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Krotka historia buddyzmu w Europie

A Short History of Buddhism in Europe

Przedmiotem tego artykutu jest obecnos¢ buddyzmu jako swoistej praktyki
religijnej w Europie. Dlatego nie bgdzie si¢ tu wylicza¢ ani komentowac, skadi-
nad imponujacych, osiagni¢é zachodniej buddologii.' Dlatego poza nielicznymi
wyjatkami nie bedzie si¢ tu tez omawia¢ zachodnich interpretacji podstaw dok-
tryny buddyjskiej.” Nie bedzie si¢ takze rozwijaé watku buddyjskich inspiracji
obecnych w zachodniej filozofii (np. u A. Schopenhauera w Die Welt als Wille
und Vorstellung z lat 1818 i 1844), literaturze (M. Arnolda, The Light of Asia
zroku 1879 czy H. Hessego Siddhartha z1922) isztuce (opery R. Wagnera
Tristan und Isolde, 1855 inieukonczona Die Sieger czy ,japonskie” obrazy
V. van Gogha).

Ledwie wzmiankuje si¢ tu o wielowiekowych kontaktach zkultura bud-
dyjska, poczawszy od hellenskiego wtadcy Menandra z Il w. p.n.e., rozmowcy
mnicha Nagaseny z klasycznego dzieta Milindapaiiha (Pytania Menandra), po-

! Zainteresowanych we wstepnym zapoznaniu si¢ z nimi odsytam do znakomitej monografii
J. W. de Jonga, A Brief History of Buddhist Studies in Europe and America, Tokyo 1997.

%2 Godna polecenia rozprawa, dotyczaca pojmowania buddyjskiego celu soteriologicznego,
jest ksiazka G. R. Welbona, Buddhist Nirvana and Its Western Interpreters, Chicago 1968.
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przez XIII-wiecznych franciszkandéw, papieskich postow do tatarskich chanow —
Giovanniego di Plano Carpini i Willema van Ruusbroec oraz kupcow, braci Polo
z najstawniejszym Markiem, urzednikiem na dworze wielkiego chana Kubitaja
z prawie dwudziestoletnim stazem, po jezuickich misjonarzy, znajwigkszymi
Franciszkiem Ksawerym (w latach 1549-1551 przebywal w Japonii), Matteo
Riccim (lata 1582—1610 spedzit w Chinach) i Ippolito Desiderim (w latach 1717—
1721 pozostawal w Tybecie). Zdaje si¢ najciekawszym, wprawdzie nieco paradok-
salnym, ale dla rozwoju chrzescijanskiej duchowosci pozytywnym efektem kul-
turalnej wymiany z buddyzmem byto uswiecenie Buddy w osobie $w. Jozafata.’

Zyjacy na przelomie wiekéw X i XI mnich Eutymiusz z gory Athos prze-
thumaczyt na greke¢ z ojczystego jezyka gruzinskiego tekst, ktory sam byl prze-
ktadem z arabskiego, a opisywat dzieje dwodch chrzescijanskich $wigtych — Bar-
laama i Jozafata — rzekomo pochodzacych z Indii. Historia poganskiego ksigcia
Jozafata, ktory wyrzekt sig dobr doczesnych i po nawrdceniu przez ascetg Barla-
ama pedzit Swiatobliwy, pustelniczy zywot, po przetozeniu na tacing, a nastgpnie
na jezyki narodowe stata si¢ na tyle popularna, ze cho¢ bez kanonizacji, trafit on
do katolickiego kalendarza (wespét z Barlaamem wspominany 17 XI), patronuje
jednemu z kosciolow w Palermo, a w okresie kontrreformacji jego przyktad
powolywano jako argument za, kwestionowana przez reformatéw, wartoscio-
woscia kontemplacyjnego stylu zycia.* Podobienstwo zywota Jozafata do legen-
dy o przysztym Buddzie dostrzezono dopiero w XVII wieku, a ostatecznie po-
twierdzono w drugiej potowie XIX wieku.’ Jego imig¢ okazalo si¢ znieksztal-
conym w wielokrotnym przektadzie sanskryckim terminem bodhisattva, ozna-
czajacym o$wiecong istote, przysziego Buddg.

Szersze zainteresowanie buddyzmem w Europie pojawia si¢ wraz z towa-
rzyszacym praktyce kolonialnej odkrywaniem bogactwa kulturalnego dziedzic-
twa Wschodu. Ciekawo$¢ 1 podziw okazywane wobec wschodnich tradycji re-
ligijnych i filozoficznych, w sprzyjajacych okoliczno$ciach romantycznego kwe-
stionowania o$wieceniowego racjonalizmu zaowocowaly powstaniem w kulturze
Zachodu zjawiska, ktére Friedrich Schlegel (1772-1829) nazwat w 1803 roku
»orientalnym renesansem”. Wespol z innymi romantykami Schlegel pragnat
odrodzenia oryginalnej duchowosci, o ktorej informowaty sanskryckie teksty.°

3 Ph. Almond, The Buddha of Christendom: A Review of the Legend of Barlaam and Jos-
aphat, ,Religious Studies”, vol. 23, 1987, nr 3, s. 406.

* S. Batchelor, The Awakening of the West. The Encounter of Buddhism and Western Culture,
London 19957, s. 32-34.

57.W. de Jong, op. cit., s. 14.

8 O wplywie mysli indyjskiej na kulture europejska traktuja pozycje: R. Schwab, La Renais-
sance Orientale, Paris 1950 (The Oriental Renaissance. Europe’s Discovery of India and the East,
1680-1880, New York 1984) i W. Halbfass, Indien und Europa: Perspektiven ihrer geistigen
Begegnung, Basel-Stutgart 1981 (India and Europe. An Essay in Understanding, New York 1988).
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Za marzeniami i entuzjazmem artystow poszty rozwaga 1 wnikliwo$¢ ludzi nauki.
Autorem pierwszego naukowego opracowania religii buddyjskiej byt Eugéne
Burnouf (1801-1852). Swoje L ’Introduction a [’histoire du buddhisme indien
z 1844 roku napisal po zakonczeniu pracy nad przektadem Sutry Lotosu.
Chociaz opatrzyt ten podstawowy mahajanistyczny tekst stosownymi uwagami,
nie pozbyl si¢ obaw odnosnie do mozliwos$ci ogarnigcia jego tresci, nawet przez
ludzi wyksztalconych, bez uprzedniej znajomosci idei, z ktorych wyrasta. Po-
niewaz tlumaczac sanskryckie teksty buddyjskie, sam t¢ znajomos$¢ pozyskat,
postanowit ja rozpowszechnié i to, co poczatkowo miato by¢ tylko komentarzem
do przektadu, stato si¢ obszernym opracowaniem, a jednocze$nie kamieniem mi-
lowym zachodniej buddologii. W odpowiedzi na inne, niz tylko poznawcze,
potrzeby powstaly ksigzki, ktorych autorami byli R. Spence Hardy (1803—1868)
1 Jules Barth¢lemy Saint-Hilaire (1805—1895). Napisane przez nich odpowiednio
A Manual of Buddhism: In Its Modern Development z roku 1853 i Le Bouddha
et sa religion z 1860 zawieraly wyraznie stronnicze przedstawienie buddyzmu,
ktore miato na celu wywyzszenie religii chrzescijanskie;.

