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Sutry jako zrodlo weryfikacji bezposredniego wgladu \
w tradycji buddyzmu chan
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Abstract

The Sutras as a Source of Verification of a Direct Insight within the
Tradition of Chan Buddhism

The article discusses the connection between Chan Buddhism and the study of the Sutras and
Sastras. The first part shows the prevalent view according to which Chan negates the value of texts,
focusing only on the direct experience. The author then shows the historical dependence of this
view and its lack of compatibility with many Chan Buddhist schools. In the later part, the author
discusses the Wenzi Chan current and, based on its postulates, carries out an analysis of the texts
belonging to the early Chan tradition. This aims to prove that, contrary to the view presented at
the beginning of the article, one can demonstrate the existence of a highly influential movement in
which the Sutras are valued equally to the direct insight.
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W historii rozwoju buddyzmu chan (chdn #') szczegdlng, bo petng nieporozumien
role odegrat stosunek mistrzow chan (chdnshi f§fifi) do studiowania sutr i $astr.
Celem niniejszego artykutu jest ukazanie ztozono$ci owej relacji i wykazanie, ze
wbrew wcigz powszechnemu przekonaniu o tym, iz chan w historii swojego rozwoju
funkcjonowat niezaleznie od sutr, lub nawet w opozycji do nich, istniat w tradycji
buddyzmu chan nurt, w ktérym sutry petnily rownie istotng role, co bezposrednie
doswiadczenie.

! Chinskie terminy zrodlowe podaj¢ kolejno w transkrypcji pinyin i w znakach tradycyjnych; ter-
miny koreanskie — w transkrypcji poprawionej i w hanja; terminy palijskie i sanskryckie podaje w tran-
skrypcji IAST. W celu utatwienia dyskursu stosuje takze spolszczenia.
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Zgodnie z rozpowszechnionym pogladem, istotag buddyzmu chan nie jest stu-
diowanie tekstow buddyjskich, lecz bezposredni wglad w to, co stanowi ich tres¢.
Poglady tego rodzaju czgsto wyrazane sg za pomocg metafory palca wskazujacego
na ksi¢zyc, w ktorej to metaforze ksigzyc symbolizuje tre$¢ nauk buddyjskich, a pa-
lec stownie wyrazong doktryng, ktéra wypelnia owa tre$¢. Skoro mozna zobaczy¢
ksiezyc bezposrednio, palec nie jest potrzebny. Doktryna wyrazona w jezyku jest
wigc zbedna, jesli mozna osiggnac¢ bezposredni wglad (przebudzenie) w jej istote
(i tak niewerbalng). Zgodnie z owym przekonaniem, tradycja buddyzmu chan funk-
cjonuje, opierajgc si¢ na sukcesji patriarchow (zii #l), z ktorych kazdy uzyskat po-
twierdzenie swojego przebudzenia od poprzedzajacego go patriarchy. Owa sukcesja
w zalozeniu siega wstecz do czasow historycznego Buddy. Tradycja chan miata-
by przekazywac¢ nauki, ktore Budda powierzyl swojemu uczniowi, Mahakassapie,
a ten z kolei nastgpnym patriarchom indyjskim, az do Bodhidharmy i dalej do cza-
sow wspotczesnych. Model ten wyraza tradycyjna formuta ,,specjalnego przekazu
poza nauczaniem, ktory nie opiera si¢ na literaturze” (jiaowai biéchuan bu li wénzi
HANIEAS S L), Chan tak ujety przeciwstawiany jest innym szkotom buddy-
zmu wschodnioazjatyckiego, ktore opierajg si¢ na wybranych sutrach?. Jak stwierdzit
Daisetz Teitaro Suzuki w swoim Wprowadzeniu do buddyzmu zen:

[...] zen z catg mocg i uporem domaga si¢ wewngtrznego duchowego przezycia. Nie przywia-
zuje on istotnej wagi ani do $wigtych sutr, ani do ich egzegezy przez medrcéw i uczonych.
Autorytetom i obiektywnym odkryciom przeciwstawia zdecydowanie osobiste przezycie...*.

Jak wykazali wspodtczesni badacze buddyzmu chan, tacy jak Albert Welter® czy
Jeffrey Broughton®, poglad, zgodnie z ktorym chan neguje warto$¢ studiowania sutr,
wywodzi sie z retoryki typowej glownie dla szkoty linji (/inji [i§i#5) i szkoty yunmen
(vunmén Z=["), z ktorych ta druga nota bene zostala wchlonieta przez szkole linji
w okresie dynastii Song (960-1279). Poglad 6w stat si¢ dominujacy, bowiem szko-
fa linji zdominowata w okresie dynastii Song nie tylko szkot¢ yunmen, ale niemal

2 Termin wénzi 3L F, ktory tutaj oddaje jako , literatura”, ma szerokie pole znaczeniowe, obejmujace
ogolnie tresci wyrazone w pismie. W kontekscie buddyzmu oznacza nauki buddyjskie wyrazone stownie
i zapisane w postaci sutr i §astr.

