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Przedmowa

Zrédtem Sutry Diamentowej nie jest jakas forma, jej substancja nie jest pozostawanie
w czymsS, jej funkcja jest subtelne istnienie. Od czasu gdy Bodhidharma przybyt z Zachodu
by przynies¢ intencje¢ tej sutry, sprawil, iz ludzie urzeczywistniali jej znaczenie 1 dostrzegali
zasadnicza nature.

Ta nauka dostrzegania zasadniczej natury zostala ustanowiona jedynie z tego powodu, iz
ludzie na Swiecie nie spostrzegaja swej wlasnej zasadniczej natury. Kiedy ludzie na Swiecie
jasno postrzegaja pierwotne cialo rzeczywistosci, takiej jaka ona jest, wtedy nie potrzeba juz
ustanawia¢ zadnej nauki.

Ta sutra jest czytana i recytowana przez niezliczong ilo$¢ ludzi, wychwalana 1 wystawiana
przez nieskorniczong ilo$¢ ludzi: komentarze i objasnienia utozyto do niej ponad osiemset oséb,
z ktérych kazda przedstawita swéj sposéb rozumowania zgodny z tym, co dostrzegata. A jednak
cho¢ spostrzezenia moga nie by¢ takie same, to prawda jest tylko jedna.

Ci, ktérzy wezesniej rozwineli wyzsze zdolnosci, styszac ja jeden raz natychmiast pojmuja.
Ci, ktérzy jeszcze nie maja wgladu moga ja czytac i recytowaé wiele razy bez zrozumienia tego,
co Buddha mial na mysli; powodem, dla ktérego w ogéle ttumaczy si¢ znaczenie nauki medrca
jest to, by usunaé watpliwosci uczniéw. Jesli poza wszelka watpliwo$¢ rozumiesz zasadniczy
przekaz tej sutry, to nie potrzebujesz zadnych wyjasnien.

Dobre nauki gloszone od niepamigtnych czaséw przez Urzeczywistnionych, wyktadane sa
w celu usunigcia ztych postaw zwyktych ludzi. Sutry sa wypowiedziami medrcow, ktorzy na-
uczaja stuchajacych ich ludzi jak przekraczac to, co Swieckie i urzeczywistniac to, co Swigte,
raz na zawsze zatrzymujac pomieszanie.

Ta mieszczaca si¢ w jednym zwoju sutra istnieje od poczatku w zasadniczej naturze wszyst-
kich zywych istot. Ludzie, ktorzy sami jej nie dostrzegaja, jedynie czytaja i recytuja zapisane
litery. Gdy urzeczywistnisz swoj pierwotny umysl, po raz pierwszy urzeczywistnisz, ze ta sutra
nie jest zawarta w zapisanych literach. Jesli mozesz jasno zrozumie¢ swoja wiasna zasadnicza
nature, to tylko wtedy naprawde uwierzysz, iz ,,wszyscy Buddhowie wytaniajq si¢ z tej sutry”.

Obawiam sig¢, ze ludzie na §wiecie beda postrzega¢ Buddhe na zewnatrz swych wtasnych
cial, lub podazac za ta sutra zewngtrznie, bez odkrywania wewngtrznego umystu, bez utrzy-
mywania wewnetrznej sutry. Z tego tez powodu utozylem te ,tajniki sutry”, by doprowadzic¢
uczniéw do utrzymywania sutry wewngtrznego umystu, i by sami ujrzeli oni jasno ten czysty
umyst buddhy, przekraczajacy wszelkie liczby i niemozliwy do wyobrazenia.

Gdyby po przeczytaniu pism Urzeczywistnionego uczniowie w przysztych czasach mieli
jakies watpliwosci, to stopnieja one gdy zobacza niniejsze objasnienia, i wtedy nie beda juz po-
trzebowali zadnych sekretow. Na co liczg to to, ze wszyscy uczniowie dostrzega ztoto w rudzie,
1 uzyja ognia madrosci do wytopienia go. Gdy usunigto zanieczyszczenia, pozostaje ztoto.

Nasz pierwotny nauczyciel Buddha Siakjamuni wygtlosit Sutre Diamentowq w Srawasti.
Kiedy Subhuti zadawat pytania, Buddha z wielkiego wspétczucia udzielal mu wyjasnien. Usty-
szawszy t¢ nauke Subhuti osiagnal oSwiecenie, i poprosit Buddhe¢ o nadanie jej nazwy, zgodnie
z ktéra ludzie mogliby ja p6zniej przyjmowac i utrzymywaé. Dlatego sutra glosi, ,,Buddha
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powiedzial Subhutiemu, ’Ta sutra nazywa si¢ Diamentowa PradZniaparamita i pod ta nazwa
powinienes ja utrzymywac’”.

Ta ’diamentowa pradzniaparamita’, o ktérej mowi Urzeczywistniony, bierze swa nazwe
z pewnej przenos$ni dotyczacej prawdy. Co ona oznacza? Otdz diament jest ze swej natury
niezmiernie ostry i moze przecina¢ wszelkiego rodzaju rzeczy. Lecz pomimo tego, iz diament
jest niezmiernie twardy, mozna go rozbi¢ rogiem zwierz¢gcym. Diament odpowiada tu naturze
buddhy, a rég odpowiada zgryzotom. Mimo iz diament jest tak twardy, r6g moze go rozbic;
mimo iz natura buddhy jest tak niezmienna, zgryzoty moga nia zachwiac.

Cho¢ zgryzoty moga by¢ nie poddajace si¢ fatwo kontroli, moze je zniszczy¢ wiedza pradz-
ni; cho¢ rég moze by¢ twardy, moze go skruszy¢ dobra stal. Ci, ktorzy urzeczywistniaja te
zasadg jasno dostrzegaja zasadnicza nature¢. Sutra Nirwany méwi: ,,Ci, ktorzy dostrzegaja natu-
re buddhy nie sq zwani zwyczajnymi ludZmi; ci, ktérzy nie dostrzegaja natury buddhy sa zwani
zwyczajnymi ludZmi”.

Przeno$nia o diamencie wygtoszona przez Urzeczywistnionego ma poméc tym ludziom na
Swiecie, ktérzy nie posiadaja stabilnej natury; moga oni recytowaé pisma, lecz oSwiecenie si¢
nie rozwija. Gdyby praktykowali wewnatrz jak i recytowali na zewnatrz, byliby w réwnym
stopniu oSwieceni. Jesli wewngtrznie nie sa niewzruszeni, to stabilno$¢ i wglad zgubig sig;
jesli praktykuja mentalnie na réwni ze slowna recytacja, to w rGwnym stopniu pojawiaja si¢
stabilno$¢ 1 wglad. Zwane jest to ostatecznym celem.

ZYoto znajduje si¢ wewnatrz gory, lecz gora nie wie, ze jest ono cenne, ani tez skarb nie wie,
ze jest to jakas gora. Dlaczego? Poniewaz sa nieozywione. Istoty ludzkie sa ozywione, i czynig
uzytek z tego skarbu. Gdy wynajmuja robotnika, by wydobyt z wngtrza géry rudg i przetopit
ja, staje si¢ ona na koniec czystym ztotem, ktérego mozna uzywaé do woli by uciec od bdlu
ubdstwa.

Tak jest tez z naturg buddhy w tym fizycznym ciele. To ciato jest niczym S$wiat, jaZii osobowa
jest niczym gora, zgryzoty sa ruda, natura buddhy jest jak ztoto, madros¢ jest niczym mistrzow-
sko wprawny rzemieslnik, intensywna pilnos¢ jest niczym drazenie pod ziemia. W Swiecie ciala
ludzkiego znajduje si¢ géra osobowej jazni, w gérze osobowej jazni tkwi ruda zgryzot; w ru-
dzie zgryzot tkwi klejnot natury buddhy. W tym klejnocie natury buddhy znajduje si¢ mistrz
rzemie$lnik madrosci.

Uzywamy mistrza rzemieSlnika madrosci do tego, by dokopac si¢ w glab géry osobowe;j
jazni 1 odkry€ rudg zgryzot, stopi¢ ja w ogniu przebudzenia i ujrze¢ nasza wlasng diamentowa
natur¢ buddhy, doskonale Swietlista i przejrzysta. Zatem diament jest tu uzyty jako przenosnia,
i stad ta nazwa.