Za symboliczng dat¢ przelomu w recepcji mysli buddyjskiej na Zachodzie
mozna przyjac rok 1881. Wowczas to zbiegly si¢ trzy wydarzenia, ktore w znacz-
nej mierze przyczynity si¢ do ugruntowania obecno$ci buddyzmu na Starym
Kontynencie. Pierwsze z nich to powotanie do istnienia Pali Text Society w Lon-
dynie, ktorego celem statutowym byto krytyczne opracowywanie tekstow bud-
dyjskich zachowanych w jezyku palijskim oraz ich wydawanie i rozpowszech-
nianie zar6wno w oryginale, ale po transliteracji tacinskiej, jak tez w przekta-
dach angielskich. Zatozycielem tego dziatajacego po dzi§ dzien towarzystwa byt
angielski orientalista Thomas W. Rhys Davids (1843-1922). Entuzjasta thera-
wady [palijskie theravada; droga starszych ($wiadkdw nauczania Buddy)], czyli
buddyzmu potudniowego i jego kanonicznego jezyka, stat si¢ on podczas o§mio-
letniego pobytu na Cejlonie (1864—1872) w charakterze cywilnego urzgdnika
stluzby kolonialnej. Jeszcze przed zatozeniem Towarzystwa dal wyraz swojej
fascynacji w opartej na zrédtach palijskich, opublikowanej w 1877 roku ksigzce
zatytutowanej Buddhism, being a sketch of the life and teaching of Gautama the
Buddha. Drugim z trzech sygnalizowanych wydarzen z roku 1881 bylo wydanie
monografii Hermanna Oldenberga (1854—1920) Buddha: Sein Leben, seine Leh-
re, seine Gemeinde.® To dzielo, opierajace si¢ takze na zrédtach palijskich, osia-
gneto niebywaly sukces czytelniczy i przez dtuzszy czas uchodzilo za miaro-
dajny wyktad buddyzmu.” Wydarzenie trzecie to edycja A Buddhist Catechism
autorstwa Henry Steeels Olcotta (1832—-1907), w ktoérym ten emerytowany pul-

7 Saddharmapundarika Siitra.

8 Zycie, nauczanie i wspélnota Buddy, przekt. 1. Kania, Krakow 1994.

% Do dzi$ jest dostepne w ofercie zastuzonego, dzialajacego od 1903 r. wydawnictwa indolo-
gicznego Motilal Banarsidass z Delhi.
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kownik armii amerykanskiej a zarazem wspotzalozyciel Towarzystwa Teozo-
ficznego (1875) w trzystu osiemdziesigciu szesciu pytaniach i odpowiedziach
W przystepny sposob wyjasnia podstawy potudniowego buddyzmu. W zamysle
autora jego praca miata w pierwszym rzgdzie przystuzy¢ si¢ dzietu odrodzenia
religii buddyjskiej na Cejlonie i posrednio przyczyni¢ si¢ do spotecznej i poli-
tycznej emancypacji jego ludnosci. Niejako przy okazji spowodowala wzrost
zainteresowania ta religia na Zachodzie, ito do tego stopnia, ze w kilku przy-
padkach zaowocowato ono decyzja o konwersji. Tacy nawrdceni przez namyst
nad lektura buddysci pojawili si¢ juz na poczatku lat 80. XIX wicku.'"’ Do po-
wigkszenia si¢ ich liczby przyczynit si¢ kolejny, wydany w 1888 roku Bud-
dhistischer Katechismus..."" autorstwa Friedricha Zimmermanna (1851-1917),
piszacego pod pseudonimem Subhadra Bhikschu. W tej pracy buddyzm, stawiony
za brak dogmatow, zgodnos¢ doktryny zprawami nauki i glgbi¢ duchowosci,
zostat przeciwstawiony krytykowanemu na wzor nietzscheanski chrzescijanstwu.
Przechodzenie na buddyzm dokonywato si¢ dwutorowo. Pierwsza, nieliczna
grupe europejskich buddystow stanowili mnisi ordynowani w krajach Azji Po-
hludniowo-Wschodniej. Pierwszym znich byl Gordon Douglas, ktory przyjat
mnisia szat¢ w 1899 roku na Cejlonie. Nosit krolewskie imi¢ ASoka. Poza tym
informacje na jego temat nie dos¢, ze sa skape, to jeszcze rozbiezne. Prawdo-
podobnie zmart w 1905 roku w Birmie.'> Nie brakuje za to informacji o kolej-
nym brytyjskim mnichu, ktérym byt Allan Bennett McGregor (1872-1923),
ordynowany w 1901 roku w Birmie jako Ananda Metteyya.'’ Przed wstapieniem
do zakonu zajmowal si¢ okultyzmem, pozostawal w zazylych stosunkach
z Aleisterem Crowleyem (1875-1947). Ten ezoteryk, uwazany za jednego
7 tworcow wspdtezesnego satanizmu'®, sfinansowat podréz przyjaciela do Indo-
chin i, zainteresowany jego post¢gpami na drodze wskazanej przez Buddg, utrzy-
mywatl znim stala taczno$¢. W kwietniu 1908 roku Ananda Metteyya w to-
warzystwie trojga Birmanczykow przybyl z misja do Anglii.”> Jego przyjazd
zostal zorganizowany przez zatozone w listopadzie roku poprzedniego The

' M. Baumann, Creating a European Path to Nirvana: Historical and Contemporary Devel-
opments of Buddhism in Europe, ,,Journal of Contemporary Religion”, vol. 10, 1995, nr 1, s. 57.

" Buddhistischer Katechismus zur Einfithrung in die Lehre des Buddha Gotamo. Nach den
heiligen Schriften der siidlichen Buddhisten zum Gebrauch fiir Europder zusammengestelt und
Anmerkungen versehen von Subhadra Bhikschu.

12.9. Batchelor, op. cit., s. 41.

'3E. J. Harris, Ananda Metteyya. The First British Emissary of Buddhism, Kandy 1998.

4 C. V. Manzanares, Prekursorzy Nowej Ery. Maly stownik, przekt. E. Burska, Warszawa
1994, s. 36.

15 Pierwszym misjonarzem buddyjskim w Wielkiej Brytanii byt przybyly w 1893 roku synga-
leski odnowiciel buddyzmu Anagarika Dharmapala (Don David Hewavitarne; 1864-1933).
W ciagu pigciomiesigcznego pobytu nawigzal kontakty z T. W. Rhys Davidsem, E. Arnoldem
i brytyjskimi teozofami.
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Buddhist Society of Great Britain and Ireland, grupujace sympatykow i znaw-
coOw buddyzmu z Rhys Davidsem na czele.

