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Abstract

The Phenomenon of Politicisation of Buddhism in the 21* Century

The text focuses on the issues of political interpretation of Buddhism in Myanmar and Sri Lanka,
as well as on its role as an element of diplomatic soft power in bilateral Indo-Chinese relation-
ship. The author analyses the problems of self-immolation, non-violence vs violence policies and
national identity building in the context of re-defining Buddhism in the political realities of se-
lected Asian countries.

Key words: Political Buddhism, violence, Myanmar (Burma), Sri Lanka, Dalai Lama, Buddhist
Congregation

Stowa kluczowe: buddyzm polityczny, przemoc, Mjanma (Birma), Sri Lanka, Dalajlama,
Kongregacja buddyjska

Buddyzm, w przeciwienstwie do wielu $wiatowych tradycji religijnych, takich jak
islam czy hinduizm, bardzo rzadko kojarzony byl z bezposrednim zaangazowaniem
w biezacg sfere polityczng, aczkolwiek nie sposdb poming¢ funkcjonujgcych zalecen
dotyczacych dobrego i sprawiedliwego zarzadzania (governance), ktore stanowig
czes$¢ przestania doktryny. Sama jej interpretacja moze mie¢ jednak zabarwienie po-
lityczne, zwlaszcza ze na przyktad zjawisko protestu przeciw postrzeganym aktom
niesprawiedliwosci w sferze spolecznej generuje bezposrednie implikacje w Swiecie
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polityki. Reakcja na postrzegang ,,niesprawiedliwos¢” moze by¢ dwojaka: albo
— zgodnie z tradycjg obecng w kanonie buddyjskim — jest samoposwigceniem, nie-
rzadko prowadzacym do $mierci, albo tez — i to gtownie w kontekscie zjawisk cha-
rakterystycznych dla XX wieku — staje si¢ atakiem najpierw werbalnym, a nast¢pnie
fizycznym na tych, ktorych definiuje si¢ jako ,,sprawcow niesprawiedliwosci” badz
»zagrozenia wspolnoty lub narodu”. Kolejnym rodzajem politycznego zaangazowa-
nia buddyzmu jest jego uprzedmiotowienie badz instrumentalizacja przez wiladze
panstwowe, i to niekoniecznie o autorytarnym zabarwieniu. Chodzi tutaj o znany
juz weze$niej fenomen propagowania odpowiednio interpretowanych wartosci bud-
dyjskich w relacjach miedzypanstwowych. Buddyzm stanowi cze$¢ dyplomatycznej
soft power XXI wieku 1 stuzy przede wszystkim jako $rodek, a nie cel sam w sobie,
do budowania sieci wptywow w wybranych regionach globu. W kontekscie azjatyc-
kim ten ostatni przyktad ma zastosowanie w polityce dwoch najludniejszych panstw
$wiata: Chin oraz Indii.

Polityzacja buddyzmu nie jest w zadnej mierze zjawiskiem $wiezej daty, niemniej
jednak gwaltowna radykalizacja i konfrontacyjnos¢ dziatan wybranych organizacji
buddyjskich, majacych dodatkowo globalny oddzwick w mediach, wskazuje na
pewng now3a jakos$¢ procesu polityzacji, zwlaszcza po roku 2012 roku. Mozemy to
roboczo zdefiniowaé — korzystajac ze wzorcow Huntingtona — jako ,.trzecig falg”
polityzacji wspotczesnego buddyzmu, przy czym pierwsza z nich przypadataby na
okres kolonizacji europejskiej, druga na lata powojenne, trzecia na drugg dekade
XXI wieku!. Nie sposob obecnie przewidzie¢, jakie bgdg konsekwencje ,.trzeciej
fali” w procesie budowania tozsamosci kulturowej wybranych panstw. Podobnie
za novum trudno uzna¢ polityzacje buddyzmu na arenie mi¢dzynarodowej, bowiem
jego poczatkdéw doszukiwac si¢ mozna juz w inicjatywach cesarza Asoki w 111 wieku
przed Chrystusem. Chodzi tutaj bardziej o skale dziatan, ich zasigg geograficzny
oraz metody promowania wlasnych koncepcji politycznych z wykorzystaniem mig-
dzynarodowych kanatow informacyjnych. Tego typu inicjatywy mozna uzna¢ znowu
za nowg jako$¢ w procesie polityzacji buddyzmu w wymiarze migdzynarodowym.
Od razu wyjasnijmy w tym miejscu, ze nietatwo oszacowac skuteczno$¢ takich dzia-
tan, poniewaz ich konsekwencje bywaja dostrzegalne w relatywnie dtugich okresach,
obecnie mierzonych na szczeScie raczej dekadami anizeli wiekami.

Fenomen polityzacji buddyzmu w kontekscie samoofiary

MozliwoSci interpretacji zasad etycznych oraz postgpowania §wieckich i cztonkéw
zakonu (sangha) w szerokim kontekscie politycznym moze by¢ bardzo wiele, za$
sama interpretacja zalezalaby od lokalnych uwarunkowan oraz intencji tego, kto
owej interpretacji dokonuje. Jedna z takich mozliwosci miataby z pewnos$cia za-
stosowanie przy fenomenie samoofiary. Zasada poswigcenia samego siebie dla nie-
sienia pomocy innym istotom zywym jest obecna w przestaniu Dzatak 1 moze mie¢

' S. Huntington, Trzecia fala demokratyzacji, tham. A. Dziurdzik, Warszawa 2009.
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jak najbardziej polityczng interpretacje. Tekst O tygrysicy, w ktorym ksigze Sattwa
sktada ofiarg z czeSci wlasnego ciata, aby ratowac samice i jej mate od $mierci glo-
dowej, a takze utwor Sibi Dzataka, w ktorym podobnego czynu samoposwigcenia
dokonuje na rzecz jastrzebia ksiaze Sibi, niosa bardzo wyrazne przestanie o wartosci
etycznej ofiary, realizowanej — co warto podkresli¢ — bez szkody fizycznej na oso-
bach trzecich?. Z kolei 23 rozdziat Sutry Lotusowej wskazuje na motyw samospa-
lenia boddhisattwy Sarvarupasamdarsany, przy czym ostatecznym celem ofiary jest
podkreslenie nieprzemijajacej substancji buddyjskiej dharmy.® Tego typu czyn moz-
na interpretowac juz bardzo dostownie. Bedzie on przedstawiany jako najbardziej
szlachetna ofiara na rzecz innych istot oraz jako memento przestania buddyzmu, ale
rowniez — i tutaj motywacja ofiarnika bedzie dotykata konkretnych wydarzen — jako
protest przeciw postrzeganej niesprawiedliwosci. Jego adresatem jest najczesciej
albo konkretny cztowiek, ksigze badz krol, albo okreslona grupa oséb zaangazowa-
nych w proces rzadzenia, ocenianego krytycznie. Samospalenie ma w takiej sytuacji
wzbudzi¢ wyrzuty sumienia adresata i zmusi¢ go do zmiany swego zachowania,
a dodatkowo powinno sktoni¢ do wiasciwego dziatania naocznych obserwatorow
zdarzenia. Prawdopodobnie najwigcej przypadkéw samospalenia byto wérdd bud-
dystow w Chinach lub zostaty tam najlepiej udokumentowane. Najwczesniejsze,
a przynajmniej najwczesniej zarejestrowane pochodzi z roku 396 n.e. i dotyczy mni-
cha Fayu, ktory mial wystepowac przeciw ,,bezprawnemu ksieciu” Yao Xu*. James
S. Benn zwraca uwagg, ze miedzy wiekiem IV a XX najwigcej samospalen dokona-
no w czasach przesladowan buddyzmu w Panstwie Srodka, tak wigc miaty one cha-
rakter moralnego protestu w stosunku do 6wczesnej wladzy®. Z kolei w XX stuleciu
1 na poczatku XXI wieku najbardziej znane akty samospalenia wsréd wyznawcow
buddyzmu dokonaty si¢ w Wietnamie przed okresem zjednoczenia i wérod Tybetan-
czykow zyjacych w ChRL lub na uchodzstwie. Symbolem radykalizmu etycznego
w okresie interwencji amerykanskiej w Wietnamie zostat mnich Thich Quang Duc,
ktory dokonat publicznego samospalenia 11 czerwca 1963 roku w protescie prze-
ciw polityce prezydenta Diema (skadinad katolika) — zdaniem wspolnoty zakonnej
— dyskryminujacego swoich wspotobywateli buddystow. Zdjecie tragicznego wy-
darzenia, autorstwa Malcolma Browne’a, laureata Nagrody Pulitzera, obieglo caly
$wiat, a to z kolei spowodowato migdzynarodowg presj¢ na prezydenta Diema, aby
radykalnie zmienit swoja polityke. Wielu kolejnych mnichéw poszto w §lady Thich
Quang Duca i ostatecznie armia usun¢la prezydenta, po czym sam Diem zostat

2 Por. R. Wolf, The Popular Encyclopedia of World Religions, Harvest House Publishers 2007,
s. 65-106; R. Linossier, The Mythology of Buddhism in India [w:] Asiatic Mythology, New Delhi-Ma-
dras 1994, s. 89.

3 The Lotus Sutra, A Contemporary Translation of a Buddhist Classic, transl. and introduction
G. Reeves, rozdz. 23: Previous Lives of Medicine King Bodhisattva, New York 2014.

4 Por. J.S. Benn, Burning for the Buddha: Self-immolation in Chinese Buddhism, Honolulu 2007,
s. 33-34.

> ].B. Benn stawia teze¢, ze samo zjawisko samospalenia (self~immolation, auto-cremation) jest
przede wszystkim zwigzane z buddyzmem w Chinach (aczkolwiek wskazuje na pojedyncze przypadki
w Indiach. Duza liczba samospalenn w Indiach nie miata prawdopodobnie zwigzku z buddyzmem i byta
czgseig kultury hinduistycznej. Ibidem, s. 11.
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zamordowany 2 listopada 1963 roku®. W tym konkretnym przypadku ofiara samo-
spalenia spehnita swoj polityczny cel, i to zaréwno jezeli chodzi o ukaranie sprawcy
przesladowania, jak i reakcje opinii publicznej w kraju i za granica.

Najbardziej tragiczne, a zarazem mocno naglasniane medialnie wydarzenia w cig-
gu ostatniej dekady dotyczyty Tybetanczykow. Akty samospalenia buddyjskich mni-
chow byly interpretowane jako protest przeciw brutalnym dziataniom wiadz chin-
skich i stopniowemu procesowi sinizacji samego Tybetu w granicach ChRL. Od roku
2008 co najmniej 150 osob dokonato samospalenia, przy czym przynajmniej 40
zmarlo’. W swoim publicznym wystapieniu Kirti Rinpoche, zaufany Dalajlamy XIV,
o$wiadczyt, ze

[...] samospalenia nie byly organizowane, ani tez inspirowane przez diasporg tybetanska [rzad
tybetanski na uchodzstwie — P.K.]. Sg dziataniami poszczegdlnych jednostek, pozbawionymi
elementu egoizmu, za$ ich akty samospalenia stuza catej wspolnocie. Chociaz diaspora w za-
den sposob nie zacheca do takich dziatan, to z pewnos$cia maja one warto$¢ z punktu widzenia
doktryny buddyzmu?8.

Kirti Rinpoche w swoich oficjalnych enuncjacjach dla mediow europejskich odno-
sit sie do oskarzen rzadu ChRL, ktéry wskazywat personalnie na Dalajlame¢ jako inspi-
ratora, bezposredniego lub posredniego, catej serii samospalen. Duchowy zwierzchnik
wspolnoty tybetanskiej w 2013 roku o$wiadczyt oficjalnie, ze w praktyce niewielka
jest skuteczno$¢ takiej ofiary jako taktyki, w domysle politycznej. Wyjasnit tez, i to
wielokrotnie, ze ma niewielki wplyw na kandydatow do samospalenia i ze ,,czynig
to z wlasnej, nieprzymuszonej woli”. Dalajlama wyrazal publicznie swoj gleboki
smutek z powodu $§mierci wspotbraci w wierze, chwalac jednakze ich odwagg i po-
swigcenie. Tego typu sformulowania pozytywnie warto$ciuja publiczny czyn samo-
bojczy, ktéry dokonywany jest w imieniu wspdlnoty 1 zyskuje akceptacje innych
wspotwyznawcow. Polityczng juz stricte deklaracjg, w $lad za sformutowaniami
Dalajlamy, zostala oficjalna galeria zdj¢¢ megczennikéw umieszczona w poblizu
$wiatyni buddyjskiej w dzielnicy tybetanskiej (Tibetan Village) w New Delhi. Akty
samospalenia zostaly zakwalifikowane jako element doktryny non-violence w wal-
ce przeciw rzgdowi ChRL, przy czym ich faktyczna skutecznos$¢ polityczna jest
nadal przedmiotem debaty zar6wno w$rod samych Tybetanczykow, jak i politykow
oraz obserwatorow panstw trzecich®.