Jesli jedynie rozumiesz lecz nie dziatasz w zgodzie z tym, to jest to nazwa bez substancji.
Jesli pojmujesz znaczenie i praktykujesz je, to jest to zar6wno nazwa jak 1 substancja. Jesli nie
kultywujesz tego, jeste§ zwyczajnym Smiertelnikiem; jesli to kultywujesz, jeste$ taki sam jak
medrzec. Dlatego zwane jest to diamentem.

Co oznacza pradzinia? Pradzinia jest stowem sanskryckim, przetozonym jako ,,madrosé
wgladu”. Wglad oznacza nie powodowanie powstawania postaw wilasciwych niewiedzy, ma-
dro$¢ to posiadanie odpowiednich sposobdéw. Wglad jest substancja madrosci, madro$¢ jest
funkcja wgladu. Jesli w substancji jest madros¢, funkcja przejawia wglad a nie niewiedze; jesli
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w substancji nie ma madrosci, funkcja przejawia niewiedzg, jest pozbawiona wgladu. Madros¢
wgladu kultywujemy wtasnie po to, by pozby¢ si¢ niewiedzy, glupoty i stanu braku o§wiecenia.

Co znaczy paramita? Jest to przetozone jako ’osiagnigcie tamtego drugiego brzegu’. Osia-
gnigcie tamtego drugiego brzegu oznacza oddzielenie si¢ od narodzin i Smierci. Wiasnie dla-
tego, 1z ludziom na tym Swiecie brak jest stabilnej natury, znajduja we wszystkich rzeczach
pozory narodzin i Smierci, ptyna wsrdd fal réznych szlakéw istnienia i nie dotarli jeszcze do
statego ladu rzeczywistosci takiej, jaka ona jest: wszystko to jest 'tym brzegiem’. W odniesieniu
do wszystkich rzeczy trzeba posias¢ wielka madros¢ pelnego wgladu, oddzielong od pozoréw
narodzin i §mierci — to jest ’osiaggnigciem tamtego drugiego brzegu’.

Mowi si¢ takze, ze gdy umyst jest pomieszany, to jest to "ten brzeg’. Gdy umyst jest oSwie-
cony, to jest to "tamten drugi brzeg’. Gdy umyst jest rozbiegany, to jest to ’ ten brzeg’. Gdy
umyst jest zdrowy, to jest to "tamten drugi brzeg’. Jesli méwisz o tym i praktykujesz to swo-
im umystem, to wtedy twe wtasne cialo rzeczywistosci przepojone jest paramita. Jesli méwisz
o tym lecz mentalnie tego nie realizujesz, to wtedy nie ma tu zadnej paramity.

Co oznacza sutra’? Znaczy to szlak; jest to droga do spetnienia stanu buddhy. Kiedykolwiek
ludzie chca wkroczy¢ na tg droge, w celu osiagnigcia ostatecznego celu powinni wewngtrznie
kultywowac stosowanie pradzni. Jesli mozesz ja jedynie recytowac zas mentalnie nie dzialasz
w zgodzie z nia, wtedy nie ma tu zadnej sutry, zadnego szlaku. Jesli postrzegasz prawdziwie
i dziatasz prawdziwie, wtedy sutra jest w twoim wtasnym umysle.

Dlatego tez Urzeczywistniony nazwat t¢ sutre Sutrq Diamentowej Pradzniaparamity.
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1. Przyczyna i powo6d zgromadzenia dla nauczania

Premier ...... Czang Ludzin, cztowiek Swiecki, powiedzial: ,,Gdyby nie nauki, nie byloby
sposobu, by méwic¢ o pustce; gdyby nie wglad, nie bytoby sposobu, by wyktadaé nauki. Mno-
gos¢ miriada rzeczy zwana jest przyczyna, odpowiadajaca na nie wrazliwo$¢ jednego umystu
zwana jest powodem. Zatem sutra zaczyna si¢ od rozdziatu o przyczynie i powodach tego zgro-
madzenia dla udzielenia nauki”.

Tak ustyszatem:

Aby jasno zaznaczy¢, ze nie mOowi we wlasnym imieniu, Ananda twierdzi, ze ustyszat te
nauk¢ od Buddhy: oto dlaczego méwi, *Tak (ja) ustyszatem’.

Co wigcej, ’ja’ jest natura, natura to ’ja’. Wszystkie dziatania, wewngtrzne i zewngtrzne,
pochodza z natury. Poniewaz styszy ona wszystko, powiedziano, ze ’(ja) ustyszatem’.

Pewnego razu Buddha przebywat w wiejskiej okolicy Srawasti, w Zagajniku Dzety
ofiarowanym przez Sudatte,

’Pewnego razu’ oznacza spotkanie nauczyciela 1 uczniéw, czas, gdy wszyscy byli razem.
’Buddha’ jest tym, ktéry naucza; *przebywat w’ ma pokazaé miejsce.

Wiejska okolica Srawasti znajdowala sie w kraju Kréla Prasenadzita (krajem tym byta Kosa-
la, miastem Srawasti). Dzeta byt ksieciem korony; zagajnik byt darem Ksigcia Dzety. Zagajnik
pierwotnie nalezat do szlachcica Sudatty. (Zostat on w rzeczywistosci kupiony przez Sudattg
od Dzety 1 podarowany Buddzie).

’Buddha’ jest stowem sanskryckim, przelozonym jako Przebudzony. Przebudzenie ma dwa
znaczenia. Jednym jest zewnetrzne przebudzenie, ujrzenie pustki wszystkich rzeczy. Drugim
jest wewnetrzne postrzeganie, poznajace pustke i ciszg umystu, nie bedace pod wptywem przed-
miotéw szesSciu zmystow. Zatem na zewnatrz nie poszukiwanie btedéw u innych, wewnetrznie
nie bycie zwodzonym przez falsz i bledy, zwane jest to przebudzeniem. Gdy jeste$ przebudzony,
jeste$ buddha.

razem z thumem 1 250 wielkich mnichéw.

"/’ oznacza, ze Buddha przebywal razem z mnichami w pozbawionym formy miejscu
oswiecenia. Byli oni *wielkimi’ mnichami, gdyz byli wielkimi arhatami. Sanskryckie stowo
bhiksiu oznaczajace chodzacego po prosbie mnicha jest przetozone jako 'mogacy przezwycig-
zy¢ szesciu rabusiow’. Tysiac dwiescie pigcdziesigciu jest liczba mnichdw; ‘razem’ odnosi sig¢
do ich wspdlnej obecnosci w tym niewzruszonym zgromadzeniu duchowym.

W tym czasie, w porze positku Czczony przez Swiat przywdziat zewnetrzna szate,
wzial miske, wszedt do miasta Srawasti 1 w mieScie tym prosit o jedzenie.

"W tym czasie’ byto p6Znym rankiem, niemal w porze positku. Wtozyl na siebie zewngtrzna
szate 1 wziat miske, by nauczaé poprzez przyktad. Powiedzenie *prosit o jedzenie’ reprezentuje
zdolnos$¢ Urzeczywistnionego do ukorzenia swojego umystu na rzecz wszystkich ludzi.
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Po tym, jak chodzit po pro$bie od domu do domu, powrdécit do swego pierwotnego
miejsca. Po zjedzeniu swego positku, odtozyt szatg¢ i miske. Umywszy swe stopy,
roz$cielil mate i usiadt na nie;j.

Chodzenie po prosbie od domu do domu wskazuje, iz nie wybieral pomigdzy ubogimi i bo-
gatymi, nauczajac rownego traktowania. Po tym, jak chodzit po prosbie’ oznacza, iz nie prosit
w wigcej niz siedmiu domach. Gdy byt juz w siedmiu domostwach, wtedy nie szedl juz wigcej
do zadnego.

Sutra méwi, ze *powrdcit do swego pierwotnego miejsca’ poniewaz intencja Buddhy byto
takie nauczenie mnichéw chodzacych po prosbie, by nie udawali si¢ ochoczo do domostw ludzi
Swieckich, za wyjatkiem tego, gdy byli zapraszani.

Poprzez umycie swoich stop’ Urzeczywistniony zademonstrowal utozsamienie si¢ ze zwy-
ktymi ludZmi. Jednak w naukach Wielkiego Wozu samo umycie rak i ndg nie jest uznawane za
czysto$¢, gdyz oczyszczenie rak i stop nie jest porownywalne z oczyszczeniem umystu. Jesli
umyst jest choé przez chwilg czysty, wtedy usunigty zostaje brud grzechu.
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2. Subhuti rozpoczyna zapytywanie

Uaktywniajac wglad pochodzacy z pustki, pytanie 1 odpowiedZ o§wiecaja si¢ nawzajem.
Zatem sutra idzie dalej z rozdziatem o rozpoczgciu zapytywania przez Subhutiego.