Sukces misji byt potowiczny, gdyz misjonarz okazal si¢ nadto egzotyczny,
a przez to klopotliwy. Przesadnie trzymat si¢ mnisiej dyscypliny: nie przyjmo-
wat pienigdzy, nie jadl po potudniu i nie chcial wypoczywa¢ w domu, w ktorym
przebywala kobieta. Jego jaskrawa szata wzbudzala niezdrowe zainteresowanie.
A nade wszystko, wystgpujac publicznie, nie potrafit porwac¢ stuchaczy. Dodat-
kowo meczyly go ataki astmy. Po powrocie do Birmy jego stan zdrowia stale si¢
pogarszal. Dlatego planowana i kilkakrotnie przektadana kolejna misja nie
doszta do skutku. Co gorsza, postepujaca choroba sprawita, ze w 1914 roku
zwrdcit mnisia szatg 1 powrdcit do Anglii. Postgpujacy ubytek zdrowia sprawit,
ze udzielat si¢ coraz mniej i z czasem popadt w zapomnienie.'®

Kolejnym europejskim mnichem zostat niemiecki muzyk Anton W. F. Giith
(1878-1957), ordynowany w 1904 roku w Birmie jako Nyanatiloka. Nyana-
tiloka zastynat jako badacz i popularyzator therawady, thumacz licznych tekstow
z palijskiego, zalozyciel klasztoru The Island Hermitage w Polgasduwie na po-
tudniu Cejlonu (1911)." Byt takze pierwszym europejskim mnichem, ktéry
przyjmowat do wspdlnoty zakonnej kandydatow pochodzacych z Europy. Naj-
pierw byli to: szkocki ateista, ktorego odmienita lektura artykulu Anandy Met-
teyyi, F. J. McKechnie (1871-1950) i niemiecki ksiggarz Walter Markgraf (zm.
1915), ordynowani w 1907 roku w Birmie jako Silacara i Samanero Dhammanu-
sari, a nastgpnie niemiecki malarz Bartel Bauer (1887—-1940), obdarowany imie-
niem zakonnym Kondanfio w 1910 roku w Lozannie, podczas podrézy Nyanati-
loki do Europy i Polnocnej Afryki.

Druga, liczniejsza niz garstka mnichow grupa buddystow byli wyznawcy
swieccy. Poniewaz brakowalo klasztorow, ktére w tradycyjnych spoteczno$-
ciach sg o$rodkami skupiajacymi §wiecka czes$¢ sanghy (buddyjskiej wspolno-
ty), zrzeszali si¢ w towarzystwach, powotywanych z mysla o przyszltej insty-
tucjonalizacji ich wyznania. Pierwszym takim, pozbawionym jakiejkolwiek afi-
liacji z azjatycka sangha, towarzystwem, ktoérego czlonkowie uwazali si¢ jednak
za buddystow, bylo zatozone w 1903 roku przez indologa Karla Seidenstiickera
(1876-1936)"® w Lipsku Buddhistische Missionsverein fiir Deutschland. Towa-
rzystwo, w 1906 roku przemianowane na Buddhistische Gesellschaft fiir Deut-
schland, prowadzito dziatalno§¢ odczytowa iwydawnicza w celu pozyskania
sympatykow buddyzmu posrod wyksztatconych warstw spoteczenstwa. W roku
1921 Seidenstiicker isedzia Georg Grimm (1868-1945)" zalozyli w Mona-

6 E . J. Harris, op. cit.,s. 11 n.

" H. Hecker, Lebensbilder deutscher Buddhisten. Ein bio-bibligraphisches Handbuch, t. 1,
Konstanz 19967 (1990"), s. 58-65.

18 1bid., s. 156-160.

" Ibid., 5. 38-41.
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chium Buddhistische Gemeinde fiir Deutschland, ktorej cztonkowie juz spetniali
formalne wymogi stawiane buddyjskim $wieckim, a mianowicie manifestowali
przywiazanie do buddyjskich ,.trzech klejnotow”, czyli Buddy, dharmy (jego
nauki) i sanghy oraz zobowiazywali si¢ do przestrzegania pigciu wskazan prze-
znaczonych dla swieckich wyznawcow. Grimm, samouk w zakresie palijskiego
1 interpretator pism kanonicznych, doszedt do wniosku, iz fenomenalistyczna
i impersonalistyczna doktryna therawady jest pdzniejszym znieksztalceniem ory-
ginalnej nauki Buddy. Dajac wyraz swemu prze§wiadczeniu, w tajemnicy przed
nazistowska witadza, wespdt z grupa przyjaciot zawiazat w 1935 roku Altbud-
dhistische Gemeinde z siedziba w swym domu w Utting am Ammersee.

Zagorzatym polemista Grimma, wiernym pryncypiom therawady, byt Paul
Dahlke (1865-1928).*° W roku 1924 ten Zyjacy jak buddyjski mnich berlifiski
lekarz ufundowat Das Buddhistisches Haus pierwszy osrodek buddyjski z praw-
dziwego zdarzenia w Europie. Od roku 1952 kompleks, obejmujacy budynek
podzielony na czgs$¢ mieszkalna, biblioteke i klasztorne pigtro, potaczong z nim
$wiatynia oraz nieodlegla pustelnig, nalezy do Lankijskiego Towarzystwa Mi-
syjnego 1ijest uzytkowany przez syngaleskich mnichow, przybywajacych do
Berlina w celu szerzenia postania Buddy.

Osoba przypominajaca Dahlkego i Grimma w zabiegach o powodzenie bud-
dyzmu w Europie byt londynski adwokat Christmas Humphreys (1901-1983).'
Dziatajac w Towarzystwie Teozoficznym, zatozyl w 1924 roku The Buddhist
Lodge of the Theosophical Society. W tym samym roku upadto powotane do
wspierania misji Anandy Metteyyi The Buddhist Society of Great Britain and
Ireland. Loza przejeta spuscizng po nim po usamodzielnieniu si¢ w 1926 roku.
Rok wczesniej w jej siedzibie otwarto pokdj swiatynny, w ktorym w dniu petni
majowej po raz pierwszy obchodzono Vesak, najwigksze $wigto wyznawcoOw
therawady, upamigtniajace narodziny przysziego Buddy, oswiecenie (osiagnig-
cie stanu Buddy) i rozstanie si¢ ze Swiatem. W roku 1943 The Buddhist Lodge
stata si¢ The Buddhist Society, ajej organ Buddhism in England zmienit si¢
w The Middle Way, pismo wciaz bardzo wpltywowe.

Przebywajacy w latach 1925-1927 w Anglii Anagarika Dharmapala® zato-
zyl w 1926 roku fili¢ powolanego przez siebie Maha Bodhi Society (1891)
i doprowadzit do powstania klasztoru (vihara) w Londynie (1928). Syngalescy
mnisi przebywali w nim od zatozenia do roku 1940. Ponowne otwarcie wihary
mialo miejsce w roku 1954.