¢ Por. The Prototype of Auto-cremation as Political Protest — The Death of Thich Quang Duc
[w:] Sacred Suicide, J.L. Lewis, C.M. Cusack (red.), Burlington 2014, s. 186 1 n.

7 Dane za: T. Woeser, Tibet on Fire: Self-immolations against Chinese Rule, New York 2016. Warto
doda¢, ze autorka, urodzona w Lhasie w 1966 r., jest rowniez zwigzana z kulturg Chin kontynentalnych
i publikuje swoje teksty takze w jezyku chinskim. Podkresla, Ze jest w jednej czwartej Chinka (Han),
a w trzech czwartych Tybetanka. Byla wielokrotnie karana za artykuty na temat sytuacji w Tybecie.

8 Cato$¢ wypowiedzi i dane na temat wydarzen w Tybecie i poza jego granicami relacjonowana
byta przez ,,The Economist”, http://www.economist.com/blogs/erasmus/2013/03/buddhism-and-self-
-immolation [dostep: 22.11.2015].

° Publiczna galeria zdj¢¢, ofiar samopodpalen w Tibetan Village nie byta przedmiotem publicznej
krytyki rzadu indyjskiego, i to zar6wno na poziomie centralnym, jak i lokalnym. O ile New Delhi z matym
entuzjazmem akceptuje publiczne polityczne o§wiadczenia rzadu tybetanskiego na uchodzctwie, o tyle
w praktyce diaspora tybetanska, szacowana na okoto 100 tys. 0séb, funkcjonuje bez przeszkod. Tibetan
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Te dziatania, ktore charakteryzujg si¢ skrajnym poswieceniem fizycznym po to,
aby da¢ swiadectwo postrzeganej i krytykowanej niesprawiedliwos$ci, odzwierciedlajg
coraz mocnigjsze zaangazowanie wspolnoty buddyjskiej w spor polityczny, ktory ma
obecnie charakter ponadpanstwowy. Nie dotyczy on wylacznie relacji migdzy Tybetan-
czykami i Chinczykami (grupa etniczna Han), ale ma $cisty zwigzek z Indiami, gdzie
rezyduje zwierzchnik tybetanskiego buddyzmu oraz administracja rzadu na uchodzc-
twie. Dodatkowo dzialania diaspory tybetanskiej majg szeroki oddzwick zaréwno
w Europie, jak 1 Stanach Zjednoczonych. Jednak najbardziej znaczaca w kontekscie
polityzacji buddyzmu jest wysoka ocena etyczna samych czyndéw samospalenia, kto-
rych wytacznymi ofiarami staja si¢ ich sprawcy, bez udziatu (tzn. $mierci lub fizycznej
krzywdy) osob trzecich!’. Ten element nowej, dos¢ specyficznej interpretacji doktryny
non-violence, ilustruje fenomen silnej polityzacji buddyzmu, przy czym owa polityza-
cja niekoniecznie bedzie postrzegana jako niezgodna z sama doktryng religijna.

Ideologia jednosci religijno-etnicznej. Przyklady Birmy (Mjanma)
i Sri Lanki

Zupehie odmiennym przykladem polityzacji bedzie dziatanie ugrupowan buddyj-
skich w Birmie i na Sri Lance, ktére przykulo znaczng uwage zaréwno mediow
miedzynarodowych w ciggu ostatniego pigciolecia, jak i organizacji pozarzadowych
zajmujacych si¢ kwestiami praw cztowieka. Globalnym symbolem przemocy uspra-
wiedliwianej przestaniem religijnym zostat birmanski mnich Ashin Wirathu, boha-
ter tak zwanej cover story magazynu ,, Time” z 2013 roku. Zaprezentowano go jako
»~twarz buddyjskiego terroru” (The Face of Buddhist Terror), ktory skierowany jest
przeciw lokalnej mniejszo$ci muzutmanskiej, stanowigcej okoto 5% catosci popula-
cji'l. Chodzi tu gtéwnie o spotecznos¢ Rohingja, zamieszkujgca zachodnig czes¢ kraju
1 uznawang zar6wno przez poszczegdlne agendy Narodow Zjednoczonych, jak i przez

Village, podobnie jak i McLeod Ganj, gdzie rezyduje Dalajlama, sg tego dobrym przyktadem. Mato
prawdopodobne, aby sytuacja ulegta zmianie po przej¢ciu wladzy przez BJP. Wypowiedzi Dalajlamy
i dyskusja na temat implikacji samospalenia kolejnych mnichow nastapity podczas spotkan z szefami
misji dyplomatycznych UE w New Delhi w latach 2012 i 2013. Ze wzgledu na osobisty autorytet Ten-
zina Gyatso, czyli Dalajlamy XIV w §wiecie i powszechna admiracj¢ wsrod wiernych uzywajac jego
formalnego tytutu stosuje w nazwie duzg litere, natomiast formalny tytut jego poprzednikow ,,dalajlama”
pisany jest matg litera.

10" Akty samobdjcze byty podejmowane przez nominalnych wyznawcoéw innych religii, przy czym
ich ocena etyczna w zadnym razie nie byla zgodna wséréd cztonkéow wspdlnot muzutmanskiej i hin-
duistycznej. Ataki samobdjcze Al-Kaidy czy ISIS byly w zasadzie kierowane ku postronnym, czgsto
przypadkowym ofiarom, zreszta podobnie jak ataki Tygrysow Tamilskich. To fundamentalna roznica,
ktora eliminuje wszelkie podobienstwa do dziatan buddystow tybetanskich czy wczesniej wietnamskich.
Por. cytowana wczesniej pozycje Sacred Suicide...

' H. Beech, The Face of Buddhist Terror, ,,Time” magazine, 1 July 2013. Wedtug oficjalnego spisu
ludnosci sporzadzonego w 2014 r. liczba wyznawcow islamu w Birmie wynosi 4,3%. Por. Department of
Population Ministry of Labour, Immigration and Population MYANMAR (July 2016), The 2014 Myan-
mar Population and Housing Census, Census Report Volume 2-C, Department of Population Ministry of
Labour, Immigration and Population MYANMAR, s. 12-15.
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liczne organizacje pozarzadowe za jedng z najbardziej przesladowanych wspolnot
etniczno-religijnych na §wiecie'?. Wirathu jest zwolennikiem radykalnej tezy, ze Bir-
ma powinna by¢ krajem buddyjskim, bez jakichkolwiek odniesien do tradycji islamu.
Swoje przestanie uzasadnia, powotujac si¢ na histori¢ Azji Potudniowej i Potudniowo-
-Wschodniej: niegdy$ buddyjskie ziemie w Afganistanie, Pakistanie, Malezji czy In-
donezji obecnie znajduja si¢ we wladaniu cywilizacji islamu, stad tez jego apel o ,,po-
wstrzymanie pochodu muzutmanow”. W swoich przemowieniach uzywa jezyka po-
litycznego 1 religijnego ekstremizmu: ,,Muzulmanie rozmnazaja si¢ bardzo szybko,
porywaja i gwalca nasze kobiety; zamierzaja okupowac nasz kraj. Nie pozwole im
na to. Musimy sprawi¢, aby Birma pozostata buddyjska'®. Ashin Wirathu zostat juz
aresztowany w 2003 roku i osadzony w wig¢zieniu do roku 2010 za nawotywanie do
nienawi$ci miedzyreligijnej, jednak po rozpoczeciu procesu transformaciji w kraju, tj.
po przekazaniu formalnie wladzy przez rzad wojskowy w 2011 roku, uzyskatl wspar-
cie dla swoich dziatan, miedzy innymi od prezydenta Thein Seina. Od tego czasu
Wirathu buduje coraz silniejsza pozycje w panstwie, do jego zwolennikow zalicza
si¢ okoto 2500 buddyjskich mnichéw, stoi tez na czele ruchu 969 (symbolizujace-
go triratng, trzy klejnoty Buddy), ktéry otwarcie nawotuje, aby buddysci nigdy nie
rozwijali ani nie utrzymywali zwigzkow z przedstawicielami pozostatych wyznan,
innymi stowy: aby wspierali wylacznie wlasng wspoélnote religijno-etniczng. Gloszo-
ne przez organizacj¢ hasta sa proste i zrozumiate, jak na przyktad: ,troska o wtasng
religi¢ 1 wlasng ras¢ jest wazniejsza anizeli sama demokracja”, aczkolwiek nie za-
wsze akceptowalne przez kazdego Birmanczyka. Wirathu nawotuje do blokowania
mieszanych malzenstw i bojkotu przedsiebiorstw prowadzonych przez muzutmanow.
Dziatania w stosunku do mniejszo$ci nie ograniczaja si¢ do radykalnych sloganéw
1 niezbyt skomplikowanego przestania ,,Birma dla buddystow”. Mowa nienawisci
skutkuje fizycznymi atakami i przelewem krwi. Jedno z najlepiej udokumentowa-
nych krwawych wydarzen — wedlug Human Rights Watch — nastapito w 2012 roku
w wysunietych na zachodzie kraju wioskach zamieszkanych przez Rohingjow.
Uzbrojeni w maczety wyznawcy buddyzmu zamordowali okoto 70 muzulmanéw
w czasie trwajacego caty dzien pogromu. W nastgpnym roku w marcu doszto do ko-
lejnych pogroméw w miejscowosci Meiktila, gdzie cale dzielnice zostaty zniszczone
przez wyznawcoéw buddyzmu, rzekomo po informacji o $mierci buddyjskiego mni-
cha. Bilans zabitych to 40 muzutmanéw i 2 buddystow'*. Pogromy antymuzutman-

12 Rohingja wywodzg si¢ ze stanu Arakan (obecnie Rakhine) potozonym na zachodnim wybrzezu
kraju. Por. A. Simpson, Language and National Identity in Asia, Oxford 2007, s. 267. Ich liczba wynosi
prawdopodobnie 1,3 miliona w catym panstwie (2014 — por. spis ludnosci, przyp.10), aczkolwiek z pow-
odu wymuszonej migracji moze mie¢ ona obecnie inng wielkos¢. Bardzo czgsto kolejne rzady birmanskie
stawialy teze, iz w rzeczywisto$ci Rohingja sa spoteczno$cig migrantow, ktoérzy przybyli do Arakanu
dopiero po uzyskaniu niepodlegloéci przez Birm¢ w 1948 r. (pierwsza fala migracji) oraz po 1971 r.
(druga fala), czyli po powstaniu niepodlegtego Bangladeszu, a wigc z terytorium, z ktoérego mieli jakoby
si¢ wywodzi¢. Por. International Crisis Group, Report 261/ Asia, 22 October 2014, Myanmar: The Poli-
tics of Rakhine State.

13 Ibidem. Wypowiedzi Wirathu za tekstem publikowanym w ,,Time” z lipca 2013 r.

4 Dokladna relacja z serii pogromow zostata umieszczona w raportach Human Rights Watch.
Por. ,,All You Can Do is Pray”. Crimes against Humanity and Ethnic Cleansing of Rohingya Muslims
in Burma's Arakan State, April 22, 2013, https://www.hrw.org/report/2013/04/22/all-you-can-do-pray/
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skie przyczynity si¢ do masowego exodusu wspolnoty Rohingjow, gtéwnie na obszar
Bangladeszu, ale rowniez do Indii. Filozofia przemocy Ashina Wirathu zostata wie-
lokrotnie potgpiona przez innych wyznawcow, aczkolwiek politycy birmanscy sg po-
dzieleni w ocenie jego dziatan. Przyktadowo, przeor klasztoru Myawaddy Sayadaw
w Mandalaj, Arriya Wuttha Bewuntha stwierdzit, ze hasta gloszone przez Wirathu
nie maja nic wspolnego z nauczaniem Buddy, podobne niezwykle krytyczne sformu-
towania zostaly przedstawione przez innych mnichow w catym panstwie's. Z kolei
laureatka Pokojowej Nagrody Nobla Aung San Suu Kyi wstrzymata si¢ z publiczng
krytyka dziatan Wirathu z obawy o utrat¢ poparcia wsérdd cze$ci swoich bardziej
radykalnych wyborcow.