W tym czasie w zgromadzonym tlumie znajdowat si¢ starszy Subhuti. Powstat
ze swego siedziska, odkryl prawe ramig, uklakt na prawym kolanie, ztozyt dto-
nie w gescie szacunku 1 powiedziat do Buddhy, ,,To cudowne, o Czczony przez
Swiat, jak Urzeczywistniony dobrze dba o bodhisattwéw, jak dobrze poucza bo-
dhisattwow”.

"Urzeczywistniony’ jest pierwotna natura pochodzaca z rzeczywistoSci takiej, jaka jest.
’Dbanie o’ oznacza ochranianie bodhisattwéw naukami pradzniaparamity. ’Pouczanie’ ozna-
cza, ze Urzeczywistniony przekazuje nauke pradzniaparamity Subhutiemu 1 innym wielkim bo-
dhisattwom. ’Dbanie 0’ oznacza sprawianie, by uczniowie poprzez madros$¢ pradzni dbali o swe
wlasne ciala i umysty, nie pozwalajac na dowolne pojawianie si¢ nienawisci i mitosci, czy ska-
zen zewnetrznych przedmiotéw szesSciu zmysiéw, ani na wpadanie w gorzkie morze narodzin
i Smierci.

Gdy kazda mysl twojego wiasnego umystu jest zawsze prawdziwa i nie dopuszczony jest tu
zaden fatsz, wtedy Urzeczywistniony w twej wlasnej naturze zrgcznie dba sam o siebie.

Co do zrgcznych pouczen, to gdy poprzednia mysl jest czysta, wtedy nastgpna mysl tez jest
czysta: gdy nie ma migdzy nimi zadnej przerwy, ostatecznie prowadzi to do wyzwolenia. Urze-
czywistniony starannie pouczat ludzi, takze tych bedacych w jego zgromadzeniu, by zawsze to
praktykowali: dlatego powiedziane jest, ze dobrze poucza.

’Bodhisattwa’ jest stowem sanskryckim przetozonym jako cztowiek posiadajacy ducha Dro-
gi, a takze jako przebudzona Swiadoma istota. Duch Drogi oznacza zachowywanie si¢ zawsze
z szacunkiem, szanowanie i mitfowanie w uniwersalny spos6b wszystkich stworzen, bez jakiej-
kolwiek pogardy — oto powdd, dla ktérego kto§ nazywany jest bodhisattwa.

Czczony przez Swiat, gdy dobrzy mezczyZni i dobre kobiety nakierowuja swe serca
na najwyzsze doskonate o§wiecenie, jak powinni zy¢? Jak powinni kietznaé swe
umysty?

’Dobry mezczyzna’ oznacza zrOwnowazony umyst, a takze prawidtowo ustabilizowany
umyst. Moze on doskonale spetnia¢ wszystkie dobre wtasciwosci i gdziekolwiek by si¢ nie udat
jest wolny od przeszkdd. *Dobra kobieta’ oznacza prawdziwie wgladajacy umyst. Z prawdziwie
wgladajacego umystu moga powstawac wszystkie dobre wiasciwosci, zarowno rozmyS$lne jak
i spontaniczne.

Subhuti pyta, jak powinni zy¢ ludzie, ktérzy nakierowuja swe serca na najwyzsze dosko-
nale oSwiecenie, 1 jak powinni oni kietzna¢ swe umysty. Subhuti widzi, ze zwyczajni ludzie sa
nieprzerwanie niespokojni, niczym wirujacy kurz; wzburzenia mentalne powstaja niczym po-
dmuchy wiatru, kontynuujac si¢ bez zadnej przerwy, mysl za myS$la. Pytaniem jest jak okietznad
ten umysl, by praktykowac kultywowanie.
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Buddha powiedziat,

— Dobrze Subhuti! Tak jak méwisz, Urzeczywistniony dobrze dba o bodhisattwow
i dobrze poucza bodhisattwéw. Stuchaj teraz uwaznie; wyjasnig ci to.

Gdy dobrzy mezczyZni i dobre kobiety nakierowuja swe serca na najwyzsze dosko-
nale o§wiecenie, powinni tak oto zy¢ i kielzna¢ swe umysly.

— O tak, Czczony przez Swiat. Zaprawde chcemy tego wystuchad.
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3. Prawdziwe zZrédto Wielkiego Wozu

Zrédto przekracza prawde i fatsz, pojazd nie zna niczego wielkiego czy matego; lecz na-
uczanie i wyzwalanie dokonywane jest zgodnie z r6znymi zdolnosciami ludzi. By odtozy¢ na
bok rézne doktryny i wyodrgbnic to, co wartoSciowe, sutra idzie dalej z rozdziatem o prawdzi-
wym Zrédle Wielkiego Wozu.

Buddha powiedziat do Subhutiego,
— Bodhisattwowie mahasattwowie powinni kielzna¢ swe umysty w taki oto sposéb:

Gdy poprzedzajaca mysl jest czysta i gdy nastgpujaca mysl jest czysta, zwane jest to stanem
bodhisattwy. Gdy kto$ nie cofa si¢, mysl za mySla, i gdy czyjS umyst jest zawsze czysty —
nawet posréd Swiatowych zmagan — zwane to jest stanem mahasattwy.

Takze nauczanie i wyzwalanie ludzi poprzez dobro¢, wspoéiczucie, rados$¢ i niewzruszonosc,
a takze poprzez wszelkiego rodzaju wilasciwe umiejetnosci, zwane jest stanem bodhisattwy.
Ci, ktérzy nie utrwalaja si¢ mentalnie na idei nauczyciela i tych, co sa nauczani, zwani sg
mahasattwami.

Kielznasz swoj wlasny umyst poprzez szanowanie wszystkich zywych istot. Rzeczywisto$¢
nie zmienia sig¢, takoS$¢ nie réznicuje sig: gdy w dowolnej sytuacji umyst nie zmienia si¢ ani nie
réznicuje, zwane jest to rzeczywistoscig taka, jaka jest.

Ponadto nie bycie sztucznym na zewnatrz zwane jest rzeczywistoscia, nie bycie préznym
wewnatrz zwane jest takoScia. Gdy z mysli na mysl nie ma zadnego odchodzenia gdzies$ na bok,
zwane jest to okietznaniem umystu.

Wszystkie rodzaje zywych istot — czy to zrodzone z jaja, zrodzone z tona, zro-
dzone z wilgoci, albo zrodzone z przemiany, czy to materialne czy niematerialne,
myslace lub niemySlace, ani tez ani mysSlace ani niemyslace — wszystkie je dopro-
wadzam do wkroczenia w nirwang pozbawiong wszelkich pozostatosci. . .

’Zrodzone z jaja’ oznacza pomieszanie, 'zrodzone z lona’ oznacza nawyki, ‘narodzone
z wilgoci’ oznacza zbaczanie, *zrodzone z przemiany’ oznacza opiniowanie. Pomieszanie jest
powodem wytwarzania wszelkiego rodzaju karmy, nawyki sa powodem nieustannych, powta-
rzajacych sig¢, rutynowych czynnosci, zbaczajacy umyst jest niestaty, a opiniowanie kieruje nas
ku obsesji.

Gdy ekscytujesz swoj umyst kultywowaniem umystu, arbitralnymi pogladami na to, co wila-
Sciwe 1 co niewlasciwe, nie urzeczywistniasz wewngtrznie bezforemnej prawdy. Zwane jest to
byciem materialnym.

Gdy w swym wewnetrznym umysle trzymasz si¢ prostoty lecz nie praktykujesz szacunku
i szczodro$ci, gdy méwisz, ze prosty umyst jest buddha ale nie kultywujesz cnoty i wiedzy,
zwane jest to byciem niematerialnym.

Jesli nie pojmujesz Sciezki Srodkowej, lecz postrzegasz, stuchasz, myslisz i rozwazasz bg-
dac mentalnie utrwalonym na zewnetrznych aspektach doktryny, rozprawiajac o postgpowaniu
Buddhy lecz nie stosujac go w swoim wiasnym umysle, zwane jest to wykazywaniem mySlenia.
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Pomieszani ludzie, ktérzy siedzac w medytacji fanatycznie usituja pozby¢ si¢ ztudzenia ale
nie ucza si¢ dobroci, wspétczucia, radosci, niewzruszono$ci, madrosci i zrgcznych sposobow,
i sg przez to niczym drewno czy kamien bez zadnej funkcji, zwani sa niemyslacymi.