W pierwszym okresie recepcji buddyzmu (okoto 1880-1930) w Europie do-
minowata therawada, odmiana buddyzmu od jezyka kanonu pism zwanego ,,palij-

20 1
Ibid., s. 1-3.
2! The Middle Way, vol. 58 (Aug. 1983), nr 2; wydanie specjalne, upamigtniajace Ch. Hum-
phreysa.
22 Zob. przypis 15.
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skim”, a zracji zasiggu ,,potudniowym”. W opinii wigkszosci buddologéw jest
ona najblizsza buddyzmowi pierwotnemu. Jednoczesnie jest najbardziej odlegla
od chrzescijanstwa, cel religijny bowiem osiaga si¢ w niej niemal wylacznie
w drodze indywidualnego wysitku. Nieobecno$¢ transcendentnego Boga, wysokie
wymagania moralne oraz umozliwiajaca weryfikacj¢ poczynionych postgpow
empiryczno$¢, a takze racjonalno$é doktryny™ wyznaczatly krag osob potencjalnie
zainteresowanych. Poza nielicznymi naukowcami i entuzjastami samodzielnie
zglebiajacymi teksty palijskie, buddyzm przyciagal na ogot osoby lepiej wyksztat-
cone, cechujace si¢ autonomia dziatania, a takze krytykéw chrzescijanstwa, by-
lych zwolennikéw okultyzmu i spirytualizmu, rozczarowanych po okresie zaanga-
zowania w t¢ dzialalno$¢, oraz romantykow i tradycjonalistow, dostrzegajacych
w wypehianiu starozytnego postania Buddy szanse na odrodzenie si¢ zagubio-
nych w wydhluzajacym si¢ o blisko 20 lat fin de siécle’u wysokich standardow kul-
tury europejskiej. Dos¢ liczna grupg posrdd europejskich, w szczegolnosci nie-
mieckich buddystow stanowily osoby pochodzenia zydowskiego.**

Po blisko pigédziesiecioletnim ,,panowaniu” therawady pojawily si¢ w Euro-
pie dalekowschodnia mahajana (mahdayana), czyli buddyzm wschodni oraz tybe-
tanska wadzrajana (vajrayana), czyli buddyzm pétnocny. Przybycie tej pierwszej
zwiastowal w 1928 roku reformator buddyzmu w republikanskich Chinach Tai
Hsii (1890—-1947) z Nankinu. W odpowiedzi na jego apel o powotanie niesekciar-
skiego europejskiego instytutu studiow buddyjskich w nastgpnym roku powstato
w Paryzu towarzystwo Les Amis du Bouddhisme. Przewodzita mu zamozna
Amerykanka Grace Constant de Lounsbery (1876—1964), a jego glownym zada-
niem 2E)ylo oddzielenie autentycznej mysli Wschodu od koncepcji teozoficz-
nych.

Pierwszym europejskim mnichem buddyjskim przyjetym do wspolnoty
w Chinach byt, pochodzacy z Wegier i posiadajacy wczesniejsze doswiadczenia
z buddyzmem potudniowym i tybetanskim, podroznik Ignacz Trebitsch (1879—
1943).* Ordynowny w 1932 roku jako Chao Kung, wiosng nastgpnego roku
przybyt do Europy z seria odczytéw. Przyjeto je z entuzjazmem, a kilkanascie
0s6b sposrod stuchaczy postanowito kandydowaé do stanu mniszego. W listo-
padzie 1933 roku dwunastka jego ,,wychowankoéw” z Francji, Wtoch i Niemiec
wespot ze stu piecdziesigcioma Chinczykami zostata ordynowana w klasztorze
Ch’i-hsia Shan pod Nankinem. Najbardziej zastuzonym dla europejskiego buddy-
zmu cztonkiem tej grupy byt Tao Chiin, wczesniej berlinski bankier Martin Stein-

 Najbardziej znane dzieto G. Grimma jest zatytutowane Die Lehre des Buddho, die Religion
der Vernunft.

% M. Baumann, Deutsche Buddhisten. Geschichte und Gemeinschaften, Marburg 1995 (Han-
nover 19931, s. 240-242.

5 §. Batchelor, op. cit., s. 319.

%Y. Hecker, op. cit., t. 2, Konstanz 1992, s. 265-270.
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ke (1882-1966).”” Byl organizatorem i przewodniczacym drugiego z kolei Kon-
gresu Buddyjskiego, ktory odbyt si¢ we wrzesniu 1935 roku w Londynie (pierw-
szy zorganizowano rok wczesniej w Berlinie). W roku 1937 postawil w Pocz-
damie drewniany dom, zamieszkiwany przez cztonkéw zalozonej przezen Bud-
dhistische Gemeinde.

W lipcu 1935 roku uczestnicy londynskiego The World Congress of Faiths
mieli okazj¢ wystucha¢ wyktadu D. T. Suzukiego (1870-1966), czczonego dzi$
jako ,,Czlowieka, ktéry przyniost zen Zachodowi”.”® Wrazenie musiato by¢
ogromne, czgS¢ bowiem czionkéw The Buddhist Lodge z przewodniczacym
Humphreysem na czele uznata zen za bardziej atrakcyjny od dotychczas wyzna-
wanej therawady. Najwybitniejszym przedstawicielem tej grupy zostal wowczas
dwudziestoletni, w przysztosci wybitny popularyzator mysli Wschodu i prorok
ruchu kontrkultury konca lat 60. XX wieku Alan W. Watts (1915-1973). W roku
1936 wydat pierwsza ze swych licznych ksiazek The Spirit of Zen.

Okres wielkiego zainteresowania zenem, tzw. ,,Zen boom”?, na Zachodzie
przypadt na koniec lat 60. i lata 70. XX wieku. Nast¢pna dekada nalezata do tybe-
tanskiej wadzrajany. Naukowe badania tybetologiczne rozpoczat ponad pottora
wieku wczesniej Alexander (Séandor) Csoma de Koros (Korosi; 1784—1842),
wegierski uczony zainteresowany odszukaniem ojczyzny Hunéw, bez powodze-
nia starajacy si¢ dotrze¢ do Lhasy. W niczym niepotwierdzonej opinii czegsci
zachodnich badaczy trudno dostgpna stolica Tybetu uchodzita za znakomity
oérodek naukowy, swoiste akademickie Eldorado.”” W roku 1922 wyruszyta
z Anglii do Tybetu ekspedycja zzamiarem zlozenia holdu XIII Dalajlamie
i uzyskania jego zgody na studia buddyjskie w Lhasie. Wyprawa zakonczyta si¢
niepowodzeniem. Do Lhasy miat dotrze¢ w przebraniu tylko jeden z jej uczest-
nikow, byly wykladowca Uniwersytetu Londynskiego G. Montgomery Mc-
Govern. Nie jest wszakze pewne, czy do tego doszto.’' Inny z uczestnikéw Fre-
deric Fletcher (1879-1950) przyjat nizsza ordynacj¢ w klasztorze tradycji Gelug
w potudniowym Shigatse 1w ten sposéb prawdopodobnie zostal pierwszym
zachodnim mnichem tybetanskiej wadzrajany. By¢ moze, ito o wiele lat, wy-
przedzit go Litwin Kunigaikshtis Gedyminas, ale wiadomos¢ o jego dziesigcio-
letnim pobycie w klasztorze Ganden nieopodal Lhasy w polowie XIX wieku
pochodzi z drugiej reki, bo od ucznia jego ucznia Lotysza Karlisa A. Tennisonsa
(1873-1962).% Fletcher zetknat si¢ z buddyzmem jeszcze w latach 90. XIX wie-

7 Ibid., t. 1, 5. 184-187.

28 1. Snelling, The Buddhist Handbook, Rochester, Vermont 1991, s. 201.