Aktywno$¢ Wirathu i ruchu 969, mocno naglo$niona w migdzynarodowej prze-
strzeni medialnej i politycznej, stanowi nowa jako$¢, jezeli uwzgledni si¢ jedno-
wymiarowy przekaz skrajnych tresci ideologicznych, ich oddzwigk poza granicami
kraju, a takze dynamike brutalizacji dziatan oraz samg logistyke krwawych pogro-
moéw, ale nie jest bynajmniej poczatkiem zjawiska polityzacji buddyzmu w Birmie
czy moze raczej — polityzacji samej wspolnoty mnichow. Sposob organizacji polityki
w konteks$cie nauki buddyjskiej znany juz byt w XIX wieku i opierat si¢ na jeszcze
wczesniejszym przekazie. Matthew J. Walton przywotuje posta¢ krolewskiego do-
radcy U Hpo Hlainga, autora podrecznika politycznych regut dla wladey Rajadham-
masangaha (1878), w ktorym taczy tradycje buddyjska ze wspolczesnymi mu eu-
ropejskimi koncepcjami zarzadzania panstwem. Bardzo interesujacy jest fragment
dotyczacy witasciwego podejmowania decyzji. Omylnos¢ jednostki przeciwstawiana
jest nieomylno$ci wspolnoty, co mozna tatwo interpretowac jako wyzszo$¢ zgroma-
dzenia nad rzagdami autorytarnymi monarchy, ale tez nie mozna wykluczy¢ innego
odczytania fragmentu (nawet w zupetie innym kontekscie historycznym), a miano-
wicie koniecznosci budowania spdjnych ideowo ugrupowan, ktore sg w stanie wska-
za¢ wlasciwa $ciezke postgpowania dla wiernych. U Hpo Hlaing pisat:

Jezeli pewna grupa osob zbierze si¢ razem dla podjgcia dzialania, nie moze by¢ watpliwosci, ze
nie beda postepowali wedlug nieprawosci (agati). W takim zgromadzeniu, nawet jezeli jeden
cztowiek nie wie [jak czyni¢ — P.K.], inny bedzie taka wiedz¢ posiadat, kiedy jeden odczuwa
nienawis¢, inny jest jej pozbawiony, kiedy jeden jest peten gniewu, inny jest spokojny. Kiedy
[zatem — P.K.] ludzie zgromadza si¢ wspolnie i zachowuja si¢ solidarnie, to nie ma powodu do
obawy i niepokoju. Z tych tez przyczyn musimy stwierdzi¢, ze gdy pewna liczba ludzi przedsta-
wia sprawy w zgromadzeniu, to niemozliwym jest, aby podazali drogami czterech nieprawosci
(agati)'®.

crimes-against-humanity-and-ethnic-cleansing-rohingya-muslims [dostep: 7.10.2015]. Mimo starannosci
przedstawicieli HRG przy zbieraniu danych o pogromach mozemy zatozy¢, ze liczba ofiar pogroméw
moze by¢ znacznie wyzsza; zresztg trudno§¢ w oszacowaniu liczby zabitych i rannych charakteryzuje
kazde tego typu tragiczne wydarzenie.

5 Wypowiedzi mnichéw, w tym Arriya Wuttha Bewunthy, publicznie krytykujacych Wirathu za:
K. Hodal, Buddhist Monk uses Racism and Rumours to Spread Hatred in Burma, ,,The Guardian”,
18 April 2013.

¢ Hpo Hlaing, Mingyi U law, Rajadhammasangaha, transl. L.E. Bagshawe from the biographical
preface and edition made by Maung Htin (U Htin Fatt), Rangoon 1979, s.174. Cato$¢ tekstu dostgpna jest
rébwniez w wersji elektronicznej: http://www.ibiblio.org/obl/docs/THE RAJADHAMMASANGAHA.
pdf [dostep: 7.10.2015].
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Alicia Turner podkresla, ze U Hpo Hlaing przyczynit si¢ do aktywizacji swie-
ckich wyznawcow buddyzmu, zwlaszcza po upadku monarchii w 1889 roku, ktorzy
stopniowo budowali polityczny system partii i zgromadzen, formalnie odwotujacy
si¢ do przestania buddyzmu. Jej zdaniem, 6wczesna polityzacja religii nie oznaczata
jednakze tworzenia jakiejkolwiek koncepcji jedno$ci narodowo-wyznaniowej, a ra-
czej wzmocnienie samej tozsamosci buddyjskiej czy szerzej — ochrony dziedzictwa
sasana (czyli buddyzmu) przed wptywami zewngtrznymi!’. Walton wskazuje jesz-
cze na inng postaé, ktorej publiczne wystapienia i polityczne koncepcje mialy swoje
przetozenie na dzialania wspdlnoty buddyjskiej kilkadziesiat lat pozniej. U Ottama
(zm. 1939), wyksztalcony w Indiach buddyjski mnich, ktéry miat okazje zapoznaé
si¢ z metodami walki politycznej na subkontynencie, taczyt juz otwarcie kwestie
wyznania z tozsamos$cig narodowa. lan Harris uznaje go za pierwszego mnicha na-
cjonaliste w Birmie, ktory zdobyt powszechne uznanie (He was the first prominent
nationalist monk in Burma). U Ottama w swoim otwartym liscie do brytyjskiego
gubernatora (,,Craddock Go Home”) oskarza Brytyjczykéw o sprowadzenie rdzen-
nych mieszkancow Birmy do poziomu niewolnikow, przy czym istotng rolg w przed-
stawianym procesie spotecznej i politycznej degeneracji odgrywa religia. U Ottama
nie kryje swojego krytycyzmu w stosunku do chrzescijanstwa, ktore postrzega jako
zagrozenie dla tradycji buddyjskich. Ciekawe jest tez jego stanowisko wobec dy-
scypliny zakonnej. Lekcewazy oficjalny nakaz powstrzymywania si¢ mnichéw od
dziatalnos$ci politycznej, skadinad wymuszony przez administracj¢ brytyjska, uspra-
wiedliwiajac swoja aktywnos¢ stowami: ,,Sangha nie powinna ignorowac cierpienia
ludu'®. W jednym ze swoich publicznych przemowien stwierdza, ze brytyjski rzad
wrecz uniemozliwia dgzenie wiernych do nirwany, co juz tatwo interpretowaé jako
wezwanie do czynnego oporu przeciw 6wczesnej administracji kolonialnej'®. Walton
dokonuje do$¢ intrygujacej interpretacji jego wystapienia, dopasowujac go do sytua-
cji o kilkadziesiat lat pozniejsze;j:

U Ottama nie tylko potwierdzil zwiazek mig¢dzy sytuacja polityczna a moralng praktyka, ale
zasugerowat, ze w pewnych okolicznosciach, buddysci moga poczué si¢ zmuszeni do czaso-
wego zawieszenia swoich dazen do osiggni¢cia nirwany na rzecz bardziej naglacego zadania
zapewnienia politycznej wolnosci. Odmiana tego typu argumentacji bedzie pézniej uzywana
przez wladze kraju, jak rowniez przez mnichow powiazanych z nacjonalistycznymi ruchami
po 2012 roku®.

Birmanska sangha nie przestala si¢ angazowacé politycznie rowniez po uzyskaniu
przez panstwo niepodlegtosci. Wojskowa dyktatura, sprawujagca faktycznie wiadze
od 1962 do 2011 roku, nie odrzucata formalnie symboliki buddyjskiej, co wiecej —

17 Por. A. Turner, Saving Buddhism: The Impermanence of Religion in Colonial Burma, Honolulu
2014.

'8 Por. 1. Harris, Buddhism, Politics and Nationalism [w:] Buddhism in the Modern World,
D. McMabhan (red.), New York 2012.

1 Por. D.E. Smith, Religion and Politics in Burma, Princeton, NJ, 1965.

20 M.J. Walton, Burmese Buddhist Politics, http://www.oxfordhandbooks.com/view/10.1093/0x-
fordhb/9780199935420.001.0001/0xfordhb-9780199935420-¢-2 1#0xfordhb-9780199935420-¢-21-bib-
Item-25 [dostep: 17.12.2016].
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donacje na rzecz wybranych fundacji i $wiatyn dokonywane przez oficeréw armii
sugerowaty, ze to oni powinni by¢ powszechnie uznawani za patronéw tradycji bud-
dyjskiej*!. Buddyzm byt i jest nadal postrzegany przez wickszo$¢ mieszkancow jako
kulturowe spoiwo panstwa zamieszkiwanego oficjalnie przez 135 grup etnicznych,
przy czym Bamarowie stanowig okoto 70% populacji*2. Wspolnota mnichow nieko-
niecznie przyjmowata taka narracj¢. Wystgpowala kilkakrotnie przeciw dyktaturze
wojskowej, przy czym najbardziej znaczace liczebnie protesty odbyty sie¢ w 1988
1 2007 roku. Naturalnie nie skupiaty si¢ woéwczas na kwestii tozsamosci religijno-
-narodowej, lecz na obronie podstawowych zasad demokracji i potepieniu przemocy
stosowanej przez armi¢. Sama koncepcja ,,demokracji” zostata uznana za zgodna
z naukg buddyjska, chociaz — jak gtosit mnich Ashin Eindaga — powinna opiera¢ si¢
na wilasciwych fundamentach moralnych (taya), aby zyska¢ powszechng akcepta-
cje®. Napiecia miedzy armig a sanghg mialy takze przetozenie na codzienny jezyk
czy nawet na specyficzne poczucie humoru. Twierdzono na przyktad, ze programy
miejscowej telewizji maja wylacznie dwa kolory: zielony i szafranowy, co natural-
nie byto nawigzaniem do koloréw munduréw wojskowych i szat mnichow, a wigc
dwoch najwazniejszych aktoréw na scenie politycznej. Z kolei sformutowanie tha-
beik hmauk, thumaczone najczesciej jako ,,bojkot” i uzywane przyktadowo w kon-
tek$cie masowych demonstracji w 1988 roku, oznacza odwrocenie przez mnicha do
gory dnem miski na jedzenie, uniemozliwiajagc tym samym zdobycie zastugi przez
poboznego $wieckiego. Tego typu gesty maja swojg dtuga histori¢ i nadal wpisujg si¢
w lokalna symbolik¢ polityczna.

Formalne zlozenie wladzy przez armi¢ nie oznaczalo w zaden sposob zakon-
czenia miejscowych konfliktow etnicznych (majacych takze swoj udziat w sporach
konfesyjnych) ani porzucenia przez sanghe¢ dzialalno$ci politycznej. Od roku 2012
nasilil si¢ proces radykalizacji niektérych wspolnot mnichéw, co zaowocowato nie
tylko gtoszeniem skrajnej antymuzutmanskiej ideologii, takze powotaniem do zycia
organizacji lub partii, ktéore w sposob systemowy planuja implementacje sugerowa-
nych rozwigzan prawnych. Oprocz wspomnianego juz ruchu 969 istotng role petni
tutaj Organizacja na rzecz Ochrony Rasy i Religii, znana pod birmanskim akroni-
mem Ma Ba Tha. Jej cztonkami sa zar6wno zakonnicy, jak i $wieccy, za$ jednym
z celdow, oprocz propagowania w mowie i pismie tradycji buddyjskiej (aczkolwiek
interpretowanej w duchu narodowo-konfesyjnym), jest implementacja przepisow
prawa znacznie ograniczajacego konwersj¢ i matzenstwa miedzywyznaniowe. Jak
sugeruje Kyaw San Wai, radykalizm takich organizacji, jak Ma Ba Tha, ruch 969 czy
symbolicznej juz postaci Ashina Wirathu, wynika z kompleksu ,,obl¢zonej twierdzy”
1 powszechnego jakoby wérdd birmanskich buddystoéw poczucia zagrozenia ze stro-
ny islamu, dynamicznie rozwijajacego si¢ w wielu czg$ciach Azji. Kyaw San Wai

2l Na temat procesow polityzacji wspolnoty buddyjskiej we wczesnym okresie postniepodlegto$cio-
wym zob. M.E. Spiro, Buddhism and Society: A Great Tradition and its Burmese Vicissitudes, Berkeley
1982; M. Sarkisyanz, Buddhist Backgrounds of the Burmese Revolution, The Hague 1965; M.E. Mendel-
son, Sangha and State in Burma: A Study of Monastic Sectarianism and Leadership, Ithaca, NY, 1975.

22 Por. Department of Population Ministry of Labour, Immigration and Population MYANMAR
(July 2016), s. 12-15.

% M.J. Walton, op.cit.
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powotuje si¢ na milenarystyczng przepowiedni¢, niepoparta w oficjalnym kanonie,
aczkolwiek popularng w ludowym przekazie, ze buddyzm bedzie trwat przez pigc ty-
siecy lat po odejsciu samego Buddy. Rok 1956 miat stanowié¢ doktadnie potowe tego
okresu i po tej dacie bedzie nastgpowato stopniowe wygaszenie religii*. Oczywiscie,
tego typu eksplikacje wpisuja si¢ w narracj¢ mitu politycznego, opisywang przez
Siewierska-Chmayj, przy czym sam mit stuzy za usprawiedliwienie najbardziej nawet
radykalnych dziatan®. Poza tym nie sposob wykluczyé po prostu tego, co Spinoza
nazwat ,,ludzkim resentymentem”, w tym przypadku: Igku, zachlanno$ci, plemiennej
nienawisci, zazdrosci i1 zadzy wladzy, bo i te uczucia o do§¢ uniwersalnym charakte-
rze odegraty swoja role¢ w procesie radykalizacji buddyzmu.