Nie Ignigcie do koncepcji dwoistoSci zwane jest ani mySleniem’, podczas gdy nadal Swia-
dome poszukiwanie istoty zwane jest *ani niemySleniem’.

Zgryzoty r6znia si¢ na miriady sposobow; wszystkie z nich kalaja umyst. Formy fizyczne
sa niezliczone; wszystkie zwane sa zywymi istotami. Urzeczywistniony wielce wspoétczujac
naucza wszystkie, umozliwiajac wszystkim wejscie w pozbawiong jakichkolwiek pozostatosci
nirwang.

. 1 tak uwalniam je poprzez wygaszenie.

Urzeczywistniony wskazuje, ze kazda zywa istota we wszechSwiecie posiada subtelne ser-
ce nirwany, sprawiajac, ze istoty same urzeczywistniaja to serce i wkraczaja w pozbawiong
jakichkolwiek pozostatosci nirwang. ’Pozbawiona jakichkolwiek pozostatosci’ oznacza, ze nie
ma tam juz zadnych energii nawyku ani zgryzot; 'nirwana’ oznacza kompletng czystos$¢. Jest to
osiagane jedynie poprzez wygaszenie wszystkich energii nawyku i spowodowanie, by si¢ juz
nigdy wigcej nie pojawily. "Wyzwolenie’ oznacza przekroczenie oceanu narodzin i Smierci.

Umyst Buddhy jest bezstronny, pragnie wkroczy¢ w kompletnie czysta, pozbawiong jakich-
kolwiek pozostalosci nirwang oraz przeby¢ ocean narodzin i §mierci wspdlnie ze wszystkimi
zywymi istotami, dzielacymi to samo urzeczywistnienie wszystkich buddhow. Sa ludzie, kt6-
rzy to rozumieja i praktykuja, a jednak utrzymuja pewne poczucie osiagnigcia, stwarzajac tym
samym wiasny wizerunek, ktory zwany jest religijnym ego. Jedynie wtedy, gdy pozbedziesz si¢
tego religijnego ego bedzie to zwane uwolnieniem poprzez wygaszenie.

Tak wigc poprzez wygaszenie uwalniam niezliczone, niepoliczalne nieskonczone
istoty, podczas gdy w rzeczywistosci nie ma tu zadnych istot osiagajacych uwol-
nienie poprzez wygaszenie.

"Tak wigc’ odnosi si¢ do poprzedniej nauki; uwolnienie poprzez wygaszenie jest wielkim
wyswobodzeniem. Wielkie wyswobodzenia oznacza, ze zgryzoty, energie nawyku, 1 wszystkie
przeszkody karmiczne zostaja zupetlnie wygaszone, bez zadnych pozostato$ci. Zwane jest to
wielkim uwolnieniem.

Niezliczone, niepoliczalne, nieskorficzone istoty pierwotnie posiadaja swoje wlasne jednost-
kowe zgryzoty wszelkiego rodzaju, chciwa i gniewna zta karme: jesli nie zostanie ona usunigta,
nigdy nie beda mogty osiagnaé wyswobodzenia. Zatem Buddha powiedzial, ,,Tak wigc poprzez
wygaszenie uwalniam niezliczone, niepoliczalne nieskoriczone istoty”.

Gdy wszyscy pomieszani ludzie urzeczywistniaja swoja wlasng zasadnicza naturg, po raz
pierwszy poznaja, ze Buddha nie utrzymuje zadnego wlasnego wizerunku, i nie posiada zadne;j
wlasnej wiedzy — kiedy w ogoéle uwalniat jakies istoty?

To tylko dlatego, ze zwyczajni ludzie nie dostrzegaja swojego wlasnego pierwotnego umy-
stu nie wiedza, co Buddha mial na mysli — czepiaja si¢ oni obsesyjnie zewngtrznych pozoréw
rzeczy i nie docieraja do niebgdacej zadnym wytworem wewngtrznej prawdy.
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Ci, ktérzy nie sa wolni od egoistycznej osobowosci zwani sg ’istotami’. Jesli oddzielisz si¢
od tej choroby, to w rzeczywistosci nie ma tu zadnych ’istot’, ktére miatyby osiagaé uwolnienie
poprzez wygaszenie. Mowi si¢ zatem, ze *Gdy nie ma btadzacego umystu, przejawiasz o§wie-
cenie; samsara 1 nirwana sg od poczatku réwne’. Jakiez tu jest uwolnienie poprzez wygaszenie?

Dlaczego? Subhuti, jesli bodhisattwowie posiadaja wizerunki jazni, wizerunki oso-
by, wizerunki istoty, wizerunki przezywacza zycia, to nie s3 bodhisattwami.

Natura buddhy zwyczajnych istot nie réznicuje si¢, lecz poniewaz posiadaja one te cztery
wizerunki nie wkraczaja w pozbawiong jakichkolwiek pozostatos$ci nirwane. Gdy posiadaja te
cztery wizerunki, sa zwyczajnymi istotami; wolne od nich — sg buddhami. Gdy pomieszani —
buddhowie sa zwyczajnymi istotami; gdy o§wiecone — zwyczajne istoty sa buddhami.

Gdy pomieszani ludzie pomniejszaja wszystkich z uwagi na posiadanie bogactw, wyksztat-
cenie i status spoteczny, zwane to jest wizerunkiem jazni.

Nawet kiedy przejawiaja dobroczynnosé, obowigzkowos$c¢, uprzejmosé, inteligencje i wiareg,
to jesli z powodu tego sa zarozumiali i nie praktykuja powszechnego szacunku, méwiac w efek-
cie ,,Ja wiem jak praktykowa¢ dobroczynnos$¢, obowiazek, uprzejmosé, inteligencj¢ i wiarg,
a wigc nie potrzebuj¢ szanowac ciebie”, zwane jest to wizerunkiem osoby.

Zatrzymywanie dobrych rzeczy dla siebie a przerzucanie ztych rzeczy na innych zwane jest
wizerunkiem istoty.

Réznicowanie pomigdzy rzeczami, chwytanie jednych a odrzucanie innych, zwane jest wi-
zerunkiem przezywacza zycia.

Powyzsze zwane sa czterema wizerunkami zwyczajnych oséb.

Praktykujacy religi¢ takze maja cztery wizerunki. Gdy w umysle jest przedmiot i podmiot
oraz gdy kto§ pomniejsza inne istoty, zwane jest to wizerunkiem jazni. Zaktadanie sobie prze-
strzegania wskazaf i pomniejszanie tych, ktérzy tamia te wskazania, zwane jest wizerunkiem
osoby.

Wzgardzanie cierpieniami trzech nizszych Swiatéw a pragnienie odrodzenia si¢ w niebio-
sach jest wizerunkiem istoty. Pilne praktykowanie dobrych uczynkéw z umitowania dtugiego
zycia, bez zapominania przywiazan, jest wizerunkiem przezywacza zycia. Ci, ktérzy maja te
cztery wizerunki sa zwyczajnymi osobami; wolni od tych czterech wizerunkéw sa buddhami.
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4. Subtelna praktyka bez spoczywania na niczym

Gdy dziatasz zgodnie ze Zrédiem, nie spoczywasz na pozorach. Dlatego ksigga idzie dalej
z rozdziatem o subtelnej praktyce, bez zadnego spoczywania na czyms i pozostawania.

Co wigcej, Subhuti, praktykujac dobroczynnos¢ bodhisattwowie nie powinni spo-
czywac na niczym. Oznacza to praktykowanie dobroczynnosci bez trwania przy ja-
kich$ formach, praktykowanie dobroczynnosci bez pozostawania przy dzwigkach,
zapachach, smakach, odczuciach czy zjawiskach.

Gdy zwyczajni ludzie praktykuja dobroczynnosé, poszukuja jedynie osobistej godnosci lub
przyjemnej radosci: oto dlaczego — gdy ich zastugi wyczerpuja si¢ — wpadaja z powrotem
w trzy nizsze §wiaty. Czczony przez Swiat jest niezmiernie dobry nauczajac innych prakty-
kowania bezforemnej dobroczynnosci, nie poszukiwania osobistej godnosci ani przyjemnosci;
chce, bySmy wewnetrznie zniszczyli postawe skapstwa a zewnetrznie pomagali wszystkim isto-
tom. Harmonizowanie si¢ w taki wiasnie sposéb zwane jest praktykowaniem dobroczynno$ci
bez spoczywania na jakiejs formie.