2 M. Baumann, Creating... s. 60.

39 G. R. Welbon, op. cit., s. 43.

31 J. Snelling, op. cit., s. 199.

32'S. Batchelor, op. cit., s. 291-292; uczniem Tennisonsa, od ktérego pochodzi ta wiadomosé
byt Friedrich V. Lustig (1912-1989).
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ku na Cejlonie. W czasie | wojny §wiatowej dostuzyl si¢ stopnia majora, ale
doswiadczywszy jej okrucienstw, podjal decyzje o wstapieniu do zakonu. Do
nowicjatu wstapil w Tybecie, ale wyzsza ordynacj¢ przyjat juz na Cejlonie
w 1924 roku. Swoja przychylnos¢ wobec odmiennych tradycji buddyzmu zade-
monstrowal, wybierajac dla siebie ,,ekumeniczne” imi¢ zakonne Dorje Prajiia-
nanda.

W roku 1924 dotarta do Lhasy w przebraniu Alexandra David-Neel (1869—
1969). Niestrudzona podrézniczka i popularyzatorka kultury tybetanskiej niemal
cate doroste zycie poswigcita wypehlianiu powotania, ktére odkryta w wieku
dwudziestu trzech lat podczas prywatnych studiéw nad religia Wschodu w pa-
ryskim Musée Guimet.” Napisata szereg ksiazek. Niestety, zaprezentowata
w nich nazbyt tworcze ujecie buddyzmu.

Kolejnym wybitnym popularyzatorem buddyzmu tybetanskiego byt Lama
Anagarika Govinda (Ernst L. Hoffmann; 1898-1985).>* Nizsza ordynacje otrzy-
mat z rak Nyanatiloki w 1928 roku na Sri Lance. W roku 1931 przez kilka tygo-
dni przebywal w towarzystwie lamy Tomo Geshé Rinpoché (1864-1936). Ta
znajomos¢ zdecydowata o konwersji Anagariki w obrebie buddyzmu. Angazuja-
ca wyobrazni¢ wadzrajana zdawata si¢ lepiej spelnia¢ jego oczekiwania niz
scholastyczna therawada. W roku 1933 na polecenie Tomo Geshé zatozyt
w Polnocnych Indiach, w zamysle panbuddyjski, zakon Arya Maitreya Mandala.
W pazdzierniku 1952 roku wyrazil zgodg na powstanie jego ,,zachodniej gatgzi”
w Niemczech. Jej dziatalno$¢ do pewnego stopnia okreslita rozwoj buddyzmu
w tym kraju. Literacka twoérczos¢ Anagariki, tak jak ksiazki A. David-Neel,
cieszyla si¢ duza popularnoscia. Cho¢ w mniejszym stopniu niz u niej, takze
w jego pracach daje zna¢ o sobie artystyczne usposobienie autora.

Zapewne nie mniejsza wyobraznia, a zarazem nienagannym warsztatem na-
ukowym dysponowat wtoski orientalista Giuseppe Tucci (1894—1984). Byt czlo-
wiekiem zamoznym i wplywowym, zorganizowat i sfinansowatl kilka wypraw
do Tybetu, zktérych powracat zaopatrzony w skarby buddyjskiej literatury
1 sztuki. W roku 1933 zatozyt w Rzymie Instituto Italiano per il Medio ed Ester-
no Oriente (ISMEO). Byl praktykujacym buddysta, mial nawet wlasna Swiatynig.

II wojna $wiatowa przerwata oficjalna dziatalno$¢ europejskich buddystow.
Nie zmniejszyta jednakze zainteresowania buddyzmem. Niekiedy przynosito ono
raczej niespodziewane efekty. Pouczajacy jest wynik studiow nad wczesnym bud-
dyzmem, ktore odbyt Julius Evola (1898-1974), tworca koncepcji integralnego
tradycjonalizmu, gloszacej nieodzowno$¢ uzgodnienia aktualnych postaw i dzia-
fan z archetypiczna, wykraczajaca poza doczesno$¢ tradycja. W wydanym w 1943
roku dziele La dottrina del risveglio. Saggi sull’ascesi buddista opisany w lite-

33 J. Snelling, op. cit., s. 200.
3* H. Hecker, op. cit.,t. 1,s. 84-88.
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raturze palijskiej ascetyczny model Zycia w poszukiwaniu wyzwolenia przed-
stawia jako sposOb zachowania pewnoS$ci przez zapanowanie nad samym soba
we wspotczesnej, znamionowanej demitologizacja kultury, ,,erze powszechnego
rozktadu”. Evola, cho¢ sam buddysta nie byl, zainspirowat wielu przyszilych
zwolennikow drogi Oswieconego. Najwybitniejszym z nich byl Osbert Moore
(1905-1960), ktory z Doktrynq przebudzenia zapoznat si¢ jako oficer armii bry-
tyjskiej podczas Kampanii Wtoskiej. Od roku 1949 Bhikkhu Nanamoli, zastynat
jako wybitny thumacz literatury palijskiej.

Po wojnie, takze dla buddystéw, nastat czas odbudowy. Pod koniec lat 40.
XX wieku zawigzata si¢ organizacja, ktorej celem byto reaktywowanie dziatal-
nosci londynskiej wihary. Jej starania zostaly uwienczone sukcesem w 1954
roku, kiedy do Londynu powro6cili syngalescy mnisi. Od roku 1957 do swej
$mierci przewodzit im Hammalawa Saddhatissa (1914-1990), mnich i nauko-
wiec orientalista, piastujacy stanowiska akademickie w uniwersytetach w Lon-
dynie (1958-1960) i Toronto (1966—-1969). W pdzniejszych latach powstawaty
kolejne narodowe wihary: w 1966 roku tajska w Londynie, a w 1978 birmanska
w Birmingham.

Wezesniej, bo w 1956 roku czworka brytyjskich mnichéw ordynowanych
w Tajlandii powotata do istnienia wihar¢ w St. John’s Wood w Potnocnym Lon-
dynie. Jej faktycznym zalozycielem byl kontynuator dzieta Anandy Metteyi
William Purfurst (1906—1971), od maja 1954 noszacy imi¢ zakonne, utworzone
od nazwy miejsca urodzin Buddy, Kapilavaddho. W roku 1955 zalozyl English
Sangha Trust, ktérego celem byto ustanowienie pelnej, liczacej co najmniej pig-
ciu mnichdéw, miejscowej wspolnoty w tradycji buddyzmu potudniowego. Po-
czatek byt obiecujacy. Z jego inspiracji jeszcze trzech milo$nikéw buddyzmu
przyjeto w Tajlandii szaty mnisie i wspolnie utworzyli zalazek przysziej wspol-
noty. Niestety, podobnie jak Metteyi, nie dopisywalo mu zdrowie i tak jak tam-
ten powrocit do zycia swieckiego. To samo uczynili jeszcze jego dwaj koledzy,
a jedyny pozostaty mnich Paffiavaddho (Peter Morgan, ur. 1925) w 1961 roku
wyjechat na state do Tajlandii. Szczegsliwie nie zaprzestano wysitkéw zmierzaja-
cych do ustanowienia monastycznej sanghy. Po latach chudych, w ktoérych
w londynskiej wiharze (w 1962 roku przeniesionej do dzielnicy Hampstead)
rezydowali z przerwami pojedynczy mnisi, w 1977 roku pojawita si¢ nadzieja.
Na zaproszenie English Sangha Trust przybyt do Hampstead tajski mistrz medy-
tacji Ajahn Chah (1918-1992) wraz z trojka swych zachodnich uczniow. Dwaj
z nich, w przesztosci uczestnik wojny koreanskiej i wolontariusz z Peace Corps
na Borneo i w Tajlandii, amerykanski mnich Sumedho (wcze$niej Robert Jack-
man, ur. 1934) i pochodzacy z Anglii Khemadhammo (Alan Adams, ur. 1944)
pozostali na miejscu. W roku 1978 darczynca, ktéry pragnal pozosta¢ anonimo-
wy, ofiarowal mnichom liczacy czterdziesci hektaréw zalesiony teren (Hammer
Wood) w wiejskiej okolicy West Sussex. Wykorzystujac swoj talent organiza-
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torski, Sumedho doprowadzil do zakupu i odnowienia pobliskiej, podupadiej
rezydencji Chithurst House. W lipcu 1981 roku, po oficjalnej inauguracji, w Chit-
hurst Forest Monastery opat Sumedho ordynowat pierwsza trojk¢ mnichow.
W krotkim czasie sprawit, ze powstaly kolejne kompleksy klasztorne, z najwigk-
szym Amaravati nieopodal Hemel Hempstead w Hertfordshire. Pojawity si¢
takze wihary filialne poza granicami Wielkiej Brytanii, m.in. w Nowej Zelandii
i w Szwajcarii.”

