea deplina si vei inainta categoric in perfectiunea intelepciunii si in
priceperea in mijloace.

Atunci cand a fost predata aceasta expunere despre faptul ca Tathagatasii
nici nu vin si nici nu pleaca, pamantul si intregul trichiliocosmos s-au scuturat in
sase directii, s-au zguduit, s-au cutremurat, s-au agitat, au rasunat si au huruit. Si
toate taramurile lui Mara au fost zguduite si zadarnicite. Toate ierburile, tufele
si copacii din marele trichiliocosmos s-au inclinat in directia lui Bodhisattva
Dharmodgata. Florile au aparut in afara anotimpului lor. De foarte sus din aer a
cdzut o mare ploaie de flori. Si Sakra, Conducatorul Zeilor, si Cei Patru Mari Regi,
au presarat flori paradisiace si pulbere de santal paradisiac peste Bodhisattva
Dharmodgata, si au spus:,,Bine ai vorbit, fiu de familie nobila. Prin puterea taam
ascultat o predica ce a iesit din realitatea ultima, ce este opusa intregii lumi si ce
nu ofera nicio baza niciuneia dintre fiintele care s-au fixat in vreo conceptie care
implica presupunerea individualitatii, sau care s-au fixat in vreo conceptie (sau
vedere) care presupune existenta a ceva ce nu exista.”

Sadaprarudita I-a intrebat atunci pe Dharmodgata: ,, Care este cauza, din ce
motiv s-a manifestat in lume acest mare cutremur?”

Dharmodgata: Ca urmare a faptului ca tu ai cerut aceasta expunere despre
non-venirea si non-plecarea Tathagatasilor, si prin rostirea ei de catre mine, opt
mii de fiinte vii au dobandit acceptarea rabdatoare a faptului ca dharmele nu
sunt niciodata produse, optzeci de niyuta de fiinte vii si-au ridicat inimile (sau
mintile) la Trezirea suprema, si la saizeci si patru de mii de fiinte vii le-a fost
purificat ochiul-Dharma neatasat, impartial si imaculat, pentru vederea
dharmelor.
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Capitolul XXXII — Incredintarea
1. Sfdrsitul povestii lui Sadaprarudita

[n.t. La finalul povestirii, Sadaprarudita si-a atins scopul, a gasit intelepciunea
pe care a cautat-o cu mari eforturi si sacrificii, si Divinul incheie povestea sa:]
Odata cu obtinerea celor sase milioane de usi ale concentrarii, Bodhisattva
Sadaprarudita a vazut Buddhasii, Divinii din toate cele zece directii, din
nenumaratele trichiliocosmosuri, inconjurati de congregatiile (sau comunitatile)
lor de calugari, insotiti de multimi de Bodhisattva, predand chiar aceasta
perfectiune a intelepciunii, chiar prin aceste metode, chiar cu aceste cuvinte,
chiar cu aceste litere, chiar asa cum eu, chiar acum, in acest mare
trichiliocosmos, demonstrez Dharma inconjurat de congregatia (sau
comunitatea) calugarilor, insotit de multimi de Bodhisattva, si predau chiar
aceasta perfectiune a intelepciunii, chiar prin aceste metode, chiar prin aceste
cuvinte, chiar cu aceste litere. El a devenit Tnzestrat cu o capacitate de invatare
de neconceput, si cu o cunoastere sacrd vastd ca oceanul. In toate renasterile
sale, el nu a mai fost niciodata lipsit de Buddhasi. El a renascut numai acolo unde
putea sa fie fata in fata cu Buddhasii, Victoriosii. Pana si in visele sale, el nu era
fara Buddhasi, fara Divini. El a abandonat toate renasterile nefericite si si-a
asigurat imprejurarile care i-au permis sa obtina o renastere favorabila dupa alta.

2. Perfectiunea intelepciunii este incredintatd lui Ananda

Dup3 aceea, Divinul i-a spus Venerabilului Ananda: Tn acest fel trebuie si tu
sa cunosti aceasta perfectiune a intelepciunii, drept cea care ingrijeste si are grija
s3 se dezvolte In Bodhisattvasi cunoasterea atotcunoasterii. Asadar, Ananda, un
Bodhisattva care vrea sa obtina cunoasterea atotcunoasterii trebuie sa inainteze
in aceasta perfectiune a intelepciunii, sa o asculte, sa se ocupe de ea, sa o
raspandeasca, sa o repete si sa o scrie. Atunci cand, prin puterea sustinatoare a
lui Tathagata, ea a fost bine scrisa, cu litere foarte distincte, intr-o mareata carte,
aceasta trebuie respectata, adorata si venerata, cu flori, cu tamaie, parfumuri,
coroane de flori, alifii, prafuri inmiresmate, fasii de panza, umbrele de soare,
insemne, clopotei, steaguri, cu randuri de |lampi in jurul ei si cu multe alte feluri
de venerare. Acesta este sfatul nostru pentru tine, Ananda. Pentru c3 in aceasta
perfectiune a fintelepciunii, cunoasterea atotcunoasterii va fi adusa Ia
perfectiune. Ce crezi, Ananda, este Tathagata invatatorul tau?

Ananda: Este, O, Trezitule.

Divinul: Tathagata este invatatorul tdu, Ananda. M-ai slujit, Ananda, cu
actiuni prietenesti ale corpului, vorbirii si mintii. De aceea, Ananda, asa cum tu
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mi-ai aratat afectiune, incredere si respect in forma in care sunt nascut in
prezent, tot asa trebuie sa te porti si fata de perfectiunea intelepciunii, dupa
plecarea mea. Pentru a doua oard, pentru a treia oara, iti incredintez si iti
transmit aceasta perfectiune a intelepciunii, pentru ca ea sa nu dispara. Niciun
alt om nu ar fi atat de potrivit ca tine. Cat timp aceasta perfectiune a intelepciunii
va fi studiata cu atentie si urmata in lume, este sigur ca ,tot atat timp Tathagata
va salasluiin ea”, ca ,tot atat timp Tathagata va demonstra Dharma” si ca fiintele
din lume nu vor fi lipsite de vederea lui Buddha, de ascultarea Dharmei, de
ajutorul Sangha. Trebuie stiut ca fiintele care vor asculta aceasta perfectiune a
intelepciunii, care se vor ocupa de ea (n.t. de studiul si de practica ei), o vor
raspandi, o vor repeta si o vor scrie, care o vor respecta, adora si venera, traiesc
in prezenta lui Tathagata.

Astfel vorbi Divinul. Fermecati, Bodhisattvasii, in frunte cu Maitreya, si
Venerabilul Subhti, si Venerabilul Ananda, si Sakra, Conducdtorul zeilor, si
intreaga lume, cu zeii, oamenii, Asura-sii, Garuda-sii si Gandharva-sii sai, s-au
delectat cu invatatura Nobilului si Divinului Buddha.
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