Subhuti, bodhisattwowie powinni w ten sposob praktykowa¢ dobroczynnosc, bez
spoczywania na pozorach.

Praktykowanie w taki spos6b dobroczynnosci, w zgodzie z bezforemnym umystem oznacza,
ze nie ma tu zadnego poczucia bycia kim§ czyniacym dobro, zadnej idei jakiego$ daru, ani tez
zadnego pojecia kogos$ otrzymujacego jakis dar. Jest to zwane praktykowaniem dobroczynnosci
bez spoczywania na pozorach.

Dlaczego? Poniewaz jesli bodhisattowie praktykuja dobroczynnosé bez spoczywa-
nia na pozorach, btogostawienstwa sa niewyobrazalne.

Bodhisattwowie praktykuja dobroczynnos¢ bez poszukiwania czegokolwiek — blogosta-
wienstwa, jakie uzyskuja, sa niezmierzone niczym przestrzen w dziesigciu kierunkach.

Wedtug jednej z wyktadni, praktyka dobroczynnoSci jest wszech-rozpraszaniem. Jesli we-
wnetrznie rozpraszasz wszystkie fatszywe mysli, energie nawykowe i zgryzoty, to tamte cztery
wizerunki znikaja 1 nic juz nie jest zesktadowane — to jest prawdziwe dawanie.

By dalej objasnia¢ dawanie, zalezy ono takze od nie zatrzymywania si¢ na przedmiotach
zmystow i nie utrzymywania skalanego réznicowania. Powinno si¢ po prostu powrécié do czy-
stoSci 1 urzeczywistnic¢, iz wszystkie zjawiska sa puste. Jesli tego nie rozumiesz, jedynie powigk-
szasz karmeg. Zatem musimy wewngtrznie pozbyc¢ si¢ chciwosci, oraz zewngtrznie praktykowac
szczodro$é. Gdy wnetrze i zewnetrze koresponduja ze sobg wzajemnie, uzyskane btogostawien-
stwa sg nieskonczone.

Gdy widzisz ludzi czyniacych zto lecz nie dostrzegasz ich btgdéw a twoja wlasna natura nie
wytwarza réznicujacych mysli, zwane jest to wtedy oddzieleniem od pozoréw. Jesli kultywujesz
praktyke w zgodzie z naukami, i nie masz w umysle ani przedmiotu ani podmiotu, to jest to
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dobry stan. Jesli praktykujacy posiada w umysle przedmiot i podmiot, to nie jest to zwane
dobrym stanem. Tak dtugo, jak nie wygas$nie poczucie podmiotu i przedmiotu, nie osiggnie si¢
wyzwolenia.

Jesli z chwili na chwilg zawsze stosujesz madros$¢ pradzni, btogostawieristwa sg nieskon-
czone. Praktykujac w ten sposob zyskujesz czes$¢ 1 wsparcie wszystkich ludzi 1 duchéw — sa
one zwane btogostawienstwami. Jesli zawsze praktykujesz dobroczynnos$¢ bez spoczywania na
pozorach, powszechnie szanujac wszystkie istoty, zastuga i cnota nie maja zadnych granic i nie
dadza si¢ zmierzyc.

— Subhuti, jak myS§lisz — czy przestrzen na wschodzie da si¢ zmierzy¢ w myslach?
— Nie, o Czczony przez Swiat.

— Subhuti, czy przestrzefi na potudniu, czy na zachodzie, czy na péinocy, czy
w czterech posrednich kierunkach, albo w zenicie, czy w nadirze jest do zmierzenia
w myS$lach?

— Nie, o Czczony przez Swiat.

— Subhuti, btogostawienistwa praktykowania przez bodhisattwoéw dobroczynnosci
bez spoczywania na pozorach sa podobne — takze nie da si¢ ich ogarna¢ mysla.

Buddha méwi, ze przestrzen nie ma granic i nie moze by¢ zmierzona. Blogostawienistwa
ptynace z dobroczynnosci bodhisattwOw czynionej bez spoczywania na pozorach sa takze jak
przestrzefi — bgdac niezliczone i nieograniczone.

Nic na Swiecie nie jest wigksze niz przestrzen, zadna natura nie jest wigksza niz natura bud-
dhy. Dlaczego? Cokolwiek posiada ksztatt i forme¢ nie moze by¢ nazwane wielkim; przestrzen
nie ma ksztaltu ani formy, moze wigc by¢ nazwana wielka. Wszystkie natury maja swoje gra-
nice, wigc nie moga by¢ nazwane wielkimi; natura buddhy nie ma ograniczen, moze wigc by¢
nazwana wielka.

W przestrzeni nie ma wschodu, zachodu, potudnia czy poétnocy: jesli postrzegasz wschdd,
zachdd, potudnie i péinoc, jest to takze spoczywaniem na pozorach, a wigc nie osiagasz wyzwo-
lenia. Natura buddhy fundamentalnie nie posiada jazni, osoby, istoty, czy przezywacza zycia:
jesli przejawiaja si¢ te wizerunki, to jest to natura zwyczajnych istot i nie mozna nazywac jej
naturg buddhy. Jest to takze czyms, co okreSla si¢ jako dobroczynnos¢ spoczywajaca na pozo-
rach.

O ile w kontekscie umystu bgdacego w utudzie méwi sig, iz jest wschdd, zachdd, pétnoc
i potudnie, to jakze mogtyby one istnie¢ w kontek$cie abstrakcyjnej prawdy? Tak zwany wschod
1 zachdd nie sg rzeczywiste — jakze mialyby by¢ od nich rézne potudnie i pétnoc?

Nasza wlasna natura jest pierwotnie otwarta, spokojna i jednolita, niczego nie réznicujaca;
dlatego Urzeczywistniony w gteboki sposéb pochwala nie wytwarzanie réznicujacych mysli.

Subhuti, bodhisattwowie powinni po prostu zy¢ tak, jak sg nauczani.

Pozostawaj po prostu w zgodzie z oméwionymi naukami, spoczywajac w bezforemnej do-
broczynnosci, a bedziesz bodhisattwa.
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5. Rzeczywiste postrzeganie w zgodzie z Prawda

Gdy kazde dziatanie jest zgodne z takoscia, zwane jest to rzeczywistym postrzeganiem.
Dlatego sutra idzie dalej z rozdziatem o rzeczywistym postrzeganiu w zgodzie z prawda.

— Subhuti, jak myS§lisz — czy mozliwe jest zobaczenie Urzeczywistnionego po-
przez cechy fizyczne?

— Nie, Czczony przez Swiat; nie jest mozliwe zobaczenie Urzeczywistnionego po-
przez cechy fizyczne.

Cialo fizyczne ma forme, ciato rzeczywistosci jest bezforemne. Cialo fizyczne ztozone jest
z grubych sktadnikow, zrodzone z ojca 1 matki, widzialne dla fizycznego oka. Ciato rzeczywi-
stoSci nie posiada jakiego$ skonczonego ksztattu, jakiegos koloru, w ogéle zadnego wygladu;
bedac niewidzialne dla fizycznego oka, moze by¢ zobaczone okiem madrosci.

Zwyczajni ludzie widza jedynie fizycznie ucieleSnionego Urzeczywistnionego, a nie Urze-
czywistnionego uciele$niajacego rzeczywistos¢. Uciele$nienie ciata rzeczywistosci jest podob-
ne do przestrzeni; oto dlaczego Buddha pyta Subhutiego, czy mozliwe jest zobaczenie Urze-
czywistnionego poprzez wyglad fizyczny.

Subhuti wie, ze zwyczajni ludzie widza jedynie fizycznie uciele§nionego Urzeczywistnio-
nego, a nie Urzeczywistnionego uciele$niajacego rzeczywisto$¢; dlatego odpowiada, ze nie jest
mozliwe ujrzenie Urzeczywistnionego w aspekcie cech fizycznych.

Dlaczego? Poniewaz cechy fizyczne objasniane przez Urzeczywistnionego nie sg
cechami fizycznymi.

Cialo fizyczne sktada si¢ z cech, cialo rzeczywistoSci jest zasadniczg istota. Wszelkie dobro
i zto pochodzi z ciata fizycznego, nie z ciala rzeczywistosci. Jesli ciato fizyczne czyni zto, wtedy
ciato rzeczywistosci nie odradza si¢ w dobrych stanach; jesli ciato fizyczne czyni dobro, wtedy
ciato rzeczywistoSci nie popada w zte stany.