W tym czasie Khemadhammo takze zaktadat wihary (pierwsza na wyspie
Wight w 1979, ostatnia w Warwick w 1985), a dodatkowo, wykorzystujac swe
kilkuletnie doswiadczenie w pracy ze skazanymi, w 1985 roku powotat stuzbe
buddyjskich kapelanow wigziennych, ktorej patronuje nawrocony przez Buddg
zbrodniarz Angulimala. Wysitek dwojki uczniow Ajahna Chaha sprawil, ze
spetnito si¢ marzenie kilku pokolen brytyjskich buddystow, wyrazone wprost
przez Williama Purfursta. Ztozona z zachodnich mnichéw wspolnota therawady
istnieje w Zjednoczonym Krolestwie nieprzerwanie od ponad dwudziestu lat.

W innych krajach europejskich zainteresowanie poréwnywalnie najbardziej
konserwatywna therawada jest umiarkowane. Wprawdzie w ostatnich latach
zwigksza si¢ ono wskutek dziatalnosci $wieckich nauczycieli wipassany (vipas-
sana), charakterystycznej dla poludniowego buddyzmu praktyki medytacyjne;,
ale 1 tak ustepuje zainteresowaniu, jakim sa obdarzane zen i wadzrajana.

Poczatkowo recepcja zenu dokonywala si¢ z pominigciem wiasciwego mu
kontekstu monastycznego. Mozolna praktyke medytacyjna i dyscypling zorien-
towana na nieprzerwane zachowywanie uwaznosci zastapit zachwyt nad pozba-
wionymi sensu logicznego wypowiedziami i niekonwencjonalnym zachowaniem
mistrzow, za ktérym poszly proby nasladowania tych ostatnich, niejednokrotnie
w stylu przypominajacym show. T¢ forme recepcji, opierajaca si¢ przede wszyst-
kim na do$¢ swobodnej interpretacji tresci popularnych iskadinad pisanych
zmys$la o zachodnim czytelniku ksiazek D. T. Suzukiego, nazwano w Anglii
,,Christmas Zen”.** Wprawdzie nazwa ta pochodzi od imienia jej gléwnego eks-
ponenta Christmasa Humphreysa, ale jej pierwszy czlon mozna z powodzeniem
odnies¢ do symbolu kultury masowej, ktorym jest Father Christmas, ,,dobry
duch $wiat bozonarodzeniowych”. Za to ,,materii pomieszanie” do pewnego
stopnia odpowiada takze popularna, wydana w 1942 roku w Tokio ksiazka an-
gielskiego literaturoznawcy Reginalda H. Blytha (1898-1964) Zen in English
Literature and Oriental Classics, w ktorej zen staje si¢ pojeciem dos$¢ pojem-
nym, odnoszacym si¢ do czego$, co warunkuje badz charakteryzuje autentyczne,
twoércze czy szlachetne zycie. W przedmowie autor pisze: ,,Gdziekolwiek jest

33 J. Snelling, op.cit., s. 225-228.
% Ibid., s. 204.
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poetycki czyn, religijne dazenie, heroiczna mysl, jedno$¢ natury wewngtrzne;j
cztowieka z Naturg zewnetrzna, tam jest Zen”.”’

Posrod zwolennikéw ,,Christmas Zen” znalazty si¢ takze i takie osoby, ktore
zapragnely zbadac rzecz u zrédla. Pierwsza z nich byla protegowana Humphrey-
sa, pochodzaca z Austrii i wykladajaca geologi¢ w londynskim Imperial College
Irmgard Schloegl. W roku 1962 wyjechata do Japonii i przez 10 lat ¢wiczyta zen
pod kierunkiem dwoch mistrzow tradycji rinzai w $wiatyni Daitoku w Kioto. Po
powrocie do Londynu pracowata w The Buddhist Society jako bibliotekarka
i prowadzita kursy medytacji. Z czasem w domu Humphreysa w St. John’s Wood,
ofiarowanym przezen na siedzib¢ wspdlnoty zenu, zalozyla The Zen Centre. Juz
po $mierci darczyncy, w 1984 roku, dom stal si¢ §wiatynia Shobo-an, a [rmgard
Schloegl zostata ordynowana na mniszke, przyjmujac imi¢ Myokyo-ni.”®

Z kregu Humphreysa wywodzita si¢ takze Peggy Kennett (1924—1996), or-
dynowana na mniszkg tradycji sotd pod imieniem Jiyu w 1962 roku w Malakce
w Malezji. Po kilku latach spgdzonych na studiach zenu w Japonii, w 1969 roku
przeniosta si¢ na Zachodnie Wybrzeze USA, gdzie krzewiac zen, powotata m.in.
The Order of Buddhist Contemplatives of the S6td Zen Church, w ktérym trady-
cyjny trening zen jest dostosowany do standardow wspotczesnej kultury za-
chodniej. W roku 1972 zalozyta osrodek sotd Throssel Hole Priory w hrabstwie
Northumberland, zamieszkiwany przez mnichow i §wieckich obojga pitci, odda-
jacych sig intensywnej praktyce medytacyjne;j.”

Nauczycielem soto byt takze Taisen Deshimaru (1914-1982), ktory w 1967
roku osiadt w Paryzu i pozostal w nim niemal do $mierci. W roku 1970 zatozyt
L’ Association Zen d’Europe, organizacj¢ z ponad dziewigédziesigcioma osrodka-
mi filialnymi we Francji, Hiszpanii, Belgii i Niemczech, a takze poza Europa.
Nauczycielem aktywnym w Europie byt takze pochodzacy z USA uczen wielkich
japonskich mistrzoéw Sogaku Harady (1870-1961) i Hakuuna Yasutaniego (1885—
1973) Philip Kapleau (1912-2004). Kapleau byt pierwszym nauczycielem buddyj-
skim, ktéry dotart do Polski. Latem 1975 roku poprowadzit w Katowicach sesje
medytacyjna dla grupy przyjaciot skupionych wokot osoby artysty malarza An-
drzeja Urbanowicza (ur. 1938), praktykujacych juz wczesniej wedlug wskazowek
przekazywanych im korespondencyjnie.*’ Pézniej w Polsce zwolennikow pozy-
skali amerykanscy mistrzowie Dennis Merzel (Genpo; ur. 1944) i Bernard Glass-
man (Tetsugen; ur. 1939), ktorzy otrzymali przekaz nauczania od Hakuyu Taizena
Maezumiego (1931-1995), zalozyciela Zen Center of Los Angeles (1967).