* Przyktadowo, szkota tiantai (tiantdi K £) opiera si¢ gléwnie na Sutrze lotosu, a szkota niepan
(niepan PH5%) — na Sutrze nirwany... O znaczeniu, jakie dla danej szkoly mial wybrany tekst, $wiadczy
fakt nazywania szkot od tytutéw sutr czy Sastr (niepan, huayan, shelun, dilun...). Nie oznacza to jednak,
ze dana szkota negowala znaczenie innych sutr i nie po§wigcata im uwagi, a jedynie — iz wybrana sutra
bylta uznawana za najwazniejsza, bo przekazujacg najbardziej zaawansowane nauki. Nazwy szkot chan
z kolei wywodza si¢ najczesciej od imion zatozycieli (Niutou, Heze, Linji, Yunmen, Fayan...).

* D.T. Suzuki, Wprowadzenie do buddyzmu zen, Krakéw 2009, s. 40; podobne poglady gtosili row-
niez inni japonscy badacze i adepci buddyzmu zen (na przyktad S. Hisamatsu, Critical Sermons of the
Zen Tradition, thum. Ch. Ives, G. Tokiwa, New York 2002, s. 24-26, 61, 92, 100; M. Abe, Zen and Com-
parative Studies, London 1997, s. 19-20; K. Nishitani, The Philosophy of Nishitani Keiji 1900—1990:
Lectures on Religion and Modernity, thum. J. Augustine, S. Yamamoto, New York 2012, s. 42, 47-48).
Tego rodzaju wizja buddyzmu chan/zen popularna jest takze wsroéd zachodnich buddystow.

> A. Welter, The Linji Lu and the Creation of Chan Orthodoxy, New York 2008.

¢ J. Broughton, Zongmi on Chan, New York 2009.
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caly buddyzm chan’. Ponadto wczesne badania nad buddyzmem chan, jakie prze-
prowadzono w ubieglym wieku, zostaty zapoczatkowane przez japonskich badaczy
zwigzanych z tradycja rinzai zen (japonski odpowiednik linji chan), takich jak przede
wszystkim cytowany powyzej Suzuki®. Rozpatrywany poglad zatem zwigzany jest
glownie z jedna ze szkot chan, a jego rozpowszechnienie nastapito stosunkowo poz-
no w historii rozwoju tradycji, poniewaz okres dynastii Song pokrywa si¢ z ostatnim
etapem ksztattowania si¢ jej specyfiki.

Gdyby sprobowaé odnie$¢ poglad o nieprzydatnos$ci studiowania sutr do pozo-
statych szko6t buddyzmu chan, z pewnos$cig nie harmonizowalby on ze stanowiskiem
typowym dla szkot, takich jak dongshan (dongshan *R 111), heze (hézé i), guiyang
(guiying ) czy fayan (faydn 150R). W szczegdInosci ostatnia z wymienionych
szkot, czyli fayan, wykazuje przeciwna do linji postawg wobec sutr i $astr.

Nurtem, ktory koresponduje z pogladami szkoly fayan, jest wenzi chan (wénzi
chdn LA, czyli chan oparty na literaturze®. Pojecie to nawigzuje do bu i wénzi,
czyli ,nieopierania si¢ na literaturze” i, afirmujac wénzi (literature), wyraza jego
przeciwienstwo. Jest to zatem chan, ktory nie odrzuca sutr i $astr, lecz traktuje studia
nad nimi jako istotny czynnik prowadzacy do przebudzenia. Sutry i $astry petnig
funkcje $rodkow stuzacych weryfikacji do§wiadczenia wgladu u danego adepta cha-
nu. Punktem odniesienia nie jest jedynie autorytet mistrza, ale rowniez autorytet sutr
(Sastry rozumiane sg przede wszystkim jako teksty przyblizajace znaczenie sutr, wiec
posrednio odwotujg si¢ one, tak jak sutry, do autorytetu historycznego Buddy). Zgod-
nie z przekonaniem, iz zardwno sutry, jak i sukcesja patriarchow maja swoje zrodto
w osobie Buddy Sakjamuniego, obydwa punkty odniesienia s3 uznawane w ramach
nurtu wenzi chan za wiasciwe 1 wzgledem siebie komplementarne. Przedstawicie-
le nurtu méwig w tym kontekscie, ze umyst Buddy (reprezentowany przez tradycje
chan) i jego ,,usta” (sutry), majac wspolne zrodto, nie moga sta¢ w sprzecznosci'®.

Za najbardziej wptywowego przedstawiciela nurtu wenzi chan uznawany jest,
zyjacy w pierwszej potowie IX wieku, przedstawiciel szkoly heze i piaty patriar-
cha szkoly huayan (hudydn #Efi%)", Guifeng Zongmi (Guifeng Zongmi ~EVESE%,
780-841). Zongmi zapisat si¢ w historii buddyzmu chan jako zwolennik tgczenia me-
dytacji ze studiowaniem sutr i jako autor pierwszej historycznej analizy wczesnych
szkot chan. Dzielo to, zatytutowane Przedmowa do zbioru tekstow na temat zZrodet
chanu (Chanyuan zhiiquanji dioxi #5425 4R)T), stanowito wprowadzenie do

7 Zob. A. Welter, op.cit., s. 39-41.

§ Zob. B. Faure, Chan Insights and Oversights, Princeton 1993, s. 52-60; A. Welter, op.cit., s. 21—
24; J. Broughton, op.cit., s. 2-3.

o Ibidem, s. 42.