Zwyczajni ludzie, dostrzegajac jedynie ciato fizyczne a nie ciato rzeczywistoSci, nie moga
praktykowac dobroczynno$ci bez zatrzymywania si¢ na pozorach, nie moga praktykowaé we
wszystkich sytuacjach zachowania wolnego od uprzedzen, i nie moga powszechnie szanowac
wszystkich istot.

Ci, ktorzy dostrzegaja ciato rzeczywistosci moga praktykowaé dobroczynnos¢ bez zatrzy-
mywania si¢ na pozorach, moga powszechnie szanowacé wszystkie istoty, 1 moga kultywowac
praktykowanie pradzniaparamity, doskonatosci madrosci: wtedy prawdziwie wierza, iz wszyst-
kie istoty maja t¢ sama jedna prawdziwa esencj¢, fundamentalnie czysta i nieskazona, o niezli-
czonych funkcjach.

Buddha powiedzial do Subhutiego, ,,Wszystkie pozory sa ztudne; jesli widzisz, ze

przejawiajace si¢ pozory nie sa prawdziwymi cechami, wtedy postrzegasz Urze-
czywistnionego’.
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Urzeczywistniony chce ujawnic ciato rzeczywistosci, moéwi wigc, ze wszystkie przejawienia
sa ztudne. Jesli widzisz, ze wszystkie przejawiajace si¢ pozorne zjawiska sa ztudne i nierzeczy-
wiste, wtedy postrzegasz bezforemna prawde Urzeczywistnionego.
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6. Wyjatkowos¢ prawdziwej wiary

Jesli widzimy 1 wierzymy, korzenie dobra sg gigbokie i mocne. Dlatego sutra idzie dalej
z rozdziatem o wyjatkowosci prawdziwej wiary.

Subhuti powiedzial do Buddhy, ,,Czczony przez Swiat, czy ktos, kto ustyszy te
objasnienia rozwinie w sobie prawdziwa wiarg?”.

Subhuti pyta, ,,Ta nauka jest bardzo gigboka, trudna do uwierzenia, trudna do zrozumienia;
inteligencja i wglad zwyczajnych ludzi w tej konicowej epoce sa stabe i ptytkie — jakze mogliby
wierzy¢ w te nauke?”.

Odpowiedz Buddhy jest nastgpujaca:

Buddha powiedziat Subhutiemu:

Nie méw w ten sposéb. W pigcset lat po $§mierci Urzeczywistnionego, bgda tacy,
ktorzy utrzymuja wskazania i spetniaja dobre uczynki, ktérzy beda w stanie wzbu-
dzi¢ wiar¢ w te objasnienia, uznac je za prawdziwe. Powiniene$ wiedziec¢, ze ludzie
ci zapuszcza korzenie dobra nie w zwigzku z jednym, dwoma, trzema, czterema czy
pigcioma buddhami, lecz z nieskoriczonymi tysigcami miriadéw buddhéw. Styszac
nawet przez chwilg te objasnienia, wzbudza czysta wiare.

Przez pigéset lat po moim odejSciu, jesli beda jacyS ludzie, ktérzy moga utrzymywac bez-
foremne wskazania Wielkiego Pojazdu, nie chwyta¢ si¢ btednych pozornych przejawien i nie
poddawac si¢ przymuszajacej rutynie, ktérych umysty sa zawsze puste, ciche i nie skrgpowa-
ne pozorami, wtedy bedzie to umyst nie zatrzymujacy si¢ na niczym; taki umyst bedzie mogt
uwierzy¢ w doglebng nauke Urzeczywistnionego. To, co méwig ci ludzie, jest prawdziwe i god-
ne zaufania. Dlaczego? Ludzie ci zapuscili korzenie dobra, nie tylko na jeden, dwa, trzy, cztery
czy pig¢ eondw, lecz na nieskonczone tysigce miriadow milionéw eonéw.

Z tego to powodu Urzeczywistniony mowi, ,,W piecset lat po mojej Smierci, jesli sa ludzie,
ktérzy moga kultywowaé swe postgpowanie oddzieleni od pozornych przejawiefi, powinienes
wiedzieé, ze ludzie ci zapuscili korzenie dobra, nie tylko w zwiazku z jednym, dwoma, trzema,
czterema czy pigcioma buddhami”.

Oznacza to wspieranie tych buddhoéw catym sercem i podazanie za ich naukami, bedac
przy tym zawsze pelnym szacunku i postuszenistwa dla bodhisattwéw, przyjaciét duchowych,
nauczycieli, rodzicéw, osob dojrzatych wiekiem, doSwiadczeniem i zastuga, oraz dla czcigodne;j
starszyzny. Zwane to jest zapuszczaniem korzeni dobra.

Rozwinigcie postawy mitosierdzia i wspéiczucia wobec wszystkich istot cierpiacych z po-
wodu pragnien, nie wzbudzanie wobec nich pogardy, dawanie im tego, czego potrzebuja, sto-
sownie do naszych mozliwoSci — to zwane jest zapuszczaniem korzeni dobra.

Bycie delikatnym i tolerancyjnym wobec wszelkich ztych typdw, traktowanie ich uprzejmie
i nie prowokowanie ich, sprawianie, by rozwijali w sobie poczucie radosci i przestawali by¢
uparcie pokrgtni — to zwane jest zapuszczaniem korzeni dobra.
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Nie zabijanie i nie ranienie zywych istot, nie oszukiwanie i nie ponizanie ich, nie zniesta-
wianie i nie zniewazanie ich, nie zajezdzanie ich i nie bicie, nie jedzenie ich ciata, dziatanie
zawsze dla ich korzySci — to zwane jest zapuszczaniem korzeni dobra.

Jesli chodzi o wiarg, oznacza ona przekonanie, ze pradzniaparamita moze usunaé wszystkie
zgryzoty; przekonanie, ze pradzniaparamita moze doskonale osiagnac¢ wszelkie pozaziemskie
cnoty; przekonanie, ze pradzniaparamita moze stwarzaé wszystkich buddhéw; przekonanie, ze
natura buddhy w twoim wiasnym ciele jest pierwotnie czysta, bez zadnego skalania, réwna
naturze buddhy buddhéw; przekonanie, ze wszelkiego rodzaju istoty sa pierwotnie pozbawione
formy; przekonanie, ze wszystkie istoty moga osiagnaé stan buddhy — to zwane jest czysta
wiarg.

Subhuti, Urzeczywistniony rozpoznaje i dostrzega wszystkie te istoty, ktére w ten
sposéb zyskuja nieskoriczone btogostawienstwa. Dlaczego? Istoty te nie maja juz
wigcej wizerunku jazni, wizerunku osoby, wizerunku istoty, czy wizerunku przezy-
wacza zycia. Nie maja wizerunku prawdy ani tez wizerunku nieprawdy.

Po Smierci Urzeczywistnionego, jesli ludzie rozwing Swiadomos$¢ pradzniaparamity i beda
praktykowac pradzniaparamite, kultywujac oSwiecone zrozumienie i osiagajac gigbokie znacze-
nie buddhéw, wszyscy oni beda znani buddhom. Jesli ludzie stuchaja nauk wyzszego pojazdu
oraz przyjmuja je i utrzymuja z catego serca, sa wtedy zdolni do pozbawionego formy i wolnego
od obsesji praktykowania pradzniaparamity, w najwyzszym stopniu bez tych czterech wizerun-
kéw — jazni, osoby, istoty i przezywacza zycia.

Brak jazni oznacza brak formy, doznania, spostrzezenia, warunkujacego nastawienia czy
$wiadomosci. Brak osoby oznacza zrozumienie, iz grube sktadniki materialne nie maja sub-
stancji 1 ostatecznie rozpadaja si¢. Brak istoty oznacza, ze zaden umyst nie rodzi si¢ ani tez
nie umiera. Brak przezywacza zycia oznacza, ze nasze ciala sa pierwotnie nieistniejace, a wigc
jakze mégtby tu by¢ jakis przezywacz zycia?

Gdy tylko odeszly te cztery wizerunki, obiektywne oko jest na wskro$ czyste, nie przy-
wigzane do istnienia czy nieistnienia, oddzielone od obu tych skrajnosci: Urzeczywistniony
twojego wlasnego umystu urzeczywistnia siebie samego i przebudza siebie samego, na zawsze
oddzielajac si¢ od ziemskich zmagan i btadzacych mysli, w naturalny sposéb osiagajac btogo-
stawienstwa bez granic.