Poczucie zagrozenia wspolnoty buddyjskiej przez globalng cywilizacj¢ islamu nie
ogranicza si¢ wylacznie do Birmy. Uzywanie radykalnych haset religijnych (tacznie
z postulowang ,,czystkg etniczno-religijng panstwa”) celem budowania pozycji poli-
tycznej w wydaniu Ashina Wirathu ma réwniez swoje implikacje poza granicami kraju.
W roku 2014 uczestniczyt on w konferencji ,,Great Sangha Conference” w Colombo,
organizowanej przez partic Bodu Bala Sena, czyli Armi¢ Potegi Buddyjskiej, coraz
bardziej znaczacg organizacje polityczng na scenie lankijskiej. Wtasnie Sri Lanka jest
miejscem, gdzie radykalny polityczny buddyzm rozwingt si¢ w ciggu ostatniej dekady
1 gdzie wida¢ bardzo $ciste zwigzki z gloszong w Birmie koncepcja jednosci religijno-
-etnicznej narodu. Nie budza obecnie zdziwienia wspdlnie organizowane konferencje
i hasta dotyczace jednosci wspodlnoty buddyjskiej, aczkolwiek nie przektada si¢ to na
zinstytucjonalizowane funkcjonowanie Zadnej radykalnej ,,migdzynarodéowki bud-
dyjskiej”. Pierwsza z liczacych si¢ partii, zalozong w 2004 roku, byla Jathika Helu
Urumaya (JHU) — Narodowe Dziedzictwo Syngaleskie, z ktérego wyrosto radykalne
ugrupowanie Bodu Bala Sena (BBS). Za jej ojcow zalozycieli uznaje si¢ mnichow:
Kirama Wimalajothi i Galagoda Aththe Gnanasara. Generalnie JHU w sposob do$é¢
otwarty promuje jednos¢ syngaleskiego buddyzmu z syngaleska tozsamo$cig miesz-
kancow, co bliskie jest filozofii gloszonej przez Wirathu. Nalezy podkresli¢, ze w roku
2004 JHU zdobyta 9 z 225 miejsc w parlamencie i t¢ dat¢ uznaje si¢ za oficjalne za-
angazowanie si¢ mnichéw buddyjskich w krajowa polityke?. O ich poparcie starat si¢
w 2005 roku Mahinda Rajapaksa, ktory okazat si¢ zwyciezcg wyborow prezydenckich
1 pozniejszym dhugoletnim liderem politycznym Sri Lanki. Jego wizja tworzenia uni-
tarnego panstwa tylko czesciowo pokrywa sie z ideologia radykalnych buddystow.
W roku 2009 Rajapaksa ostatecznie pokonat organizacj¢ Tygryséw Tamilskich, LTTE
(Liberation Tigers of Tamil Eelam), doprowadzajac do rozbicia ich infrastruktury mili-
tarnej na potwyspie Dzafna i §mierci lidera — Velupillai Prabhakarana. Koszty ostatnich

2 Kyaw San Wai, Myanmar’s Religious Violence: A Buddhist , Siege Mentality” at Work, Feb
2014, http://reliefweb.int/report/myanmar/myanmar-s-religious-violence-buddhist-siege-mentality-work
[dostep: 11.12.2016]. Warto doda¢ w tym kontekscie, ze wskaznik rozrodczosci w Birmie jest rzeczy-
wiscie niski 1 wynosi zaledwie 2,23 (2011), czyli niewiele ponad poziom reprodukcji prostej (2,1). Jest
on zreszta nizszy w porownaniu z innymi panstwami tej czgsci kontynentu. Zob. ,,Population and Deve-
lopment Review”, The Population Council, Inc. 33 (3), s. 453—478.

% Por. A. Siewierska-Chmaj, Mity w polityce. Funkcje i mechanizmy aktualizacji, Warszawa 2016.

2 Dane za oficjalnym raportem na temat wyboréw parlamentarnych na Sri Lance w 2004 roku:
http://www.slelections.gov.lk/pdf/Preference2004GE.pdf [dostep: 20.10.2015].
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tygodni dziatan wojennych zostaly uznane za dramatycznie wysokie, zwlaszcza jezeli
chodzi o liczbe zabitych i rannych — i to gtéwnie po stronie tamilskiej. Wedlug ra-
portu ONZ, opublikowanego w 2011 roku i sygnowanego przez sekretarza general-
nego Ban Ki-Moona, $mier¢ w ostatniej fazie walk poniosto okoto 40 tysigcy o0sob,
przede wszystkim cywilow?. Oskarzenia ze strony organizacji miedzynarodowych
oraz panstw cztonkowskich Unii Europejskiej o dyskryminacje mniejszo$ci tamilskiej
zmusity Rajapaks¢ do formutowania polityki ,,pojednania narodowego™ i podkre§lania
rownosci dwoch glownych grup etnicznych: Syngalezéw i Tamilow?®, Naprzemienne
uzywanie w publicznych wystapieniach dwoch jezykow, stopniowe wiaczanie poli-
tykoéw tamilskich do administracji ogélnokrajowej czy podkreslanie wspélnej trady-
cji koegzystencji w jednym panstwie stanowily rdzen jego polityki wewnetrznej, a to
z kolei budzito sprzeciw radykalnych ugrupowan buddyjskich. Realizacja polityki po-
jednania po kilkudziesiecioletniej wojnie domowej jest z zasady procesem dtugotrwa-
tym, zwlaszcza ze Sri Lanka to panstwo o zlozonej kompozycji religijno-etniczne;.
Faktycznie wéréd Syngalezow nie ma prawdopodobnie ani jednego wyznawcy hindu-
izmu, ktory reprezentujg niemal w stu procentach czlonkowie mniejszosci tamilskie;j,
1 podobnie zaden Tamil nie jest nominalnie buddystg. Z kolei obydwie grupy etniczne
obecne s3 w wyznaniach mniejszo$ciowych: chrzeécijanstwie i islamie, ktore postrze-
gane bywaja przez ugrupowania radykalne jako nielankijskie. Rajapaksa, starajacy si¢
o podtrzymanie dobrych relacji z BBS w trosce o zapewnienie sobie poparcia skrajnie
prawicowych wyborcoéw syngaleskich, nie akceptuje dziatan, ktére moga doprowadzi¢
do destabilizacji panstwa. Stad tez jego apele o powstrzymanie si¢ od przemocy w re-
alizacji celéw politycznych i1 utrzymywanie pewnego oficjalnego dystansu w stosunku
do ideologii jednosci etniczno-religijnej, nawet jezeli prywatnie z nig sympatyzuje®.

Ksztaltowanie tozsamosci syngalesko-buddyjskiej. Ewolucja
pojec sinhalatvy/buddhalatvy i ich relacja wobec politycznej
filozofii hindutvy

Polityczne zaangazowanie mnichow nie stanowi jakiego$ novum w historii Sri Lan-
ki, jeszcze w czasach Imperium Brytyjskiego buddyjscy mnisi byli czescig tego,
co obecnie definiuje si¢ jako ruch ,,spoteczenstwa obywatelskiego”, ktory w spo-
sob zdecydowany, ale bez stosowania przemocy, wystepowal na rzecz spotecznosci

27 Za oficjalnym raportem ONZ: Report of the Secretary Generals Panel of Experts on Account-
ability in Sri Lanka, 31 March 2011. Cato$¢ wraz z aneksami liczy 196 stron. Raport jest dostepny na
oficjalnej stronie ONZ: http://www.un.org/News/dh/infocus/Sri_Lanka/POE_Report Full.pdf [dostep:
14.07.2014].

% Wojna domowa na Sri Lance ma takze swoj dramatyczny wymiar literacki. W jezyku polskim
opublikowano niewielkg liczb¢ pozycji, wsrdd nich: F. Harrison, Do dzis liczymy zabitych. Nieznana
wojna w Sri Lance, tham. H. Pustuta-Lewicka, Wotowiec 2015.

¥ Por. N. Wickramasinghe, Sri Lanka in the Modern Age: A History, Oxford 2014, zwtaszcza rozdziat:
Mahinda Rajapaksa’s Ascendance to Power. W 2015 r. Rajapaksa przegral wybory prezydenckie, a jego
nastepcg zostal Maithripala Sirisena. Nadal pelni jednak funkcj¢ posta do parlamentu i uznawany jest za
jednego z czotowych politykoéw w panstwie.
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syngaleskiej 1 zachowania tozsamos$ci buddyjskiej kraju. Nie oznaczato to wowczas
wylaczenia poza nawias polityczny pozostatych wspolnot etniczno-religijnych. Sy-
tuacja ulegta zmianie w okresie po uzyskaniu niepodleglosci. Spory ideologiczne,
toczone na wielu poziomach, podzielity éwczesne ugrupowania oraz organizacje
o charakterze obywatelskim, ktore wspolnie budowaly swojg tozsamos¢ na opozycji
wobec Brytyjczykow. Przyktadowo, ideologia wasko pojmowanego nacjonalizmu
propagowana byta przez Zjednoczony Front Mnichow (Jathika Bhikku Peramuna),
ktéry za gtowne cele obrat doglebng reforme systemu edukacji, w duzej mierze nad-
zorowanej przez wspodlnote chrzescijanska (syngalesko-tamilska), oraz przyznanie
syngaleskiemu statusu jedynego jezyka oficjalnego, co naturalnie doprowadzitoby
do izolacji mniejszo$ci tamilskiej. Zdecydowany protest Tamilow sktonit rzadzaca
koalicj¢ do sygnowania w 1957 roku tak zwanego Paktu Bandaranaike-Chelvanaya-
kam, gwarantujacego mniejszo$ci tamilskiej ograniczong autonomi¢ w zakresie kul-
tury, jezyka czy religii hinduistycznej*®. Ten polityczny manewr, zainicjowany przez
premiera Bandaranaike z socjalistycznej Partii Wolnosci (Freedom Party), spotkat
si¢ jednak z gwattownym oporem dziataczy Zjednoczonego Frontu Mnichow, ktore-
mu przewodniczyt opat klasztoru Radza Maha Wihara w Kelaniji — Buddharakhita.
Oficjalnie oskarzono go o podzeganie do zabojstwa premiera Bandaranaike, ktory
zostal zamordowany w 1959 roku przez radykalnego buddyjskiego mnicha. Wyrok
sadowy na opata (kara $mierci zamieniona ostatecznie na dozywocie) nie byt jednak
w stanie wyrugowac radykalizmu Jathika Bhikku Peramuna z zycia politycznego Sri
Lanki. Faktycznie nasilit si¢ w okresie wojny domowej, kiedy najbardziej ekstremi-
stycznie nastawieni mnisi utworzyli pragmatyczna koalicj¢ z tak zwanym Frontem
Syngalezoéw (Sinhala Peramuna). Trzeba jednak podkreslié, ze koalicja miata bardzo
ograniczong rol¢ polityczng i skupiata si¢ gldéwnie na propagowaniu radykalnych tre-
$ci wérod wiernych. Jej hasta zostaty przejete nastepnie przez Bodu Bala Sena, ktorej
pozycja i wptywy na lokalnej scenie politycznej byly juz nieporéwnanie wicksze®!.

Artur Karp w swojej analizie fenomenu buddyzmu politycznego na Sri Lance
zwraca uwagg na pewne elementy historycznego i kulturowego przekazu, ktore moga
shuzy¢ jako inspiracja do dziatan stricte politycznych, i to nierzadko w wersji rady-
kalnej. Istotng funkcj¢ petni tutaj Mahawansa, czyli ,,Wielki Rodowod”, opisujacy
dzieje kraju od VI wieku przed Chrystusem do IV wieku po Chrystusie. Moralny
dylemat i postgpowanie cejlonskiego kréla Dutthagamaniego (II wiek przed Chry-
stusem), ktory staje do walki z tamilskim przeciwnikiem — krolem Elara, moga by¢
interpretowane przez kazdego lidera wspdlnoty buddyjskiej jako pewien ponadcza-
sowy wzorzec planowanych i podejmowanych dziatan. Karp pisze:

Panowanie Widzajow musi trwaé, cho¢ to Elara cieszyt si¢ powszechnym szacunkiem i opi-
nig sprawiedliwego wtadcy. Autor kroniki przekazuje poglad, ze ,.krolewska przemoc”, nawet
jesli przybiera skrajne formy, moze zosta¢ odkupiona przez obdarow(yw)anie wspdlnoty mni-
szej. W swych rozwazaniach kronikarz (buddyjski mnich Naman) wybiega jednak poza rolg

3% Por. K. Sivathamby, Being a Tamil and Sri Lankan, zwlaszcza rozdziat Sri Lankan Tamil Identity,
Colombo 2006.

31 Por. The Sri Lanka Reader, History, Culture, Politics, J.C. Holt (red.), Durham—London 2011.
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historyka, przedstawia bowiem wyktadni¢ niezb¢dnego zwigzku buddyjskosci z czlowieczen-
stwem, wyktadni¢ uzasadniajaca dehumanizacj¢ niebuddyjskiego wroga®.

Taka interpretacja jest naturalnie przydatna w propagowaniu polityki tozsamosci
religijno-etnicznej, aczkolwiek historyczny kontekst bedzie decydowat o mozliwos-
ciach lub ograniczeniach jej stosowania®. Wybrany fragment z u§wieconego tradycja
dzieta moze zawsze stuzy¢ jako pretekst do stosowania przemocy — i to niezaleznie
od catosciowego przestania tej lub innej religii. Ostateczna decyzja na temat wyktad-
ni, jak mozemy wnioskowac na podstawie analizy wydarzen, zalezy od indywidual-
nego interpretatora, jak rowniez od gotowosci wiernych do przyjecia takiej wtasnie
radykalnej interpretacji oraz od historycznego momentu, w ktorym ona nastgpuje.