10 A. Welter, Yongming Yanshou's Conception of Chan, New York 2011, s. 79-80.

I Historia tradycji chan i huayan przeplatata si¢ w réznych okresach i w réznych aspektach, dostar-
czajac wzajemnej inspiracji; na temat relacji migdzy huayan a chan w odniesieniu do klasyfikacji nauk
i koncepcji naglego o$wiecenia zob. P. Gregory, The Place of the Sudden Teaching within the Hua-yen
Tradition: An Investigation of the Process of Doctrinal Change, ,,Journal of the International Association
of Buddhist Studies” 1983, nr 6/1; na temat zwigzku huayan ze szkota dongshan zob. J. Benicka, Chan
Buddhism and Huayan: Yongjue Yuanxian (1578—1657) on the ,,Five Positions” (wu wei) Theory of
Dongshan Liangjie, ,,JIlnceMenHbIe mamsTHUKN Boctoka” 2008, nr 9/2.
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obszernej kolekcji tekstow tradycji chan, zgromadzonych przez Zongmiego. Ow ka-
non tekstow zaginat; do czasow wspolczesnych zachowata sie tylko Przedmowa'.
Kanon razem z Przedmowq cieszy? si¢ znaczng popularno$cig i przyczynit si¢ do wy-
tworzenia wizji chanu jako spdjnego nurtu'3. Model drogi 1gczacej studiowanie sutr
z medytacja, ktory propagowal Zongmi, to — oparty na Sutrze doskonatego oswie-
cenia (Yudnjué jing BI%ZK), Wzbudzeniu wiary w mahajane (Ddshéng qixin lin
KIFEEAT 5m) 1 Awatansakasutrze (Avatamsaka-siitra, hudydn jing % fig %) — model
,haglego o$wiecenia i stopniowej kultywacji” (dunwu jianxiii $H1EH1%). Nagtego
(wstgpnego) o$wiecenia doznaje si¢ podczas studiowania sutr lub $astr; stopnio-
wa kultywacja natomiast nastepuje pdzniej 1 stanowi doskonalenie owego nagltego
o$wiecenial>, Sam Zongmi miat osiagna¢ o§wiecenie dwukrotnie — najpierw podczas
lektury Sutry doskonalego oswiecenia'®, a nastepnie czytajac komentarz Chengguana
(Chéngguan ¥, 738-839) do Awatansakasutry".

Druga glowng postacia w ramach nurtu wenzi chan byl Yongming Yanshou
(Yongming Yéanshou 7K WHE 35, 904-976), ktory bedac kontynuatorem mysli Zong-
miego, przyczynit si¢ w duzej mierze do rozpowszechnienia jego koncepcji w okre-
sie dynastii Song (960-1279). Uczynit to, zamieszczajac w swoim glownym dzie-
le, Zongjing lu (Zongjing lu 7%84%%), fragmenty nauk Zongmiego. Podobienstwo
Zongjing lu do dzieta Zongmiego jest wyrazne'®. Poglady Yanshou miaty duzy wptyw
w poczatkach poinocnej dynastii Song (960-1126), dzigki dziatalno$ci cieszacego
sie podowczas autorytetem przedstawiciela szkoty winaji (Lizong §t%5%)'°, Zanninga
(Zanning 35, 919-1001), ktéry propagowat poglady gloszone przez przedstawi-
cieli szkoty fayan®.

Sytuacja ulegta zmianie, gdy rzad zaczat wspiera¢ rozwijajaca si¢ szkote linji.
W literaturze buddyzmu chan zaczglty dominowac¢ gatunki literackie, takie jak ,,za-
piski mow” (yuili 5E$%) i ,,zapiski lampy” (déngli %&§%), ktore obecnie uznawane s
za najbardziej charakterystyczne dla tradycji chan?'. Scisty, krytyczny styl traktatow
Zongmiego 1 Yanshou stawat si¢ coraz bardziej nietypowy dla tradycji chan, a dzi$
jego przynalezno$¢ do chanu moze budzi¢ nawet zdziwienie. Niemniej wenzi chan
rozwinal si¢ w XIII wieku w Korei okresu Goryeo (918-1392) dzigki dziatalno$ci

12 Zob. J. Broughton, op.cit., s. 22-23.
13 Ibidem, s. 16; A. Ferguson, Zen's Chinese Heritage, Boston 2000, s. 270.
14 P. Gregory, Sudden Enlightenment Followed by Gradual Cultivation: Tsung-mis Analysis of Mind

[w:] Sudden and Gradual Approaches to Enlightenment in Chinese Thoughts, P. Gregory (red.), Delhi
1991, s. 286.