Powiedzie¢, ze nie ma tu zadnego wizerunku prawdy oznacza stan oddzielenia od etykiet
i przekroczenia poza pozorne przejawienia, nie bycia schwytanym w sidla stéw. Powiedzie¢,
ze nie ma tu réwniez zadnego wizerunku nieprawdy oznacza, ze nie mozna powiedzieé, iz
w pradzniaparamicie nie ma prawdy. Jesli moéwisz, ze w pradzniaparamicie nie ma prawdy, jest
to odrzucenie nauk.

Dlaczego? Gdyby umysty tych istot czepiaty si¢ pozornych przejawieni, bytyby one
przywiazane do jazni, osoby, istoty 1 przezywacza zycia. Gdyby czepiaty si¢ wize-
runku prawdy, bytyby one przywiazane do jazni, osoby, istoty i przezywacza zycia.
Dlaczego? Gdyby czepiaty si¢ wizerunku nieprawdy, bytyby one przywiazane do
jazni, osoby, istoty i przezywacza zycia.
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Dlatego nie powiniene$ czepiaC si¢ prawdy 1 nie powiniene$ czepiaé si¢ niepraw-
dy. W tym sensie Urzeczywistniony zawsze mOwi: wy mnisi chodzacy po prosbie
wiedzcie, ze prawda, ktérej nauczam jest niczym tratwa; nawet prawda musi zostac
kiedy$ porzucona, a c6z dopiero nieprawda.

,Prawda” oznacza prawde¢ pradzniaparamity, doskonato$¢ madrosci; ,,nieprawda” oznacza
nauki prowadzace do odrodzenia si¢ w niebie. Prawda pradzniaparamity moze da¢ wszystkim
istotom zdolno$¢ do przebycia oceanu narodzin i Smierci; gdy go juz przekroczyly, nie powin-
ny si¢ na niej zatrzymywacé, a jeszcze w mniejszym stopniu obsesyjnie wigzaé si¢ z naukami
prowadzacymi do odrodzenia w niebie.
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7. Zadnego osiagniecia i zadnego gloszenia

Urzeczywistnienie bez osiagnigcia niczego zwane jest prawdziwym urzeczywistnieniem;
nauczanie bez gloszenia niczego zwane jest prawdziwym nauczaniem. Dlatego tez sutra idzie
dalej z rozdziatlem o braku osiagania i braku gloszenia.

— Subhuti, jak myS§lisz — czy Urzeczywistniony osiagnatl nieprzescignione, zupet-
ne, doskonate o§wiecenie? Czy Urzeczywistniony posiada jaka$ doktryng do gto-
szenia?

Subhuti powiedziat

— Tak jak ja rozumiem zasady wyktadane przez Urzeczywistnionego, nie ma tu
zadnego utrwalonego stanu zwanego nieprzescignionym, zupetnym, doskonalym
oSwieceniem, ani nie ma tez zadnej ustalonej doktryny, ktéra Urzeczywistniony
miatby glosic.

,Nieprzescignione” nie jest osiaggane z zewnatrz — gdy w umysle nie ma juz podmiotu
1 przedmiotu, to jest wlasnie to. Lekarstwo przepisuje si¢ stosownie do choroby, nauk udziela
si¢ odpowiednio do sytuacji — jakze mogtlaby tu by¢ jakas z géry ustalona doktryna?

W nieprzescignionej prawdziwej nauce Urzeczywistnionego umyst zasadniczo nie osiaga
niczego, a jednak nie méwi si¢ ze niczego nie osiaga. To tylko dlatego ze postrzeganie ludzi
nie jest jednakowe, Urzeczywistniony dostosowuje si¢ do ich zdolnoSci, by przy pomocy réz-
nych doraznych metod naktoni¢ ich do oddzielenia si¢ od swoich obsesji. Wskazuje na fakt, ze
btadzace umysty wszystkich zwyczajnych istot bezustannie si¢ zmieniaja, dzialajac w pogoni
za obiektami. Z chwilowego powstawania poprzedzajacej mysli powinna ptynaé Swiadomos¢é
kolejnej mysli: poniewaz §wiadomos$¢ nie zatrzymuje si¢, nie zatrzymuje si¢ takze poglad. Po-
niewaz tak wlasnie jest, jakze mogtaby tu istnie¢ jaka$ z gory ustalona doktryna, ktéra Urze-
czywistniony miatby wyktadac?

W okresleniu nieprzescigniony, przedrostek nie- oznacza, ze w umysle nie ma zadnych bta-
dzacych mysli; ,,przescigniony” oznacza, ze w umysle nie ma zadnej pogardy. ,,Zupelny” ozna-
cza, iz umyst jest zawsze w stanie prawidlowej stabilnosci i precyzyjnego wgladu. ,,Doskonate
oS§wiecenie” oznacza, ze umyst jest zawsze oprézniony i cichy. Jesli odtozysz cho¢by na chwilg
zwyczajng mentalnos¢, dostrzegasz nature¢ buddhy.

Dlaczego? Nie powinno si¢ czepia¢ doktryn nauczanych przez Urzeczywistnione-
g0, ani tez nie powinny by¢ one gloszone niczym kazania; nie sq one ani prawdami
ani nieprawdami.

By ludzie nie utrwalali si¢ na sformutowaniach uzytych przez Urzeczywistnionego, by nie
zatrzymywali si¢ bez urzeczywistnienia bezforemnej prawdy oraz by niepotrzebnie nie tworzy-
li interpretacji, Buddha méwi, ze nie powinno si¢ czepia¢ tych sformutlowan. Jakze mogtoby
by¢ coS z gbry utrwalonego w objasnieniach udzielanych przez Urzeczywistnionego réznego
rodzaju ludziom, zgodnie z ich potencjatem i zdolnosciami, w celach wychowawczych?
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Uczniowie, ktérzy nie pojmuja gltebokiego znaczenia Urzeczywistnionego lecz jedynie re-
cytuja nauki wylozone przez Urzeczywistnionego, bez urzeczywistnienia tego pierwotnego
umystu, nigdy nie osiagaja stanu buddhy. Oto dlaczego sutra méwi, ze nie powinno si¢ glo-
si¢ zadnych doktryn jako kazan.

Stowne powtarzanie bez mentalnego zastosowania nie jest prawda; stowne powtarzanie po-
faczone z mentalnym stosowaniem, urzeczywistnienie, ze nic nie jest uzyskiwane, nie jest nie-
prawda.

Co jest tego powodem? Wszyscy §wigci i medrey istnieja za sprawa niezrodzonej
prawdy, nie mniej jednak r6znig si¢ migdzy soba.

Rozumienie mentalnoSci w trzech pojazdach nauk nie jest takie same; ich spostrzezenia
maja réznice co do swojej glebi. Oto dlaczego méwi sig, ze rdznig si¢ migdzy soba.

Niezrodzona prawda wyktadana przez Buddhg¢ nie spoczywa na niczym. Niespoczywanie
jest bezforemne, bezforemno$¢ nie ma poczatku; co nie ma poczatku, nie doznaje zniszcze-
nia. Czyste, wolne, puste i ciche, postrzeganie i dziatanie na réwni o§wiecone, przez nic nie
zakldécona zwierciadlana Swiadomo$¢ — oto prawdziwie jest ta uwolniona natura buddhy.

Buddha jest przebudzeniem, przebudzenie jest obserwujaca przytomnoscia, obserwujaca
przytomnos¢ jest wgladajaca madroScia, wgladajaca madroSc¢ jest pradzniaparamita.
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8. Wylanianie si¢ do zycia poprzez Prawde

Jesli nie ma zadnego osiagania czego$ ani zadnego gloszenia kazan, to istnieje obawa przed
utonigciem w prézni. Wszyscy buddhowie wylaniajg si¢ z tej sutry, tak wigc dalej idzie rozdziat
o wytanianiu si¢ do zycia poprzez prawdg.

— Subhuti, jak mySlisz — jeSli kto§ wypehitby drogocennymi przedmiotami
wszech§wiat z miliardem Swiatéw i1 uzyt ich dla czynienia dobra, to czy osoba ta
zyskataby wiele btogostawieristw?

Subhuti powiedziat,

— Bardzo wiele, o Czczony przez Swiat. Dlaczego? Te blogostawieristwa nie ma-
ja natury btogostawienstwa; dlatego Urzeczywistniony méwi, ze tych blogosta-
wienstw jest wiele.