Na przetomie lat 70. i 80. XX wieku ,,polska specjalnoscia” stat si¢ zen ko-
reanski (son). Poczawszy od pierwszej wizyty w 1978 roku, charyzmatyczny

37 Cyt. z wydania: New York 1960, s. VIL.

38 J. Snelling, op. cit., s. 204-205.

3 Ibid., 5. 205-206.

40K, Kosior, Buddyzm w Polsce, ,Nomos” 18-19 (1997), s. 191.
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mistrz Seung Sahn (ur. 1927) pozyskiwal zwolennikow w tak btyskawicznym
tempie, ze w ciagu kilku lat polska wspdlnota stata si¢ najliczniejsza w Europie.
Jednak zczasem, wobec coraz rzadszych wizyt i wydtuzajacych si¢ okresow
nieobecno$ci mistrza, zapanowat w niej zast6j."!

Szczegodlng forme recepcji zenu na Zachodzie postulowat jezuicki misjonarz
w Japonii Hugo M. Enomiya-Lassalle (1898-1990), ktory zalecat wlaczanie
praktyki cichej medytacji do chrzescijanskich ¢wiczen duchowych. Jednak od-
rywanie zenu od wilasciwego mu kontekstu religijnego, dokonujace si¢ takze
w sytuacji traktowania go jako formy psychoterapii, coraz czesciej spotyka sig
z krytyka.*

W znacznie mniejszej skali niz zen sa w Europie obecne o wiele bardziej
w samej Japonii popularne odmiany buddyzmu dewocyjnego — wywodzaca si¢
od Shinrana (1173-1262) jodo shinshii (Prawdziwa szkota Czystej Ziemi) i zato-
zona przez Nichirena (1222—1282) szkota nichiren shoshii. Pierwszym Europe;j-
czykiem, ktory zostat kaptanem tradycji shin, byt Anglik Ernest Hunt (1876—
1967), ordynowany na Hawajach w 1924 roku jako Shinkaku. Z kolei pierwsza
europejska wspolnote Buddhistische Gemeinschaft Jodo Shin Shu zalozyt
w 1955 roku Berlinczyk Harry Pieper (1907-1978). Nichiren shosht jest w Euro-
pie reprezentowana przede wszystkim przez czlonkow istniejacej od 1975 roku
migdzynarodowej sekcji japonskiej organizacji $wieckich wyznawcow Soka
Gakkai (Towarzystwo Tworzenia Wartosci), ktora zatozyt w 1930 roku Tsune-
saburo Makiguchi (1871-1944).

W latach 80. XX wieku nastapila inwazja buddyzmu tybetanskiego. Sformu-
lowanie nie wydaje si¢ przesadne, zwazywszy na fakt, iz to wyznawcy wadzra-
jany spowodowali, ze liczba europejskich grup i osrodkéw buddyjskich ulegta
w tej dekadzie zwielokrotnieniu. W Wielkiej Brytanii ich liczba zwickszyta si¢
z76 w1981 roku do 216 w 1991 roku, a w Niemczech w tym samym czasie
252 do 201.® Dodatkowo wyznawcy tybetanskiej wadzrajany mieli znaczacy
udzial w lawinowym wprost powigkszaniu si¢ liczby grup i osrodkow w kolejne;j
dekadzie. W roku 2000 bylto ich w Wielkiej Brytanii okoto 400, a w Niemczech
ponad 500.* Ekspansja tybetanskiej wadzrajany umozliwia kultywowanie kultu-
ry narodowej w warunkach diaspory. Z jej rozleglo$cia wiaze sig jeszcze zjawi-
sko upowszechnienia si¢ buddyzmu w masowej $wiadomosci. Przywddca Tybe-
tanczykow Gyalwa Tenzin Gyatso, czyli XIV Dalajlama (ur. 1935) stat si¢ ikong
czasOW wspolczesnych.

! Ibid., 5. 193-194.

2 M. Baumann, Creating...,s. 59.

® Ibid., s. 63.

* M. Baumann, Global Buddhism: Developmental Periods, Regional Histories, and a New
Analitical Perspctive, ,Journal of Global Buddhism” 2 (2001), s. 18.
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Nauczyciele tybetanscy pojawili si¢ w Europie w latach 60. XX wieku.
W roku 1963 przybyli do Anglii mistrzowie tradycji kagju (bka ’brgyud-pa)
Choégyam Trungpa Rinpoché (1939-1987) i Chujé Akong Rinpoché (ur. 1939).
W roku 1967 zatozyli pierwszy na Zachodzie osrodek buddyzmu tybetanskiego,
klasztor Samy¢ Ling z siedziba w Johnstone House w Langhom, Dumfriesshire
w Szkocji. Osrodki kagjupy rozmnozyly si¢ po europejskich wizytach zwierzch-
nika tradycji XVI Gyalwy Karmapy (1923-1981) w latach 19751 1977.

W roku 1971 dwaj nauczyciele gelugpy (dge-lugs-pa), posiadajacy uczniow
z Zachodu, Lama Thubten Yeshe (1935-1984) i jego uczen Lama Thubten Zopa
(ur. 1946) zatozyli w Nepalu wptywowa The Foundation for the Preservation of
Mahayana Tradition, posiadajaca kilkadziesiat oddzialow na $wiecie i wiele
przedsigwzie¢ pomocniczych, w tym zastuzona dla krzewienia buddyzmu oficy-
ne Wisdom Publications (1975). Ponadto lama Yeshe w bardzo szczeg6lny spo-
sob przyczynit si¢ do rozwoju buddyzmu w Europie. W roku 1985 odrodzit sig
jako piate dziecko w rodzinie swych hiszpanskich uczniow w Granadzie. Nazy-
wa sie lama Osel, a inkarnacje potwierdzit w 1986 roku Dalajlama.