15 Zob. ibidem, s. 279-320.

16 P. Gregory, Tsung-Mi and the Sinification of Buddhism, Honolulu 2002, s. 52-53.
7 Ibidem, s. 58-59.

8 Zob. A. Welter, op.cit., s. 8.

19 Szkota utworzona w VII w., ktéra specjalizowata si¢ w studiowaniu buddyjskiej reguty klasztornej
i etyki. Znak 5% oddaje w tekscie jako ,,szkota” (dotyczy to rowniez pozostatych omawianych w artykule
tradycji), cho¢ warto zaznaczy¢, ze ma on znacznie szersze pole znaczeniowe (zob. A. Welter, op.cit.,
s. 45-51, 287).

20 A. Welter, The Linji Lu and the Creation of Chan Orthodoxy, New York 2008, s. 36-38.

2 Ibidem, s. 39-41.
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Jinula (505H, 1158-1210), ktory uznawany jest za tworce dojrzatej tradycji buddyzmu
seon* i prekursora najwigkszej organizacji buddyjskiej we wspotczesnej Korei — za-
konu Jogye (Hi£). Jinul wedtug przekazow trzykrotnie osiagnat o$wiecenie, podob-
nie jak Zongmi, czytajac teksty. Byty to: Sutra podwyzszenia (Tan jing SE4%), Awatan-
sakasutra i mowy Dahui (Dahui Zonggdo NEi %5, 1089-1163)%. Jinul propagowal
w swoich tekstach rowniez wspomniany model nagtego o§wiecenia i stopniowej kul-
tywacji zaczerpniety z tekstow Zongmiego, stanowigcych dla niego, obok tekstow
Yanshou, gtowne Zrodlo inspiracji**. Wenzi chan ponadto rozwingt si¢ w istniejacym
w latach 1038-1227 tanguckim krolestwie Xixia (Xixia P4 &), przypuszczalnie funk-
cjonujac w nim w ramach linii przekazu, do ktorej przynalezat Zongmi®.

Znaczenie nurtu wenzi chan zaczgto si¢ stopniowo zmniejsza¢ w miar¢ dominacji
szkoty linji. Uznanie tradycji linji za przeciwienstwo chanu opartego na literaturze
byloby jednak zbyt duzym uproszczeniem; podobnie jest w przypadku szkoty yun-
men. W czasach dynastii Song (960—1279) dziatali bowiem przedstawiciele oby-
dwu tradycji, ktorzy bynajmniej nie stronili od studiow nad buddyjska (i nie tylko)
literatura. Jednym z najwickszych erudytow przetomu XI i XII wieku byt Huihong
(Juéfan Huihéng 5380 Et, 1071-1128), ktory przynalezat do tradycji huanglong
linji (hudnglong linji FEHEMGE). Z kolei zyjacy w X1 wieku Faxiu (Féayin Fexiu
1257575, 1027-1090), inny erudyta, zwiazany byt ze szkota yunmen?’.

Pomimo dominacji modelu ,,specjalnego przekazu poza nauczaniem” iupowszech-
nienia si¢ retoryki zaczerpnietej z Yunmen guanglu (Yunmén gudngli Z=["] i $%)
i Linji lu (Linji In [§353%), gloszacej niezalezno$¢ chanu, a sutry poréwnujacej do
,»papieru toaletowego”?, postulaty nurtu wenzi chan nie przemingty wraz z dynastig
Song. Utrzymaty si¢ do czaséw obecnych nawet pomimo popularnego wspotczesnie
przekonania, zgodnie z ktorym chan (zen) nie stanowi tylko nurtu buddyjskiego, ale
jest ,,duchem wszystkich religii i systeméw filozoficznych” i — zacytujmy ponownie
Suzukiego — mozna go ,,dotaczy¢ do anarchizmu lub faszyzmu, komunizmu czy de-
mokracji, ateizmu czy idealizmu albo do jakiej$ innej formy dogmatyzmu politycz-
nego czy ekonomicznego™.

22 Buddyzm seon istniat w Korei juz wezeé$niej w formie ,,dziewigciu gorskich szkot seon” (Seon-
jong gusan i 5 L111), ktore wskutek dziatalno$ci Jinula zostaty objete wsp6lna strukturg organizacyjna
i zharmonizowane ze stanowiskiem szkét ,,doktrynalnych” (gyo #); zob. R. Buswell, Tracing Back the
Radiance, Honolulu 1991, s. 9-14.

2 Warto doda¢, ze Jinul nie mial stalego nauczyciela, od ktérego moglby czerpa¢ wiedze na temat
buddyzmu seon; opierat si¢ gtdéwnie na samodzielnych studiach nad tekstami (ibidem, s. 21).

2 Ibidem, s. 48-49.

% K. Solonin, Tangut Chan Buddhism and Guifeng Zong-mi, ,,Chung-Hwa Buddhist Journal” 1998,
nr 11, s. 371-376.

% A. Ferguson, op.cit., s. 441.