Z kolei duzo blizsza wspodtczesnosci i do$¢ pragmatyczna koncepcja Angariki
Dharmapali (zm. 1933) pozwolita na sprecyzowanie idei narodu odwotujacej si¢ do
uniwersalnej kombinacji wigzow etnicznych oraz wyznawanej religii. Sam Dharma-
pala podkreslat nierozerwalny zwigzek kultury syngaleskiej z miejscowa wersja bud-
dyzmu, ale w zaden sposob nie nawolywal do stosowania przemocy w walce poli-
tycznej, wowczas toczonej przeciw Brytyjczykom. Brutalizacja dziatan politycznych
nastapita duzo p6zniej. Artur Karp wspomina o ewolucji samej idei Dharmapali, ktora
zaowocowala pojawieniem si¢ dwoch istotnych pojeé: sinhalatva (syngaleskosc¢) oraz
buddhatatva (buddyjsko$¢)*. Obydwa maja fundamentalne znaczenie w kontek$cie
propagowania przez Syngalezow polityczno-kulturowej tozsamosci na Sri Lance.
Przywodzg tez na mysl szczegdtowo opracowana koncepcje hindutvy — hinduskosci,
ktora stanowi ideologiczny ko$ciec wielu partii i ugrupowan lokowanych na indyjskiej
prawicy. Jej tworcg byt Vinayak Damodar Savarkar (zm. 1966), bramin z Maharasz-
try, bojownik walki o niepodlegto$¢ Indii, ale takze zdecydowany przeciwnik ideowy
Mahatmy Gandhiego. Savarkar postrzegat hinduizm nie tyle w kategoriach przestania
metafizycznego, ile jako cywilizacje tworzacg fundamenty kulturowo-prawne dla pan-
stwa i budujaca stopniowo tozsamos¢ polityczno-kulturowg jego wiernych. Hindutva,
co istotne w tym konteks$cie, obejmowata nie tylko wyznawcow hinduizmu, lecz takze
buddyzmu, dzinizmu i sikhizmu, a wiec religii wywodzacych si¢ z subkontynentu in-
dyjskiego. Hindutva, podobnie jak sinhalatva/buddhatatva, jest oczywiscie ideologig
nastawiong na spoteczny ekskluzywizm, ktéry z zasady prowadzi najpierw do izolacji
wspolnot mniejszosciowych, a nastgpnie do konfliktow etnicznych i wyznaniowych
w wielokulturowym i wieloreligijnym panstwie®. Zwolennicy obydwoch ideologii

32 A. Karp, Relikwia Buddy w grocie wldczni — buddyjskie troski Sri Lanki [w:] Religia w konfliktach
etnicznych we wspolczesnym Swiecie, A. Szabaciuk, D. Wybranowski, R. Zenderowski (red.), Lublin
2016, s. 408.

3 Radykalna interpretacja tozsamosci lankijskiej w wydaniu syngaleskim zderza si¢ w takiej sy-
tuacji z nie mniej radykalng interpretacja tozsamosci tamilskiej. W konsekwencji dochodzi do krwa-
wego konfliktu, ktory jest czgsécig ,,polityki tozsamos$ciowej” (identity politics). Szczegdtowa analiza,
z uwzglednieniem roli tamilskiego lidera Prabhakarana [w:] S.M.R. Narayan, Inside an Elusive Mind.
Prabhakaran, Colombo 2008.

3 A. Karp, op.cit., s. 398.

3% Por. W.D. Savarkar, Samagra Savarkar Wangmaya, Puna 1964. Na temat ideologii Savarkara i jej
spotecznego odbioru por. S. Deshpande, Contemporary India. A Sociological View, New Delhi 2003.
Kwesti¢ ideologicznej ewolucji hindutvy ciekawie analizuje T. Gerlach, Indie w swiadomosci Indusow,
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nie odzegnuja si¢ od stosowania przemocy zaréwno w stosunku do innowiercow,
jak 1 wobec przeciwnikoéw ideowych, nominalnie zaliczanych do wlasnej wspolnoty
etniczno-wyznaniowej. Nie powinno zatem dziwi¢, ze Bodu Bala Sena w swojej war-
stwie ideowej oraz w dzialaniu politycznym przypomina radykalng parti¢ Shiv Sena,
zatozong przez Bal Thackeraya w Mumbaju w 1966 roku. Jej fundament ideowy
stanowi polityczna filozofia hindutvy, za§ sama partia ma bardzo silng pozycj¢ w sta-
nie Maharasztra i udziela wsparcia rzgdzacej w Indiach Bharatiya Janata Party*s.
Trudno wykluczy¢ bezposrednia czy wrgez personalng inspiracje ideologiczng i or-
ganizacyjna ze strony Shiv Seny, szczegolnie ze jej polityczna i spoteczna aktywnosé
byla przedmiotem zainteresowania partii ogdlnokrajowych w Indiach, Nepalu i na
Sri Lance.

Radykalizacja dzialan buddyjskich ugrupowan politycznych

Ideowe pokrewienstwo generuje podobne dziatania w sferze spotecznej i politycz-
nej. BBS zaangazowana jest w pomoc wyznawcom buddyzmu na Bliskim Wscho-
dzie, gdzie sa zatrudnieni w krajach Zatoki Perskiej, protestuje przeciw atakom na
mniejszos¢ buddyjska w Bangladeszu, ale przede wszystkim stawia ostre zadania
na forum krajowym. Podczas wiecu w marcu 2013 roku na przedmiesciach Colombo
ostrze krytyki skierowata przeciw wyznawcom islamu i chrze$cijanstwa, uznajac ze
Sri Lanka powinna sta¢ si¢ buddyjskim krajem Syngalezéw, a nie panstwem wielo-
religijnym i1 wielokulturowym. W publicznych wystapieniach cztonkowie BBS ape-
lowali o wprowadzenie zakazu sprzedazy zywnosci halal, co byloby praktycznym
krokiem w realizacji polityki monokultury buddyjsko-syngaleskie;.

W ciagu ostatniej pigciolatki nastgpita radykalizacja dziatah BBS, ktora juz ot-
warcie stosuje przemoc, z rzadka powstrzymywang przez struktury panstwa. Przy-
ktadowo, w czerwcu 2014 roku w miejscowosciach Aluthgama, Beruwela i Dharga
mnisi z BBS zorganizowali wiec, podczas ktorego zaatakowali werbalnie mniejszo$é
muzutmanska, przy czym nastgpnego dnia rozpoczgto juz atak fizyczny, palac domy,
sklepy, bijac mieszkancow. Dane na temat ofiar sa do§¢ zréznicowane, najczesciej
podaje si¢, ze zamordowano 4 osoby i zidentyfikowano 50 rannych, przy czym wszy-
scy poszkodowani to wyznawcy islamu®’. Wydarzenia relacjonowano dos¢ szeroko
w mediach, nie tylko lankijskich, lecz takze $§wiatowych, zwlaszcza ze publicystycz-
ny slogan ,,buddyjskiego terroru”, propagowany przez magazyn ,,Time”, przyciagnat
uwage agencji informacyjnych gtownego nurtu w Europie, Stanach Zjednoczonych

Wroctaw 1988. Z kolei szczegdétowa prezentacje politycznej filozofii hindutvy przedstawiam w swojej
publikacji: O peknieciu wewngtrz cywilizacji. Ideologiczny spor miedzy modernistami a fundamentalista-
mi w islamie i hinduizmie w XX i na poczqtku XXI wieku, Warszawa 2005.

3¢ Por. Hindu Nationalism, A Reader, Ch. Jaffrelot (red.), Ranikhet 2009, zwlaszcza rozdzial: The
Maharashtrian Crucible of Hindu Nationalism, s. 14—16.

37 Za informacjami przekazanymi przez TV Al-Jazeera, In Picture, Sri Lanka hit by religious ri-
ots, 18 June 2014, http://www.aljazeera.com/indepth/inpictures/2014/06/pictures-sri-lanka-hit-religio-
2014617112053394816.html [dostep: 09.10.2015].
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i na Bliskim Wschodzie. Warto doda¢, ze wspomniany juz numer ,,Time” obj¢to
zakazem rozpowszechniania zar6wno w Birmie, jak i na Sri Lance, aczkolwiek na
wyspie wkrotce pojawily sie inkryminowane artykuty w wydaniach internetowych3.

Ideologia i dziatania Bodu Bala Sena spotykaja si¢ z powszechng krytyka, i to nie
tylko — co zrozumiate — wérdd przedstawicieli mniejszosci muzutmanskiej czy mie-
dzynarodowych organizacji, takich jak International Crisis Group, ale tez wsrod po-
litykow lankijskich i spoteczno$ci mnichow. Parlamentarzysta i byty szef dyplomacji
Sri Lanki Mangala Samaraweera publicznie porownat BBS do ugrupowania talibow,
oskarzajac ja o ,,szerzenie ekstremizmu i komunalistycznej nienawisci w stosunku
do muzutmandéw”¥. Podobne, ostre sformutowania kolejnych reprezentantéw lan-
kijskiego establishmentu zostaty wielokrotnie upublicznione, niemniej jednak miaty
one do$¢ ograniczony wptyw na postgpowanie oraz ideologic BBS. Azjatycka Ko-
misja Praw Cztowieka (Asian Human Rights Commission) wystgpita z podobnymi
stowami oskarzenia BBS jako organizacji ekstremistycznej, ktora zagraza stabilizacji
panstwa, ale stowa krytyki skierowata takze do wiadz Sri Lanki, ktore — zdaniem
komisji — lekcewaza zagrozenie i nie sg sktonne do ograniczania dziatalnos$ci ekstre-
mistow*. W takiej sytuacji warto postawi¢ robocza teze, ze Jathika Helu Urumaya
1 Bodu Bala Sena wraz ze swoja radykalng ideologig nie stang si¢ w ciggu najblizszej
dekady istotng czgscia gldéwnego nurtu polityki, niemniej jednak ich mato skompli-
kowane przestanie moze stopniowo ksztattowaé narodowa tozsamo$¢ wybranych
grup Syngalezow, a w sytuacjach konfliktow etnicznych i wyznaniowych uzyska
zdecydowane poparcie najwazniejszych aktoréw sceny politycznej na Sri Lance —
zwlaszcza gdy zbiegnie si¢ w czasie z radykalizacjg nastrojéw wsréd mniejszosci
tamilskie;j.

Fenomen JHU, BBS czy 969 nie jest naturalnie czym$ wyjatkowym na wspot-
czesnej mapie $wiata. Proces budowania tozsamosci opartej na wspolnocie etniczno-
-jezykowo-wyznaniowej, czgsto z uzyciem przemocy, byl, jest i prawdopodobnie
nadal bedzie dos¢ powszechny nie tylko w Azji, lecz takze w Europie czy na Bli-
skim Wschodzie. Tym, co wyraznie odr6znia wspomniane ugrupowania od podob-
nych istniejgcych w réznych miejscach Swiata, jest odwotanie si¢ do religii, ktorg
postrzega si¢ (szczegodlnie w Swiecie euroatlantyckim) jako apolityczna, i catkowi-
cie niekompatybilng ideowo z zasada stosowania przemocy. Jak si¢ jednak okazuje,
wielowiekowa interpretacja dharmy nie stanowi przeszkody w procesie redefinio-
wania buddyzmu i nadawania mu charakteru religii politycznej. Ma stanowi¢ specy-
ficzny fundament, na ktdrym budowana jest tozsamo$¢ narodowa wedhlug kryterium

3 Pelny przedruk tekstu, ktory zostat objety zakazem rozpowszechniania w Birmie i na Sri Lance,
pojawit si¢ w ,,Colombo Telegraph” zaledwie kilka dni po ukazaniu si¢ wersji papierowej ,, Time”, https://
www.colombotelegraph.com/index.php/full-text-of-the-banned-time-story-the-face-of-buddhist-terror/
[dostep: 20.10.2015].

¥ Wypowiedzi za: H. Bandara, BBSO challenges Mangala equating it to a terrorist outfit, ,,The Sun-
day Times” (Sri Lanka), 17 February 2013, http://www.sundaytimes.lk/130217/news/bbso-challenges-
-mangala-equating-it-to-a-terrorist-outfit-33653.html [dostep: 17.09.2015].

4 Za oficjalnym komunikatem Asian Human Rights Commission: Sri Lanka: A monk leads mob
violence at Maligawatta with the connivance of the police, 3 March 2013, http://www.humanrights.asia/
news/ahrc-news/AHRC-STM-049-2013/ [dostep: 13.09.2015].
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etniczno-wyznaniowego. Sprzeciw wobec takiej zmitologizowanej politycznie defi-
nicji buddyzmu prawdopodobnie nie powstrzyma jego dalszej transformacji, szcze-
gblnie w epoce bardzo dynamicznych przemian spotecznych w catej Azji i coraz
wigkszej akceptacji dla zasad Realpolitik.