Rygorystycznego przestrzegania mnisiej dyscypliny i trzymania si¢ trady-
cyjnej, stopniowej metody treningu mnicha w tradycji gelug wymagatl od swych
uczniéw mistrz Geshe Rabten (1920-1986). Od roku 1975 zarzadzal Tibetan
Monastic Institute w Rikon, w 1977 roku zalozyt Tharpa Choeling Centre for
Higher Tibetan Studies w Mont Pélerin koto Lozanny. Swobodniej od gelugpow
do formalnych wymogéw duchowego treningu podchodza na ogét nauczyciele
kagju. Niekiedy modyfikacje zdaja si¢ iS¢ za daleko. Kontrowersyjnym stylem
nauczania wyro6znili si¢ w szczegdlnosci wspomniany Chogyam Trungpa i skon-
fliktowany z nim dunski nauczyciel, od 1976 roku dziatajacy takze w Polsce,
Ole Nydhal (ur. 1941). Ten ostatni dodatkowo jest aktywnym uczestnikiem spo-
ru toczacego si¢ wokol inkarnacji Karmapy.” Konfliktow nie brakuje takze
w obrebie gelugpy. Przed kilku laty wielki rozglos towarzyszyt odstepstwu osia-
dtego od 1977 roku w Anglii mistrza Geshe Kelsanga Gyatso (ur. 1932), ktory
wraz z grupa wyznawcow nie podporzadkowat si¢ dekretowi Dalajlamy, zakazu-
jacemu kultu bdstwa opiekunczego Shugdena iw 1996 roku, nawiazujac do
poprzedzajacej gelugpe tradycji — kadampy (bka’-gdams-pa), zatozyt wihasna
szkote New Kadampa Tradition.*

Oprocz kagjupy i gelugpy sa w Europie reprezentowane takze dwie pozosta-
e wielkie tradycje tybetanskie, sakjapa (sa-skya-pa) i ningmapa (rnyingma-pa).
W roku 1969 osiadl we Francji Phendé Rinpoché (ur. 1934), przetozony pod-
szkoty sakjapy ngor. W roku 1974 zatozyt osrodek Ewam Phendé Ling w Les

4 K. Kosior, op. cit., s. 192—-193.
* D. S. Lopez, Jr., Prisoners of Shangri-la. Tibetan Buddhism and the West, Chicago 1998,
s. 193-195.
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Ventes-Evereux w Normandii. W roku 1971 ¢wiczenia pod kierunkiem mi-
strzow sakjapy rozpoczat David Stott (ur. 1952), przyszty Ngakpa Jampa Thaye.
Jeden z nich, Karma Thinley Rinpoché (ur. 1931) zainspirowal go do zatozenia
osrodka Sakya Rinchen Ling w Bristolu (1977).

Emisariuszem najstarszej z tybetanskich tradycji buddyjskich w Europie,
stosunkowo najstabiej zorganizowanej inajbardziej oddalonej od spraw tego
$wiata ningmapy, byl jej najwyzszy zwierzchnik Dudjom Rinpoché (1904-
1987). W roku 1975 zatozyl europejska siedzibg¢ nyingmapy Urgyen Samyé
Choling w roku 1975 w Saint Leon sur Vezere, Dordogne we Francji.

Oprocz uznanych, wielowiekowych tradycji buddyzmu potudniowego, wschod-
niego ipomocnego, czyli hina-, maha- i wadzrajany, jest jeszcze w Europie
obecny buddyzm zachodni, ktéry pojawit si¢ w pierwszej polowie XX wieku
jako nawajana (navayana).” Wspdlna idea licznych promotoréw nowej odmiany
buddyzmu byta taka modyfikacja drugorzednych elementéw jego doktryny
i praktyki, ktora czynitaby religi¢ buddyjska atrakcyjng dla typowych cztonkow
nowoczesnych, wysoce uprzemystowionych i zurbanizowanych oraz zsekulary-
zowanych spoteczenstw zachodnich. Najbardziej udana probg w tym wzgledzie
podjatl angielski mnich Sangharakshita (Dennis Lingwood, ur. 1925). W Indiach
przebywat od roku 1943, ordynowany w 1949, w 1956 roku stat si¢ spadkobier-
ca B. R. Ambedkara (1891-1956) w pracy nad emancypacja bombajskich ,,nie-
dotykalnych”. W roku 1964 powrdcit do Anglii, a w 1967 zatozyt swiecka wspol-
not¢ wyznawcow The Friends of the Western Buddhist Order (FWBO). Jej
cztonkowie, czesto zamieszkujacy razem, pracuja na rzecz poprawy warunkow
funkcjonowania spoleczenstwa. W tym celu prowadza dziatalnos¢ spoteczna i biz-
nesowa, respektujaca zasade wlasciwego sposobu zycia, dopuszczajaca wytacz-
nie dobre intencje, mowg i uczynki. Rygoryzm moralny i po§wigcenie si¢ pracy
upodabnia ich do kalwinistéw, r6znia si¢ od nich jednakze motywacja, zaktada-
jaca duchowy wzrost wilasny, a takze osob sktadajacych sig¢ na bliskie srodowi-
sko spoteczne.*

Spotecznie zaangazowana religijno$¢ zwolennikow FWBO z pewnoscia
w znacznie wigkszym stopniu przystaje do obecnego stanu ducha Zachodu niz
sytuujacy si¢ na przeciwlegtym krancu spektrum form religijnosci kontempla-
cyjny zywot samotnych mnichéw. Niemniej posrod wspolnot buddyjskich obec-
nych w Europie nie brakuje takze tych kultywujacych formy tradycyjne, jak
cho¢by wielomiesigczne odosobnienia w przystosowanych do tego osrodkach.

Podzial na buddyzm tradycyjny i buddyzm nowoczesny w Europie do pew-
nego stopnia naktada si¢ na inny podziat, obejmujacy buddyzm azjatyckich imi-

47 J. E. Ellam, Navayana: Buddhism and Modern Thought, London 1930.
*8 M. Baumann, Working in the Right Spirit: The Application of Buddhist Right Livelihood in the
Friends of the Western Buddhist Order, ,,Journal of Buddhist Ethics”, vol 5 (1998), s. 134-135.
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grantéw i buddyzm europejskich konwertytow.*” Uwzglednienie tego drugiego
podziatu od strony statystyki z pewnych wzgledoéw okazuje si¢ pouczajace. Cho-
ciaz o buddyzmie nawrdconych Europejczykéw mowi sig i pisze znacznie wig-
cej, to ich liczba w stosunku do liczby wyznawcow pochodzenia azjatyckiego
w ,,najbardziej buddyjskich” krajach Starego Kontynentu jest znacznie mniejsza.
W Wielkiej Brytanii i w Niemczech po okoto 2,5 raza, a we Francji nawet 7 ra-
zy.”® Jesli dodatkowo uwzgledni sie fakt, iz ogélna liczba wyznawcow w zad-
nym kraju europejskim z wyjatkiem Francji, nie zbliza si¢ nawet do 0,5%, to
okaze sig, ze rosnaca w ciagu ostatnich kilkudziesigciu lat popularnos¢ buddy-
zmu w Europie wciaz nie stawia go w jednym szeregu z obecnymi tu od wiekow
religiami teistycznymi: chrzescijanstwem, islamem czy judaizmem.

SUMMARY

The paper outlines the over-hundred-year-long history of Buddhist religion in
Europe. This history was preceded by numerous though occasional contacts throughout
two millennia with the East, which sometimes resulted in astounding phenomena, for
example the cult of Buddha in the person of St. Josaphat (Ioasaph). The appearance of
Buddhism in Europe was prepared by the achievements of nineteenth-century Buddhol-
ogy and by the popularizing activities of the enthusiasts of the message of the Enlight-
ened One. The first fifty years (ca. 1880-1930) is the period of absolute reign of Pali
Buddhism (theravada), a tradition most distant from Christianity. Afterwards, there was
gradual acquisition of the mayahana tradition, especially Japanese Zen and Tibetan vaj-
rayana. The paper presents the history of Western reception of these traditions and indi-
cates its characteristic features. The paper concludes with the information about Western
Buddhism.

“1d., Global Buddhism...,s. 23 in.
0 Ibid., s. 21-22.