2 An-yi Pan, Painting Faith, Leiden—Boston 2007, s. 112; M. Schliitter, How Zen Became Zen, Hono-
lulu 2008, s. 59.

2 B. Watson, The Zen Teachings of Master Lin-Chi, Boston—London 1993, s. 47 (zob. przyp. 3 na
s. 13). Samo upowszechnienie si¢ retoryki nie oznacza jednak, ze opisy zachowania mnichéw ukazane
w owych tekstach mozna uzna¢ za reprezentatywne dla zycia klasztornego w okresie Song.

2 D.T. Suzuki, op.cit., s. 53.

30 Idem, Zen i kultura japorniska, Krakow 2009, s. 38.
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Cechy tradycji wenzi chan wykazuje wspotczesny buddyzm chan na Tajwanie.
Najwieksze tajwanskie organizacje buddyjskie, takie jak Fagu Shan (fagiishan 12:55%
LI — znana lepiej jako Dharma Drum Mountain) czy Fo Guang Shan (fdguangshan
6 111), bedac zakorzenione w tradycji chan®', oprocz licznych klasztoréw na Taj-
wanie i w innych krajach, posiadaja takze uczelnie obejmujace program studiow bud-
dyjskich. Zhongtai (zhéngtdi H 3) natomiast — inna wielka organizacja buddyjska,
ktéra powstata na Tajwanie — nie tylko przynalezac do nurtu chan, lecz takze postulu-
jac wierno$¢ klasycznej formie owej tradycji, jako jeden z trzech celow stawia sobie
studiowanie buddyjskich pism (2 pozostate to medytacja i etyka)*.

Jesli chodzi o wptyw Jinula na buddyzm koreanski, to cieszyt si¢ on zmien-
nym szczg¢sciem (dotyczy to calego buddyzmu koreanskiego) w okresie Joseon
(1392-1897), ktorego wtadcy wspierali nie buddyzm, a neokonfucjanizm. Klasz-
tor Songgwang sa (F2 f#=F) zatozony przez Jinula, przetrwal jednak zaréwno trud-
ne dla buddyzmu koreanskiego wieki, jak tez kilka pozarow — 1 funkcjonuje nadal.
O Songgwang sa ustyszano na Zachodzie w latach osiemdziesigtych ubieglego wie-
ku za sprawg opata klasztoru, Kusana (Gusan JL1l1, 1908-1983), ktéry doprowadzit
do jego odrodzenia. Nauczanie Kusana, nawigzujagce w pewnym stopniu do ideatow
gloszonych przez Jinula, zostato przy¢mione przez innych wptywowych nauczycieli
tamtego okresu, takich jak Seongcheol (P££S, 1912-1993), ktory propagowat model
»haglego o$wiecenia i nagtej praktyki”, wszelki gradualizm uznajac za sprzeczny
z zasadami buddyzmu chan®. Niemniej nauki Jinula s przez wspotczesnych korean-
skich mnichéw nadal studiowane. Warto tez wspomnie¢ o istnieniu angielskich prze-
ktadéw licznych dziet Jinula, bgdacych rezultatem pionierskiej dziatalnosci transla-
torskiej, niegdy$ ucznia Kusana i mnicha w Songgwang sa, a p6zniej profesora na
Uniwersytecie Kalifornijskim (UCLA), Roberta Buswella.

Nakresliwszy z konieczno$ci pobieznie tylko rozwdj nurtu wenzi chan, postaram
si¢ teraz odpowiedzie¢ na pytanie, czy Zongmi stworzyt co§ nowego, czy moze ra-
czej odgrywat role kontynuatora jednego z istniejacych juz nurtow w ramach wczes-
nego buddyzmu chan. Sktaniam si¢ ku drugiej z tych mozliwosci i w dalszej czesci
artykutu postaram si¢ uzasadni¢ to stanowisko. Jest ono rowniez zgodne ze stano-
wiskiem samych tworcow tradycji wenzi chan. Yanshou twierdzit nawet, ze kazdy
mistrz chan w historii tradycji osiagnat oswiecenie dzigki sutrom, Nurt wenzi chan
w oczach jego przedstawicieli nie mial zatem charakteru reformatorskiego; stanowit
raczej kontynuacje czegos, co istniato od poczatku tradycji buddyzmu chan.

Ponizszg analiz¢ kluczowych dla historii chanu postaci przeprowadzitem, inter-
pretujac opis zycia mistrza chan, nie jako biografie, ale — za Faure — jako paradygmat

3 Fo Guang Shan funkcjonuje w ramach linii przekazu tradycji linji, niemniej indentyfikuje si¢ ze
wszystkimi szkotami buddyzmu chinskiego; Fagu Shan z kolei reprezentuje tradycjg¢ caodong i linji. Obie
organizacje przynaleza do nurtu ,,buddyzmu humanistycznego” (rénjian féjiao N ##0).

32 http://www.ctworld.org/english-96/html/a4 TRADITION1.htm [dostep: 22.01.2017].

3 R. Buswell, The Zen Monastic Experience, Princeton 1992, s. 100.

3 A. Welter, Yongming Yanshou's Conception of Chan, New York 2011, s. 77; idem, The Linji Lu...,
s. 36.
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ukazujacy sposob myslenia o buddyzmie chan wlasciwy dla autora (lub autorow)
i redaktorow danego tekstu®.