Buddyzm jako instrument polityki zagranicznej. Kongregacja
Buddyjska i jej udzial w strategii rzadu Republiki Indii

Zjawisko polityzacji buddyzmu ma wiele wymiardéw, za$ stojace w sprzecznosci in-
terpretacje dharmy (na przyktad non-violence vs. violence policy) maja przetozenie
na spory o mozliwa rol¢ buddyzmu jako czynnika taczacego, a zarazem dzielacego
spotecznosci na poziomie lokalnym i mi¢dzynarodowym. Szanse na upolitycznienie
religii i wykorzystanie jej w relacjach miedzynarodowych zostaly dostrzezone przez
rosngcg liczbe graczy na globalnej szachownicy, za bardzo prawdopodobne moze-
my uzna¢, ze proces ten bedzie si¢ nasilal w ciggu najblizszych dekad. Buddyzm
nie jest tutaj wyjatkiem i jego rola w tym kontek$cie moze by¢ w przysztosci dosé
znaczgca. Jest to szczegdlnie widoczne w stosunkach bilateralnych migdzy dwoma
najludniejszymi panstwami §wiata: Chinami i Indiami, ktérych obszary wspotpracy
s tak samo duze jak obszary mozliwego konfliktu. Nie powinno zatem dziwi¢, ze
zarowno New Delhi, jak i Pekin rozwijaja swoje wielopoziomowe strategie oddziaty-
wania i budowania pozycji w Azji, w ktorych elementy soft power musza mie¢ swoja
silng 1 uzasadniong tradycja pozycj¢. Realizacja kolejnych punktoéw strategii bedzie
mie¢ z kolei wplyw na regionalny uktad sojuszy w Azji Potudniowo-Wschodnie;.

W dniach 27-30 listopada 2011 roku zorganizowano w Delhi i Kalkucie Globalng
Kongregacje Buddyjska, ktérej jednym z najwazniejszych uczestnikow byl Dalajla-
ma XIV. Charakter uroczysto$ci, relacjonowanych we wszystkich mediach ogdlno-
krajowych, zostat oprotestowany przez Pekin, ktoéry odwotat zaplanowang wczesniej
15. rund¢ rozmoéw bilateralnych indyjsko-chinskich na temat delimitacji spornych
czesci granicy miedzy obydwoma panstwami*!.

Inauguracja Globalnej Kongregacji Buddyjskiej (GBC, Global Buddhist Con-
gregation), ktorej gtowna siedziba ma znajdowac si¢ w Indiach, odbyta si¢ z petng
akceptacja, a nawet czgsciowym wsparciem rzadu centralnego, aczkolwiek wspar-
cie to miato charakter péloficjalny, bez uczestnictwa éwczesnych lideréw: prezy-
dent Pratibhy Patil czy premiera Manmohana Singha. Mimo silnego sprzeciwu Chin
1 grézb co do mozliwych sankcji politycznych, przedstawiciel rzadu Republiki In-
dii, gubernator Bengalu Zachodniego Mayankote K. Narayanan spotkal si¢ podczas
imprez towarzyszacych GBC z Dalajlamg. Spotkanie odbyto si¢ w Kalkucie i po-
$wigcono je oficjalnie dzietu Matki Teresy. Sam przywodca duchowy Tybetu unikat

4 Informacje o wydarzeniu ukazaly si¢ we wszystkich najwazniejszych mediach angielsko-
i hindijezycznych. Zamiescity je rowniez najwazniejsze buddyjskie stowarzyszenia w Indiach, na
przyktad Ashoka Mission: http://www.asokamission.com/app/global-buddhist-congregation, z kolei
wystgpienie Dalajlamy podczas Kongregacji zostato umieszczone pod adresem: https://www.youtube.
com/watch?v=mOlUb_DNykA [dostegp: 19.08.2015].
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jakichkolwiek komentarzy politycznych, podkreslajac kilkakrotnie, ze przekazat juz
wladze polityczng wybranemu rzgdowi na uchodzstwie w marcu 2011 roku. W wy-
ktadach gloszonych podczas Kongregacji Dalajlama koncentrowat si¢ wytacznie na
tematyce religijnej, unikajac jakichkolwiek sformutowan, ktore moglyby mieé zna-
czenie badz interpretacj¢ polityczng. Analitycy i komentatorzy indyjscy podkreslali
wartos$¢ systemu politycznego Indii vis-a-vis obiekcji wysuwanych przez Chiny:

Chiny odmawiajg wyraznie uznania i akceptacji prostego faktu, ze Indie sa demokracja, gdzie
jednostki, i to zardbwno obywatele panstwa, jak i cudzoziemcy, maja zagwarantowane prawa
i swobody polityczne, chyba ze ztamig obowigzujace przepisy. Indie sa panstwem suweren-
nym, ktore samo decyduje, co lezy w jego interesie. Dlatego tez Dalajlama ma pelne prawo do
podrézowania wewnatrz Indii, bez jakichkolwiek ograniczen. Na jego korzys¢ dziata tez to, ze
jest bardzo ostrozny w swoich wypowiedziach i dziataniu. Nigdy nie postawit Indii w niezrecz-
nej sytuacji, ani tez nie przyczynit si¢ do jakiegokolwiek [politycznego — P.K.] dyskomfortu
New Delhi**.

Przyjecie formuty publicznego low profile przez Dalajlame nie oznaczato jednak,
iz charakter cato$ci imprezy byl wylacznie religijny. Sam wyraznie zaakcentowat
tezg, ze inkarnacja jego nastepcy nastgpi poza Tybetem, co w praktyce uniemozliwi-
toby Pekinowi narzucenie wiarygodnego nastgpcy odtamowi Gelug (jedna z czterech
szkot buddyzmu tybetanskiego), na ktorego czele stoi obecny Dalajlama. Co jednak
niezwykle istotne, jak podkreslit Tempa Tsering, oficjalny przedstawiciel przywodcy
duchowego Tybetu w New Delhi, to fakt, Ze ,religijne przestanie Dalajlamy zosta-
o przedstawione wsérdd wyjatkowo szacownego grona buddystow reprezentujacych
najbardziej wptywowe wspélnoty buddyjskie w catej Azji”*. Organizatorzy GBC
zadbali, aby w uroczystos$ciach wzieli udziat patriarchowie najwazniejszych odta-
mow buddyjskich z Bhutanu, Sri Lanki, Kambodzy, Birmy, Tajlandii, ale tez przed-
stawiciele z Rosji, Nepalu, Mongolii, Tajwanu, Hongkongu czy Korei Potudniowej.
Pigciu sposrod nich przystuguje tytut ,,Jego Swiatobliwosci” (podobnie jak Dalajla-
mie), dziesigciu tytut ,,Jego Eminencji” (tak w wersji anglojezycznej). Obecny byt
rowniez 17 Gyalwang Karmapa, zwierzchnik odtamu Kagyu buddyzmu tybetan-
skiego. Lacznie w czterodniowym zgromadzeniu wzigto udziat okoto 900 mnichow
1 mniszek, ktorzy razem ze Swieckimi delegatami reprezentowali niemal 40 panstw,
w tym Chiny kontynentalne (22 lideré6w wspdlnot buddyjskich). Zdaniem Tseringa,
byto to — jezeli uwzgledni¢ obecno$¢ hierarchii i zasi¢g ich wpltywu w $wiecie bud-
dyjskim — najwazniejsze zgromadzenie buddystow od roku 1956, czyli od uroczysto-
sci 2500-lecia parinirwany Buddy, obchodzonego na Sri Lance. Niewykluczone, ze
w perspektywie najblizszego dziesigciolecia Indie za pomocg GBC bedg staraly sie
budowac sie¢ nieformalnych relacji ze wspdlnotami buddyjskimi w Wietnamie, Bir-
mie, na Sri Lance czy w Nepalu, a wiec z krajami, ktore odgrywajg niezwykle istotng
role we wspotzawodnictwie indyjsko-chinskim w Azji. Warto doda¢ w tym kontek-
$cie, ze Chiny na poczatku drugiej dekady XXI wieku coraz bardziej kontestowaty

42 Cytat za: ,,News behind the News”, 5 December 2011, New Delhi.

# Opinia przedstawiona podczas nieformalnego spotkania z przedstawicielami dyplomatycznymi
wybranych panstw cztonkowskich Unii Europejskiej w grudniu 2011 r. Tam tez dodatkowe informacje
na temat Kongregacji.
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inicjatywy Indii w stosunku do wybranych krajow azjatyckich: chodzito tu miedzy
innymi o wspolne przedsiewzigcie eksploracji dwoch blokow wietnamskich na Mo-
rzu Poludniowochinskim przez indyjska ONGC Videsh Ltd. czy o stopniowe przeta-
mywanie impasu Indii z Birma, co byto mozliwe dzigki wizycie w New Delhi w paz-
dzierniku 2011 roku prezydenta Thein Seina, ktéry méwit o wspolnych korzeniach
religijnych i kulturowych obydwoch panstw. Kolejne elementy wspotzawodnictwa
z perspektywy indyjskiej dotyczyly blokowania chinskich planéw wspierania bud-
dyzmu w Nepalu czy rozwoju polityki pomocowej dla Sri Lanki, szczegdlnie w sto-
sunku do mniejszo$ci tamilskiej. Rosngce zaangazowanie Indii jest rezultatem coraz
aktywniejszego stosowania polityki ,,Look East Policy”, ktéra posrednio stara si¢
redukowaé¢ wplywy chinskie w Azji Potudniowo-Wschodniej. Indie realizujg ja na
wielu poziomach, za$ stosowanie religijnego soft power stwarza nastepne pole ry-
walizacji z Pekinem*. Dla efektywnego wdrazania ustalen Kongregacji uczestnicy
GBC podjeli decyzje o zatozeniu w 2012 roku statej organizacji, Miedzynarodowej
Konfederacji Buddyjskiej (International Buddhist Confederation), ktora ma skupiaé
przedstawicieli najwazniejszych wspolnot buddyjskich z catego §wiata.

Kolejnym etapem promocji buddyzmu jako jednego z narze¢dzi kreowania po-
lityki zagranicznej byta decyzja rzadu i parlamentu indyjskiego o zaproszeniu 6w-
czesnego premiera Bhutanu Lyonchhen Jigmi Y. Thinleya do wygtoszenia 20 grud-
nia 2011 roku wyktadu w ramach tak zwanego Hiren Mukerjee Memorial Annual
Parliamentary Lecture na temat filozofii buddyjskiej w praktyce: Gross National
Happiness: A Holistic Paradigm For Sustainable Well-being. Wyktad ten — wygla-
szany raz do roku w parlamencie w obecnosci wiceprezydenta, premiera, postow
i dyplomatow — jest uznawany za najbardziej prestizowy, jesli chodzi o znaczenie
polityczne, oraz wskazuje na priorytety i mozliwe dziatania samego rzadu. Premier
Y. Thinley podkreslit, ze Indie powinny staé si¢ dla wielu krajow azjatyckich lide-
rem, ,.ktory dzigki swojej wiarygodnosci wynikajacej z wielowiekowej kultury i za-
sadom demokracji jest w stanie zbudowac silng sie¢ sojusznikow”*. Sformutowania
premiera Bhutanu dobrze wpisywaly si¢ w przestanie Global Buddhist Congregation
o ulokowaniu swojej siedziby w Indiach. Pozwolito to New Delhi kontrolowaé prze-
kaz ideologiczny Kongregacji, a takze wzmacnia¢ autorytet kraju jako wiarygodnego
»opiekuna wspolnot buddyjskich” na calym $wiecie, nie wylaczajac samych Chin.
Intensyfikacja dziatan politycznych z wykorzystaniem karty buddyjskiej zostata za-
inaugurowana podczas rzadéw Kongresu Narodowego, ale o ich kontynuacji zade-
cydowata koalicja Narodowego Sojuszu Demokratycznego (National Democratic

4 Por. rozdzial: D. Markey, Developing India’s Foreign Policy ,,Software” [w:] India’s Foreign
Policy, A Reader, K.P. Bajpai, H.V. Panti (red.), Oxford 2013, s. 188 i n. ,,Look East Policy” formalnie
stanowila cz¢$¢ programu polityki zagranicznej koalicji United Progressive Alliance az do 2014 r., czyli
do wyborow przegranych przez parti¢ Kongresu, i wlasnie w ramach tej polityki realizowano pomysty
dotyczace ,,politycznej internacjonalizacji buddyzmu”. BJP po objeciu wladzy zainaugurowata wlasng
wersj¢ pod hastem ,,Act East Policy”, ktora ma w zatozeniu zwigksza¢ dynamike i zakres dziatan panstwa
na wschodzie kontynentu.