Czy mozna powiedzie¢ co§ pewnego na temat stosunku pierwszego patriarchy
chan w Chinach, Bodhidharmy, do studiowania sutr? Jedyny sposrod przypisywa-
nych Bodhidharmie tekstow, co do ktérego panuje zgoda w kwestii autorstwa, czyli
Erru sixing lun (Erri sixing lin — \VU4T5f)%, pomimo swojej niewielkiej objeto-
$ci zawiera informacje, z ktérych mozna wnioskowa¢ o stosunku Bodhidharmy do
studiowania sutr. Przede wszystkim w tek$cie tym znajduja si¢ nawiazania wprost
do dwoch sutr: do Sutry Wimalakirtiego (Vimalakirtinirdesa-siitra) w formie cyta-
tu i odniesienie do zawartej w Sutrze lotosu (Saddharmapundarika-siitra) metafory
ptonacego domu?’. Dodatkowo warto wspomnieé, ze tradycja buddyzmu chan uzna-
je Bodhidharme za nauczyciela, ktory opierat swoje nauki na Lankawatarasutrze
(Lankavatara-sutra). Kopie tej wlasnie sutry Bodhidharma miat przekaza¢ swojemu
nastepcy, Huike (Dazii Huiké KNAHLEET])®. Erru sixing lun obfituje rowniez w od-
niesienia do rozmaitych koncepcji pochodzacych z filozofii buddyjskiej. Sg to kon-
cepcje, takie jak: natura buddy (w tekscie jako ,,prawdziwa natura” zhénxing ¥.14)%,
cztery szlachetne prawdy (jako paralelne wobec czterech praktyk sixing PU4T), kar-
man (yé 3£)%, powstawanie w zaleznosci (jako paralelne wobec drugiej z czterech
praktyk: ,,akceptacji uwarunkowan” sui yudn Ff#5), pustka (kong “%), anatman
(wiwo 3R, szed$é paramit (it dit 7552, Zwazywszy na niewielkg objetosé teks-
tu, liczba przywotanych koncepcji jest spora. Jesli chodzi o stosunek do sutr wyrazo-
ny wprost, a nie tylko wywnioskowany, w pierwszej czesci tekstu, w ramach opisu
,,wejscia poprzez zasade” (lirn B2 ), mowa jest o o$wieceniu opartym na naukach
(jiao #)®. Trescig owego o$wiecenia jest ,,prawdziwa natura”, wspdlna wszystkim
ludziom — zaréwno o$wieconym, jak i pogrgzonym w niewiedzy. Adept dowiaduje
si¢ 0 swojej naturze za posrednictwem nauk. Po opisie ,,wejScia poprzez zasade”
nastgpuje opis ,,wejscia poprzez praktyke”, ktorg konstytuujg cztery formy praktyki
stopniowej. Nie sposob nie odnie$¢ wrazenia, ze owe dwa wejscia odpowiadajg mo-
delowi naglego oswiecenia i stopniowej kultywacji, ktory opisat Zongmi. Reasumu-
jac, stosunek Bodhidharmy do sutr mozna okresli¢ jako przystajacy pod zasadniczy-
mi wzgledami do tego, jaki prezentowali przedstawiciele nurtu wenzi chan*,

3 Zob. B. Faure, op.cit., s. 126-135.

3 J. McRae, The Northern School and the Formation of Early Ch'an Buddhism, Honolulu 1986,
s. 101.

37 Ibidem, s. 104.
3 Ibidem,s. 27.

39 ZNDUATHER (X.63.1217.1a21), http://www.cbeta.org/result/normal/X63/1217_001.htm [dostep:
25.01.2016].

0 NPUATHR (X.63.1217.1b5), ibidem.

AN DUATHRY (X.63.1217.168), ibidem.

2 ANPUATHR (X.63.1217.1b24), ibidem.

B T NDUATER (X.63.1217.1a21), ibidem; na oznaczenie ,,nauk” uzyty zostat ten sam termin, co
w przypadku ,,specjalnego przekazu poza nauczaniem”.

4 Do podobnego wniosku, lecz na podstawie innych przestanek, doszedt Albert Welter (zob. A. Wel-
ter, Mahakasyapa s smile [w:] The Koan. Texts and Contexts in Zen Buddhism, S. Heine, D. Wright (red.),
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Postacig réwnie wazng co Bodhidharma w historii chanu byt Szo6sty Patriarcha,
Huineng (Huinéng Hifig, 638-713), ktéry zostat ukazany w Sutrze podwyzszenia jako
niepiSmienny sprzedawca drewna na opat, stanowigcy personifikacj¢ natury buddy
— pierwotnie istniejgcej w kazdym czlowieku wyzwalajacej wiedzy, ktora, bedac do-
skonata, nie potrzebuje niczego z zewnatrz. Huineng — pomimo braku odpowiedniej
pozycji spolecznej, braku wiedzy teoretycznej i znikomego doswiadczenia w prakty-
ce buddyjskiej — otrzymuje od pigtego patriarchy potwierdzenie o§wiecenia i przekaz
dharmy®. Obraz Huinenga, ktory nie potrzebuje sutr, zostat utrwalony przez malarza
okresu potudniowej dynastii Song (1127-1279), Liang Kaia (Lidngkdi F:4%, 1140—
1210) w obrazie przedstawiajacym Huinenga targajacego sutre. Wizja postaci Hui-
nenga jako negujacego warto$¢ studiow nad literaturg buddyjska utrwalita si¢ w kul-
turze. Jest ona jednak sprzeczna z tre§cig Sutry podwyzszenia zawierajaca opis zycia
Huinenga 1 jego nauki. Po pierwsze, Huineng mial dwukrotnie osiagna¢ o§wiecenie
w okolicznosciach, ktére bynajmniej nie §wiadczg o nieprzydatnosci sutr. Pierwsze
oswiecenie nastapito, gdy ustyszal mnicha recytujacego fragment Sutry diamentowej
(Vajracchedikaprajiiaparamita-sitra); drugie, gdy wystuchat objasnienia Hongrena
(Hongrén L7, 601-674) do tejze sutry*. O$wiecenie Szostego Patriarchy przypo-
mina bardziej to, ktérego doswiadczyli Zongmi i Jinul; nie ma nic wspolnego z nie-
typowymi, pozawerbalnymi technikami towarzyszacymi okoliczno§ciom o$wiecenia
Yunmena czy Linji*’. Ponadto w Sutrze pojawiajg si¢ nawigzania do innych tekstow,
takich jak Sutra nirwany (Mahaparinirvana-sitra), Lankawatarasutra, Sutra Wima-
lakirtiego, Sutra lotosu. Tekst obfituje réwniez w rozmaite koncepcje zaczerpnigte
z buddyjskich sutr i §astr, na ktérych omoéwienie nie pozwalaja przyjete ramy. Co naj-
wazniejsze, Sutra podwyzszenia zawiera takze wypowiedz, w ktorej Szosty Patriar-
cha wprost krytykuje postawe odrzucajacg sutry jako generujacg niezliczone prze-
szkody (na drodze do przebudzenia)®. W $wietle owej krytyki tres¢ obrazu Liang
Kaia wydaje si¢ odbiegac¢ od faktow. Powyzszej wypowiedzi Huinenga towarzyszy
ogo6lna krytyka odrzucania tekstow. Huineng stwierdza, ze jesli kto$ odrzuca stowo
pisane, to w konsekwencji powinien takze przesta¢ moéwié. Ow fragment pojawia
si¢ zarbwno w najstarszej zachowanej wersji Sutry, czyli w edycji z Dunhuang®, jak
i w poznej edycji z okresu dynastii Yuan®. Reprezentuje on zatem stanowisko chanu
w okresie rozwoju tresci Sutry od IX do XIII wieku®'.

New York 2000, s. 93-94); interesujgcej analizy traktatu dokonat tez Broughton, zestawiajac go z sutrg
Srimaladevisimhandda (zob. J. Broughton, The Bodhidharma Anthology, Berkeley—Los Angeles—Lon-
don 1999, s. 68-74).

4 J. McRae (ttum.), The Platform Sutra of the Sixth Patriarch, Berkeley 2000, s. 17.

4 JIbidem, s. 23.

47 O$wieceniu pierwszego z nich towarzyszyto zmiazdzenie stopy zamykanymi drzwiami (A. Fergu-
son, op.cit., s. 283-284). Okoliczno$ci oswiecenia Linji natomiast wypelniajg opisy uderzen wymienia-
nych migdzy Linji a jego nauczycielami (/bidem, s. 173—175).

4 J. McRae (ttum.), op.cit., s. 83; por. T. Cleary (ttum.), The Sutra of Hui-neng, Grand Master of
Zen, Boston 1998, s. 72.

4 Ph. Yampolsky (ttum.), The Platform Sutra of the Sixth Patriarch, London—New York 1978, s. 173.

0 T. Cleary (ttum.), op.cit., s. 72; por. J. McRae (ttum.), op.cit., s. 83.

31 M. Schliitter, Transmission and Enlightenment in Chan Buddhism Seen Through the Platform
Sitra (Liuzu tanjing 75tH18%5), ,,Chung-Hwa Buddhist Journal” 2007, nr 20, s. 385.
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Warto jeszcze wspomniec€, ze wezesne edycje Sutry wspominajg o rytuale prze-
kazywania, obok szaty, takze kopii Sutry podwyzszenia, w ramach formalnego
przekazu dharmy>2. Sytuacja jest analogiczna do przekazania kopii Lankawatarasu-
try przez Bodhidharme swojemu nastepcy — Huike. Zatem przekaz, ktory ostatecznie
zaczal by¢ interpretowany jako niezalezny od sutr i przeciwstawiany sutrom, poczat-
kowo, jak na ironie¢, byt w jednym aspekcie dostownie przekazem sutr. Mistrzowie
przekazywali sobie kopie tekstow. W pdzniejszym okresie réwniez przekazywano
teksty, tyle ze nie sutry, ale ,,przekazy lampy” (chudndéng 13%%) z wypisang sukcesja
patriarchow danej linii przekazu. Ten zwyczaj trwa do dzi§. Podsumowujac, nale-
zy stwierdzi¢, ze autor (lub autorzy) Sutry podwyzszenia byt dobrze zaznajomiony
z buddyjska doktryna i wysoko cenit sutry.