4 Na podstawie oficjalnych dokumentéw Lok Sabha dystrybuowanych wsrod personelu dyplo-
matycznego podczas wyktadu: Hiren Mukerjee Memorial Annual Parliamentary Lecture: ,,Gross Na-
tional Happiness: A Holistic Paradigm For Sustainable Well-being” by HE Lyonchhen Jigmi Y. Thinley,
Prime Minister of Bhutan, Lok Sabha, 20 December 2011.
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Alliance), w ktorej liderem jest Indyjska Partia Ludowa, BJP. Po zdecydowanym
zwyciestwie w wyborach parlamentarnych w 2014 roku premier Narendra Modi
podkreslit zaangazowanie Indii w polityke bliskiego sasiedztwa, przy czym istotng
role ma odgrywaé w niej ,,promowanie wspolnej tradycji, ktora taczy poszczegdlne
panstwa regionu”. Znaczgcym gestem premiera Indii byta jego pierwsza oficjalna
wizyta zagraniczna ztozona w Bhutanie, ktory publicznie deklaruje obrong tradycyj-
nych warto$ci buddyjskich*.

Buddyzm jako element chinskiej polityki zagranicznej

Instytucjonalne zaangazowanie rzadu Indii w promowanie polityki wspdlnej tradycji
ma bardzo konkretne implikacje w relacjach dwustronnych. Zwraca uwagg¢ podtrzy-
mywana do dzi§ deklaracja International Buddhist Congregation, ze do jej gtdéwnych
zadan nalezy miedzy innymi ochrona buddyjskiego dziedzictwa w Indiach i Nepalu,
przy czym w tym drugim przypadku chodzi o miejsce szczego6lne, czyli Lumbini
w potudniowej czesci kraju, gdzie wedlug tradycji mial narodzi¢ si¢ Budda. Taka
decyzja prawdopodobnie wzbudzita irytacj¢ Pekinu, jako ze ambitne plany rozwoju
osrodka buddyjskiego w Lumbini (akademickie centrum badan nad buddyzmem, ho-
stele dla pielgrzymow, rozbudowa calej infrastruktury transportowej, stowem — stwo-
rzenie ,,Mekki dla buddystow”, i to w odlegtosci 7 kilometréw od granicy z Indiami)
zostaly juz wczesniej przedstawione przez organizacje NGO, Asia Pacific Exchange
and Cooperation Foundation, z siedzibag w Hongkongu, ktorg — zdaniem analitykow
indyjskich — czynnie wspierajg witadze ChRL. Propozycja, szacowana prawdopodob-
nie przesadnie przez ,,The Economist” na 3 miliardy dolaréw, zostata jednak odrzu-
cona przez wladze nepalskie, najprawdopodobniej pod silng polityczng presja New
Delhi, ktore uznalo, ze formalnie neutralne plany chinskie zagrazaja strategicznym
interesom Indii*’.

Wspodlne zainteresowanie promocja tradycji buddyjskiej moze jednak stuzy¢ ini-
cjatywom, ktére ocieplaja relacje bilateralne. Do§¢ mocno reklamowanym w me-
diach indyjskich chinskim planem w obszarze buddyjskiej soft power jest wsparcie
finansowe i merytoryczne rekonstrukcji Uniwersytetu Nalanda (istnial od V do XII
wieku n.e. na terenie dzisiejszego Biharu), na ktéry Pekin zadeklarowal oficjalnie
sume okoto 1 miliarda dolarow. W pazdzierniku 2011 roku delegacja chinska, na
czele z 6OWczesnym wiceministrem spraw zagranicznych Zhang Zhijun spotkata si¢
z indyjskim laureatem Nagrody Nobla, prof. Amartya Senem, przewodniczacym tak
zwanego Nalanda University Mentor Group, odpowiednika rady nadzorczej, aby
przedyskutowa¢ mozliwosci realizacji projektu. W oficjalnym komunikacie podkres-
lono nawiazanie do tradycji historycznej wizyty w Nalandzie mnicha Xuangzanga
z czasoOw dynastii Tang (VII wiek n.e.), ktory przyczynit si¢ do rozkwitu buddy-
zmu w Chinach, jak rowniez ,,wymieniono opini¢ na temat odbudowy Uniwersytetu

4 Szerzej na temat relacji indyjsko-bhutanskich z perspektywy historycznej: M. Rajput, Indo-Bhu-
tan Relations through Prism of History, New Delhi 2011.

47 Por. A Bizarre Project in Nepal. At Buddha's Birthplace, ,,The Economist”, 20 August 2011.
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Nalanda oraz wspotpracy w dziedzinie kultury i edukacji miedzy Indiami a Chinami”.
Miesigc pozniej ambasador ChRL w Indiach, Zhang Yan, przekazal czek na sume
miliona dolaréw, ktora ma by¢ przeznaczona na chinskg biblioteke uniwersytecka.
Projekt jest de facto w fazie wstepnej, chociaz formalnie uczelnia ma status praw-
ny, wybranego rektora, za$ stan Bihar wydzielit obszar 180 ha na calo$¢ przysztego
kampusu akademickiego. Oficjalnie uczelnia zaczeta funkcjonowac w 2014 roku, ale
ukonczenie kampusu przewidywane jest na rok 2020. Pekin gotowy jest nadal par-
tycypowac w kosztach realizacji projektu, ktéry ma szans¢ na promowanie w skali
miedzynarodowej glownych zasad buddyjskiej dharmy*.

Zaangazowanie w polityke ,,buddyjskiej soft power”, ktora pozwolitaby z jednej
strony na wzmacnianie wptywow politycznych Chin w Azji, z drugiej na kontrolowa-
nie przekazu religijnego u siebie w kraju, znalazto swoje instytucjonalne przetozenie
w funkcjonowaniu World Buddhist Forum (WBF), oficjalnie zalozonego w 2006 roku.
W czasie pierwszej kongregacji, zorganizowanej w miastach Hangzhou i Zhoushan,
pojawito si¢ ponad tysigc mnichoéw i ekspertow zajmujacych si¢ buddyzmem, ktorzy
reprezentowali 37 krajow. WBF ma jednak do$¢ ograniczong autonomig, co widaé
w konstrukcji sktadu osobowego gtdownych jego mentoréw; catosci przewodniczyt
mnich Yi Cheng z Buddhist Association of China, funkcj¢ zastepcy petnit Losang
Jigmé Tubdain Qoigyi Nyima, opat klasztoru Labrang i réwniez cztonek Buddhist
Association of China, pozostali reprezentowali Chiny kontynentalne oraz Hongkong
i Tajwan. ChRL prébowata wowczas rozegra¢ wedlug wlasnego scenariusza tak zwa-
ng kartg tybetanska, promujgc publicznie Gyaincain Norbu, czyli namaszczonego
przez Pekin jedenastego Panczenlame, de facto nieuznawanego przez wspolnote
buddyjska nie tylko w Tybecie, lecz takze w wigkszo$ci panstw regionu. Wedlug
informacji agencji Reuters i BBC zdecydowana wigkszo$¢ mnichéw buddyjskich
starata si¢ unika¢ publicznego kontaktu z Panczenlama, co sprawito, ze plan stopnio-
wego przejmowania kontroli przez Pekin nad poszczegdlnymi odtamami buddyzmu
tybetanskiego i nadania temu procesowi legitymacji wyznaniowej nie odniost — przy-
najmniej w poczatkowej fazie — znaczacego sukcesu®. Kolejna kongregacja WBF
odbyta si¢ w Wuxi (Chiny kontynentalne) oraz na Tajwanie w Tajpej w 2009 roku.
Uczestniczyto w nim okoto 1700 przedstawicieli z ponad 50 krajow, aczkolwiek na-
dreprezentacj¢ posiadaty wspolnoty z samych Chin, Hongkongu i Tajwanu. W cere-
monii otwarcia bral rowniez udziat wspierany przez Pekin Panczenlama, ktory swoje
przemowienie wygtosil nie po chifisku czy tybetansku, ale bardzo starannie po an-
gielsku, co — wedlug chinskich mediéw — zostato ciepto przyjete przez przedstawi-
cieli wspdlnot buddyjskich spoza kregu chinskojezycznego. ChRL jest przygotowa-
na na finansowanie tego typu przedsiewzi¢¢. Samo zbudowanie supernowoczesnego

# Oficjalne dane na temat catosci projektu Nalanda University dostepne on-line: http://www.nalanda-
univ.edu.in/ [dostep: 20.10.2015].

# Informacje za: China hosts first Buddhism forum, BBC News, 13 April 2006, http://news.bbc.
co.uk/2/hi/asia-pacific/4905140.stm [dostep: 28.10.2015]. Oczywiscie, informacje na temat WBF
dostepne sg na wielu stronach internetowych publikowanych oficjalnie w ChRL. Negatywne komentarze
i opinie na temat mozliwych kontaktéw z Panczenlamg zostaly wyrazone takze przez przedstawicieli ad-
ministracji tybetanskiej na uchodzctwie podczas spotkania z dyplomatami PCz UE na spotkaniu w grud-
niu 2011 r. w New Delhi.
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centrum Ling Shan Fan Gong, wytacznie do goszczenia drugiej kongregacji WBF,
kosztowato, wedtug roznych zrodet, migdzy 200 a 300 mln dolar6w*’. Kolejne zgro-
madzenia World Buddhist Forum w 2012 w Hongkongu i 2015 roku w Wuxi, pro-
wincja Jiangsu, zostaty przedstawione przez Pekin jako organizacyjny i propagando-
wy sukces, ktory rzekomo jest doceniany i akceptowany przez wigkszo$¢ wiernych
na catym $wiecie’!. Ogromne zaangazowanie polityczne, finansowe i organizacyj-
ne Chin w promowanie WBF jako gltéwnego na $§wiecie forum buddyjskiego teraz,
a takze w przysztosci bedzie si¢ cieszylo uznaniem calej wspolnoty buddyjskiej, i to
niezaleznie od afiliacji jej cztonkdw z poszczegdlnymi odtamami buddyzmu. Nie
wiec dziwnego, ze sama idea powotania Globalnej Kongregacji Buddyjskiej (GBC),
jej skala, zasieg geograficzno-polityczny, lokalizacja gléwnego centrum w Indiach,
wreszcie jej bliskie relacje z XIV Dalajlama beda budzity glgbokie niezadowolenie
w Pekinie, czy nawet obawy o szanse rozwijania przez New Delhi sieci kontaktow
w calej Azji (ze specjalnym uwzglednieniem Azji Potudniowo-Wschodniej) i budo-
wania swojego wizerunku jako panstwa opiekuna buddyzmu, ,,straznika ziemi §wig-
tej”. Chociaz trudno obecnie z pelnym przekonaniem stawiac¢ tezg¢ o wydzielonej
strategii poswieconej dyplomacji buddyjskiej, ktora stosowana bytaby przez New
Delhi, to w praktyce GBC, a nastepnie IBC stajg si¢ znaczacymi instrumentami po-
litycznej presji Indii w wielostronnych relacjach z Chinami, takze dzieki mozliwo$-
ciom wywierania wptywu w krajach o tradycji buddyjskiej, nie wylaczajac teryto-
rium dzisiejszej ChRL razem z Tybetem.

Uwarunkowania i ograniczenia przy wykorzystaniu ,,karty
buddyjskiej” w polityce zagranicznej

Mamy tutaj do czynienia z pewnym paradoksem, jako ze o ile w Chinach, wedlig
réznych zrodet, do buddyzmu przyznaje si¢ okoto 20% ludno$ci (mimo postulowa-
nego ateizmu wsrdd cztonkéw KPCh), o tyle w samych Indiach buddyzm odgrywa
obecnie znikoma rol¢ jako religia per se, mimo rozlicznych préb jego promocji i po-
pularyzowania metod medytacji przez samego Dalajlame badz takie instytucje jak
Ashoka Mission, Mahabodhi Society czy Vipassana Movement. Liczbe jego rodzi-
mych wyznawcow szacuje si¢ na 1-2% calo$ci populacji, za§ wérdd nich duza czes$é
stanowig tak zwani dalici (niedotykalni), ktérzy masowo nawracali si¢ na wiar¢ bud-
dyjska w potowie lat pie¢dziesigtych XX wieku z inspiracji swojego lidera, Bhimrao
Ramji Ambedkara. W ostatniej dekadzie ceremonie buddyjskie organizowane byty
na duza skalg przy wsparciu Mayawati, 6wczesnej premier najwickszego liczebnie
stanu Uttar Pradesh, ktora wywodzi si¢ z klasy dalitow. Jednak po jej porazce wy-
borczej w 2012 roku ich liczbe znacznie ograniczono. Warto wspomnie¢, ze hin-
duizm bardzo wczesnie przejat duza czes¢ nauk buddyjskich, niejako wchianiajac

0 Por. Y. Yiyun, 4 Buddhist palace fit for the gods, ,,The China Daily”, 15 October 2010,
http://www.chinadaily.com.cn/china/2010expo/2010-10/15/content_11414118.htm [dostep: 08.11.2015].