Innym wpltywowym mistrzem chan, ktéry kojarzony jest z ikonoklazmem, byt
Mazu (Mdzii Daoyi F5HIE—, 709-788). Jest on uznawany za prekursora specy-
ficznych dla tradycji chan metod doprowadzania adeptéw do przebudzenia. Sa to
takie metody, jak okrzyki, uderzenia czy dziwne zaskakujace zwroty’. Owe tech-
niki postrzegane sg jako shuzace zatrzymywaniu konceptualizacji, codziennego my-
$lenia opartego na dychotomiach, tak aby czysty umyst mogt si¢ zamanifestowac.
Sga uznawane za przeciwienstwo studidow nad doktryng. Niemniej jednak teksty
przypisywane Mazu zawieraja odniesienia do licznych sutr i $astr, ktorych liczba,
zwazywszy na niewielka objeto$¢ zbioru tekstow Mazu, jest imponujgca nie tylko
w odniesieniu do standardéw buddyzmu chan. Mazu odwoluje si¢ migdzy innymi
do nastepujacych tekstow: Awatansakasutra, Lankawatarasutra, Sutra nirwany, Su-
tra lotosu, Srimaladevisimhanada-siitra, Sukhavativyiuha-satra, Vajrasamadhi-sitra,
Buddhanama-siitra, Wzbudzenie wiary w mahajang, Ratnagotravibhaga®. Mazu
musial wiec sporo czytaé i najwyrazniej jego wiedza na temat buddyjskiej doktryny
byla zaawansowana. Interesujace jest rowniez to, ze Mazu w jednej ze swoich mow
ukazuje Bodhidharme jako tego, ktory uzywal Lankawatarasutry, aby uwiarygod-
nia¢ swoje nauczanie. Sutra owa, zdaniem Mazu, stanowita dla Bodhidharmy punkt
odniesienia w jego nauczaniu®. W taki sam sposob postrzegali sutry przedstawiciele
nurtu wenzi chan.

W $wietle powyzszych rozwazah stwierdzi¢ mozna, ze rozpowszechnione prze-
konanie o tym, iz tradycja chan stanowi przekaz niezalezny od sutr, nie znajduje
potwierdzenia w przypadku wczesnego buddyzmu chan, a takze w przypadku wielu
powstatych pdzniej szk6t. Pomimo wnioskow wyplywajacych z trzech przedstawio-
nych powyzej analiz, z ktérych jednoznacznie wynika, ze stosunek Bodhidharmy,
Huinenga i Mazu do sutr okres§li¢ mozna jako pozytywny, w tekstach owych mi-
strzoéw chan nie brakuje jednak krytyki nadmiernego przywiazania do studiéw teo-
retycznych. Przyktadowo, Bodhidharma wspomina o niepodazaniu (bu sui i) za

32 [bidem, passim.
3 M. Poceski, Ordinary Mind as the Way, New York 2007, s. 9, 237.

* Jia Jinhua, The Hongzhou School of Chan Buddhism, Albany 2006; szczegétowy wykaz teks-
tow cytowanych przez Mazu i innych przedstawicieli szkoty hongzhou (héngzhou 1 /1) podaje Poceski
(M. Poceski, op.cit., s. 145).

35 Ibidem, s. 119-120.
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spisanymi naukami (wénjiao L), Sutra podwyzszenia z kolei zawiera fragmenty,
w ktorych pojawia si¢ krytyka teoretyzowania, jakiemu nie towarzyszy bezposred-
nie do§wiadczenie wgladu. Zostaje to poréwnane do méwienia o jedzeniu zamiast
jednak zjawiskiem wystepujacym w tradycji buddyjskiej od samego poczatku. Juz
w suttach kanonu palijskiego odnajdujemy liczne fragmenty podkreslajace pragma-
tyzm buddyjskiej §ciezki. Stanowisko buddyzmu chan jest jedynie kwestig stopnia
— chan w wigkszym stopniu, niz inne szkoty buddyzmu chinskiego, ktadzie akcent
na osiaganie osobistego doswiadczenia. Jesli potraktujemy chan jako nurt wylacz-
nie skupiony na bezposrednim do§wiadczeniu i1 negujacy warto$¢ znajomosci sutr
1 $atr ukazujacych buddyjska doktryng, pojawi si¢ pytanie o przynalezno$¢ tradycji
chan do religii buddyjskiej. Laczy si¢ to znaczaco z przekonaniem wyrazanym przez
wspolczesnych nauczycieli zen, zgodnie z ktérym chan/zen jest zjawiskiem uniwer-
salnym, wykraczajacym poza buddyzm?®. Takie uj¢cie owej tradycji stanowi jednak
odrebne zjawisko, ktore wymaga osobnej analizy.
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