31 Por. oficjalne informacje i fotografie na temat czwartego Forum organizowanego przez agencje
Xinhua: http://news.xinhuanet.com/english/photo/2015-10/24/c_134746459.htm [dostep: 11.09.2015].
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1 przetwarzajac tradycje Buddy, stad tez jego atrakcyjno$¢ w Indiach byla i jest nadal
dos$¢ ograniczona. Jednocze$nie polityczna rola buddyzmu jest dla New Delhi nie
do przecenienia. Indie coraz czgéciej wykorzystuja fakt, ze sa ,,ziemig Swietg” dla
wszystkich wyznawcow buddyzmu na $wiecie, a takze to, iz XIV Dalajlama, postrze-
gany jako niemal $miertelny wrog Pekinu, jest jego wspotczesng ikong. Postugiwanie
si¢ w grze politycznej kartg religijna to zjawisko w Indiach do$¢ powszechne, acz-
kolwiek rzadzaca przez dziesigciolecia partia Indyjski Kongres Narodowy starata si¢
przez lata unika¢ jednoznacznych afiliacji z konkretnym wyznaniem. To zaczyna si¢
jednak zmienia¢, zwtaszcza ze BJP otwarcie nawigzuje do ideologii hindutvy, czyli
politycznego hinduizmu. Srijana Mitra Das w swoim artykule na temat uzyteczno-
$ci religii w procesie budowania poparcia politycznego przywoluje stowa Mahatmy
Gandhiego, ojca zatozyciela Republiki Indii. Gandhi sformutowat czgsto cytowang
po6zniej mysl, ze ,,Ci, ktorzy powiadaja, iz religia nie ma nic wspolnego z polityka,
zaprawde nie wiedzg, czym jest religia”. Sam stosowat z duzym sukcesem bogata
symbolikg religijng w catej dziatalnosci politycznej. Mitra Das, przywotujac filozo-
fie Mahatmy, bardzo postuluje konieczno$¢ odwotania si¢ do dziedzictwa religijne-
go Indii w realizowaniu polityki przez 6wczesny Kongres™. Faktycznie, jak mozna
wnioskowa¢, Indie rozpoczynaja kolejny etap gry z Chinami, wykorzystujac rosnacg
w Azjiiw samych Chinach rolg buddyzmu, w tym réwniez w jego tybetanska odmia-
n¢. Ma to naturalnie charakter potoficjalny, takze w wydaniu BJP, zainteresowanej
bardziej niz Kongres promowaniem tradycji religijnej, i stanowi element wspotza-
wodnictwa ideologicznego, naktadajacego sie na rywalizacj¢ w dziedzinie militarne;j,
ekonomicznej czy politycznej. Niewykluczone, ze zaostrzy to konfrontacj¢, bowiem
w dziedzinie ideologicznej kompromisy sg duzo mniej prawdopodobne niz w sferze
politycznej czy ekonomicznej>.

Mozliwa w bliskiej przyszto$ci miedzynarodowa polityzacja buddyzmu, jezeli
chodzi o wspotzawodnictwo Indii z Chinami, moze przywodzi¢ na mysl znane juz
przyktady wykorzystania przekonan religijnych w kreowaniu zmian w strukturze
panstw czy w relacjach migdzynarodowych: chodzi tu miedzy innymi o polityczng
rolg islamu w procesie budowania wspotczesnej tozsamosci Arabow, Iranczykow czy
Pakistanczykow, role chrzescijanstwa (szczegodlnie rzymskiego katolicyzmu) w wal-
ce z panstwem autorytarnym w Ameryce Lacinskiej czy w Polsce, wreszcie rolg
hinduizmu w przypadku implementacji politycznej idei wspdlnoty hindusow — i to
niezaleznie od kraju ich zamieszkania. Kazdy z tych przyktadéw ma swoje odrgbne
uwarunkowania kulturowe, odmienng formule interpretacji politycznej w relacjach
z panstwem czy wreszcie — inng sit¢ oddziatywania, taczy je jednak jedno, a miano-
wicie to, ze religia udowodnita, iz posiada w sobie ogromny spoteczno-polityczny
potencjat do wykorzystania, szczegdlnie w czasach kryzysu ekonomicznego i ros-
nacej frustracji spoteczenstwa, ktore odrzuca dotychczasowy sposob funkcjonowa-
nia panstwa. W przypadku buddyzmu trudno jednoznacznie oceni¢, w jaki sposob

32 S.M. Das, Religion and Politics, ,,The Times of India”, 12 December 2011.
53 Por. pozycjg na temat stopniowej modyfikacji wspotczesnej polityki zagranicznej Indii oraz sto-

sowania dyplomatycznej soft power: S. Tharoor, Pax Indica. India and the World of the 21st Century,
New Delhi 2012.
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zaréwno Indie, jak i Chiny moga 6w potencjal wykorzysta¢, niemniej jednak warto
zwréci¢ uwage na réznice srodkéw do dyspozycji obydwoch panstw. Chiny majg
przede wszystkim pot¢zne zasoby finansowe i niewielka wiarygodno$¢ (legitimacy),
Indie za$ duzg (ale nie catkowitg) wiarygodnos$¢ i nieporownywalnie mniejsze Srodki
finansowe**. Akurat w przypadku stosowania narzedzi religijnych w polityce mig-
dzynarodowej Indie wydaja si¢ znajdowaé w duzo lepszej sytuacji, a przynajmniej
nie gorszej niz Chiny. Dyplomacja w stuzbie nowej azjatyckiej Realpolitik zyskata
w ten sposob poreczne narzedzie do skutecznego dziatania.

Zakonczenie i wnioski

Radykalizacja polityczna buddyzmu w wybranych panstwach i uzywanie go w proce-
sie ksztattowania tozsamosci narodowej z zastosowaniem przemocy jest fenomenem
$wiezej daty, aczkolwiek zwiazek migdzy buddyzmem a polityka liczy kilka tysigcy
lat, za$ jedna z najlepszych tego egzemplifikacji s rzady cesarza Asoki (III w. p.n.e.)
po jego konwersji na buddyzm. Podobne zabarwienie polityczne mialy rzady ko-
lejnych dalajlaméw w Tybecie, ktorzy nie ograniczali swych funkcji do dziedziny
Scisle religijnej, ale sprawowali rzeczywista wladz¢ w konkretnych realiach histo-
rycznych. Niemniej jednak trudno byto wowczas mowic o petnym i usprawiedliwio-
nym zaangazowaniu wspolnoty mnichdéw (sangha) w $wiat bezposredniej polityki;
ta najczesciej byta wytaczng domeng §wieckich. Zdaniem Paula Harrisona, elementy
znaczgcej polityzacji buddyzmu byty widoczne juz na poczatku XX wieku, a nawet
wiek wczesdniej,

[...] gdy stopniowo rola wspdlnoty zakonnej (sangha) byta redefiniowana wraz z powstaniem no-
wych form buddyzmu. Cz¢$¢ wyznawcow uznata, ze wtasciwym obowigzkiem cztonkow wspol-
noty zakonnej jest zaangazowanie si¢ w spoteczng dziatalno$¢, aby polepszy¢ los ludu, podczas
gdy inni uznali, Ze ich obowiazkiem jest catkowite powstrzymanie si¢ od takich dziatan®.

Sposob i metody uczestnictwa w zyciu politycznym mogly by¢ przedmiotem
dyskusji, chociaz mato kto odrzucat doktryn¢ non-violence, kojarzong niezmiennie
z buddyzmem. Rozwdj tendencji fundamentalistycznych w chrzescijanstwie, islamie
1 hinduizmie w XX stuleciu nie pozostal prawdopodobnie bez wpltywu na postrze-
ganie roli religii w panstwach o tradycji buddyjskiej. Modernizacja $rodkéw ko-
munikacji, tatwy przeptyw informacji, a tym samym wzrost zainteresowania losem
wspolwyznawcoéw w innych czgsciach $wiata, musialy przyczynic si¢ do kolejne;j re-
definicji zasad funkcjonowania wspotczesnego buddyzmu, zwlaszcza w jego formie
monastycznej. Aktywnos$¢ polityczna buddyjskich mnichéw na Sri Lance czy w Bir-
mie nie r6zni si¢ zbytnio od aktywnosci wybranych cztonkow szyickiego ruhani-
Jjat, sunnickich alimow czy hinduistycznych swamich. Réznica, tym razem w ujeciu

> Temat ten posrednio jest poruszany w kontek$cie relacji chinsko-tybetanskich [w:] J. Bayer,
W. Dziak, Tybet. Szkice z dziejow chinsko-tybetanskich, Warszawa 2015.

35 P. Harrison, Buddhism and Politics [w:] Inteview for D.I.Y. Dharma, http://www.diydharma.org/
buddhism-and-politics-paul-harrison [dostgp: 23.09.2015].
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historycznym i dotyczacym samej sanghy, dotyczy problematyki uzycia przemocy.
W interpretacji birmanskiej organizacji 969 oraz lankijskiej Bodu Bala Sena prze-
moc w stosunku do innowiercéw jest akceptowana i sporadycznie stosowana. Brak
jednak szczegotowo opracowanej ideologii przemocy (jak chociazby w przypadku
hinduistycznej hindutvy), ktora miataby umocowanie ideowe w nauce buddyzmu. Jej
uzasadnienie polityczne nawigzuje do znanych gdzie indziej slogandéw o zachowaniu
tozsamosci wyznaniowo-etnicznej i eliminowaniu wplywu grup mniejszosciowych,
co samo w sobie generuje konflikt*®. Mato tez prawdopodobne, aby taka ideologia, ze
szczegdtowym uzasadnieniem zasad stosowania przemocy w buddyzmie, kiedykol-
wiek powstata. Niemniej jednak w sferze praktycznej przemoc bedzie stosowana, i to
niezaleznie od glosow krytyki krajowej czy miedzynarodowej. Sytuacje kryzysowe,
w ktorych rywalizuja poszczegdlne grupy etniczne, wyznaniowe czy jezykowe, po
prostu implikujg mozliwo$¢ odwotania si¢ do przemocy, za$ porgcznos¢ prostych
slogandw, nawet bez wyrafinowanej doktryny ideologicznej, wystarcza do trwalego
podtrzymywania konfliktu. Najnowszy etap polityzacji buddyzmu w kontekscie bir-
manskim i lankijskim bedzie charakteryzowat si¢ zatem coraz wigkszg dawka prze-
mocy, ktorej eksplikacja 1 usprawiedliwienie nie bedg odnosity si¢ bezposrednio do
dharmy, ale do istniejgcych od wiekéw naturalnych podziatéw wyznaniowych i et-
nicznych, obecnie coraz cz¢sciej uznawanych przez radykalnie nastawionych czton-
kow wspdlnoty za zagrozenie dla stabilnosci panstwa i tradycji buddyjskiej.

Z kolei instytucjonalna polityzacja buddyzmu w relacjach migdzynarodowych
w zaden sposob nie wyglada na fenomen catkowicie wspoiczesny. Buddyzm i jego
tradycja monastyczna maja z zasady charakter uniwersalistyczny, dlatego wspieranie
misji religijnych buddyzmu poza granicami pafistwa stanowito dla wielu wltadcow
(W tym wspomnianego juz cesarza Asoki) istotny element dyplomacji, a tym samym
cze$C¢ strategii wzmacniania swojej potegi politycznej w regionie. W przypadku Indii
1 Chin mamy jednak do czynienia z sytuacjg do$¢ wyjatkowa. Obydwa panstwa nie
maja charakteru wyznaniowego, sg de iure republikami $wieckimi, ktore teoretycz-
nie nie powinny propagowac haset religijnych, zwlaszcza w polityce migdzynaro-
dowej. Co wigcej, buddyzm jest religiag mniejszosci — i to zarowno w Chinach, jak
i w Indiach, aczkolwiek moze by¢ interpretowany jako istotny element kulturowej
tozsamosci ich mieszkancow. Te uwarunkowania nie przeszkadzaja jednak w realiza-
cji celow polityki zagranicznej, ktora dzigki upolitycznieniu na skale miedzynarodo-
wa religii, uznawanej dotychczas za apolityczna, moze doprowadzi¢ do pozyskania
nowych sojusznikow na regionalnej szachownicy. Globalna rywalizacja dwoch azja-
tyckich gigantow, ktdorej intensywnos$¢ wzrosta w ciggu ostatniej dekady, zmusza do
siggania do rezerwuaru nowych, niewykorzystywanych dotychczas instrumentow>’.
Nie sposdb obecnie okreslic, jaka bedzie skutecznos¢ Indii i Chin w procesie wyko-
rzystania buddyzmu jako elementu strategii promowania wiasnych interesow w Azji,
ale mozemy przynajmniej zatozy¢, ze jego rola w relacjach wielostronnych moze by¢

% Na temat konfliktow z mniejszoscia chrzescijanskg w krajach o tradycji buddyjskiej por. P. Hat-
taway, Peoples of the Buddhist World, Pasadena 2004.

57 Na temat zlozonej rywalizacji oraz wspodtpracy Indii i Chin w Azji Potudniowo-Wschodniej
por. K.J. Pankaj, India and China in Southeast Asia. Competition or Cooperation?, New Delhi 2013.
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wigksza niz w ubieglym stuleciu. Watpliwe si¢ wydaje, aby z takiej internacjonali-
zacji buddyzmu byt rad sam Gautama Budda. Podobnie jak i z pomystoéw niektorych
mnichéw ze Sri Lanki oraz Birmy.
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