Cho¢ btogostawienstwa ptynace z rozdania w celach dobroczynnych catego wszech§wiata
skarbéw moga by¢ liczne, to w odniesieniu do zasadniczej natury nie ma tu zadnej korzysci.
Kultywowanie postgpowania zgodnego z maha-pradzniaparamita, wielka doskonatoscia madro-
Sci, sprawianie, ze nasza wlasna zasadnicza natura nie wpadnie w jakikolwiek stan egzystencji,
jest tym, co nazywa si¢ istota btogostawienstwa. Jesli utrzymujesz w umysle podmiot i przed-
miot, wtedy nie ma to natury btogostawienstwa; gdy znika Swiadomo$¢ podmiotu i przedmiotu,
jest to nazywane istotg btogostawienstwa.

Jesli ktokolwiek przyjmuje i utrzymuje chocby tylko czterolinijkowa zwrotke z tej
sutry oraz przekazuje ja innym, btogostawienstwa z tego ptynace przewyzszaja
tamte wspomniane uprzednio.

Wszystkie ogdlne tezy w calym kanonie pism zawarte sa w czterolinijkowych zwrotkach.
Skad wiemy, ze tak jest? Z hymnéw pochwalnych w sutrach. Ta ,,czterolinijkowa zwrotka” to
maha-pradzniaparamita. Mahapradznia jest matka wszystkich buddhéw; by urzeczywistni¢ stan
buddhy wszyscy buddhowie przesztosci, terazniejszosci i przysztosci praktykuja tg sutre. Sutra
Serca MadroSci mowi, ,,Buddhowie przesztosci, terazniejszosci 1 przyszioSci urzeczywistniaja
nieprzescignione, catkowite, doskonate o§wiecenie poprzez pradzniaparamitg”.

Uczenie si¢ od jakiego$ nauczyciela zwane jest ,,przyjmowaniem’”, pojmowanie znaczenia
nauki i realizowanie go w praktyce zwane jest ,,utrzymywaniem”. Rozumienie dla siebie sa-
mego i dzialanie w zgodzie z tym samemu jest pomaganiem sobie; wyjasnianie ludziom jest
pomaganiem innym. Zastuga zawarta w tym jest tak ogromna, iz nie ma granic.

Dlaczego? Subhuti, z tej sutry pochodza wszyscy buddhowie oraz stan nieprzesci-
gnionego, catkowitego, doskonatego oSwiecenia Buddhy.

,»1a sutra” nie odnosi si¢ do tego wlasnie konkretnego tekstu: dla uzyskania nieograniczo-
nych subtelnych korzysci zasadnicza sprawa jest przejawienie natury buddhy, wydobycie funk-
cji z substancji. Pradznia jest madroscia. Praktyczng sprawczos$cia wgladu sa dorazne skuteczne
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Srodki, funkcja madrosci jest pewnos¢. Wglad i madro$¢ charakteryzuja umyst, ktéry jest caty
czas przytomny. Z tej przytomnosci pochodza wszyscy buddhowie oraz stan nieprzescignione-
go, catkowitego, doskonatego o§wiecenia buddhdw, tak wigc méwi sig, iz pochodza one z tej
sutry.

Subhuti, to co nazywane jest buddyzmem, nie jest buddyzmem.

Wszystkie werbalne i literackie wyrazenia sa niczym etykietki, niczym wskazujace palce.
Etykietki i wskazéwki oznaczaja cienie i echa. Uzyskujesz towar poprzez jego etykietke, i spo-
strzegasz ksigzyc poprzez wskazujacy go palec — lecz ksigzyc nie jest wskazujacym go palcem,
za$ etykietka nie jest dang rzecza. Poprzez sutr¢ uzyskaj nauke — sutra nie jest sama nauka.
Literatura sutry jest widzialna dla fizycznego oka, lecz sama nauka jest widoczna jedynie dla
oka wgladu. Bez oka wgladu widzisz jedynie literature a nie nauke. Jesli nie widzisz nauki,
to nie rozumiesz tego, co mial na mysli Buddha. Jesli nie rozumiesz tego, co Buddha miat na
mysli, wtedy recytowanie sutr nie wytworzy stanu buddhy.
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9. Jednos¢ bez form

Cho¢ sa cztery stany urzeczywistnienia, ich formy sa pierwotnie niedwoiste. Dlatego sutra
idzie dalej z rozdziatem o jednoSci bez form.

— Subhuti, jak mySlisz — czy wkraczajacy w strumien moze mysle¢, ,,Ja osiagna-
tem owoc wejsScia w strumien”?

Subhuti powiedziat, — Nie, Czczony przez Swiat.

Wkraczajacy w strumien ida pod prad strumienia narodzin i Smierci; nieporuszani przez
przedmioty szeSciu zmystow, sa catkowicie oddani kultywowaniu nieskalanych praktyk. Nie
powoduja powstawania pospolitych zgryzot, wigc z pewnoscia nie uzyskuja nie-ludzkich wcie-
ler takich jak demony, bestie czy potwory. Jest to zwane owocem wejscia w strumien.

Jesli rozumiesz bezforemna prawdg, wtedy nie masz poczucia osiggania owocu. Jesli jednak
istnieje cho¢by najdrobniejsza Swiadomos¢ osiagania owocu, wtedy nie jest to zwane wkracza-
niem w strumien. Oto, dlaczego Subhuti méwi, 'Nie’.

Dlaczego? Wkraczajacy w strumien jest zwany kims§, kto wkracza w strumien,
a jednak w nic nie wkracza. Ktos§, kto nie wkracza w ksztatt, dZwigk, zapach, smak,
dotyk czy zjawisko — ten zwany jest wkraczajacym w strumien.

’Strumien’ oznacza strumien madro$ci. Wkraczajacy w strumien oddzielajg si¢ od pospoli-
tych zgryzot, 1 przez to uzyskuja wejscie w strumiefi madrosci bez wkraczania w cokolwiek, bez
jakiejkolwiek SwiadomoSci osiagania owocu. Wkraczanie w strumien jest pierwszym owocem
praktyki.

— Subhuti, jak myS§lisz — czy raz-powracajacy moze dopuszczaé mysl, ,Ja osia-
gnatem owoc jednego powrotu”?

Subhuti odpowiedziat,

— Nie, Czczony przez Swiat. Dlaczego? Raz-powracajacy jest nazywany kims, kto
odchodzi i powraca jeden raz, lecz w rzeczywisto$ci ani nie odchodzi ani nie po-
wraca — to jest zwane powracaniem raz.

Raz-powracajacy zrzucili wigzy tego §wiata; zwani sa raz-powracajacymi, gdyz ich wigzy
z tym $§wiatem zostaly zerwane. Wyrazenie ’odchodzenie i powracanie’ oznacza odradzanie sig¢
ze stanu niebianskiego do stanu ludzkiego, odradzanie si¢ ze stanu ludzkiego do stanu niebian-
skiego, a ostatecznie porzucenie narodzin i Smierci, kres wszelkiej ziemskiej karmy. Zwane to
jest owocem jednego powrotu.

Co do raz-powracajacego w tradycji Wielkiego Wozu, gdy oczy postrzegaja przedmiot,
umyst wzbudza si¢ 1 ucisza jeden raz; nie ma juz powtdrnego wzbudzania 1 uciszania. Dla-
tego zwane jest to jednokrotnym odejSciem i powrotem. Nawet jesli poprzedzajaca mysl wzbu-
dza pomieszanie, to nastgpujaca mysl je zatrzymuje; nawet jesli poprzedzajaca mysl wykazuje
przywiazanie, to nastgpujaca mysl si¢ go pozbywa. Dlatego nie ma tu w rzeczywisto$ci zadnego
odchodzenia i powracania.
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— Subhuti, jak myS§lisz — czy niepowracajacy moze dopuszczaé mysl, ,,Ja osiagna-
tem owoc niepowracania”?

Subhuti powiedziat,

— Nie, Czczony przez Swiat. Niepowracajacy jest zwany kims, kto nie powraca, lecz
w rzeczywistos$ci nie ma tu zadnego przychodzenia, i to jest powodem dla nazwy
niepowracajacy.

Niepowracanie jest zwane takze opuszczeniem pozadania. Ci, ktérzy opuscili pozadanie,
nie postrzegaja zadnych zewngtrznych przedmiotéw pozadania, ani tez nie maja zadnej we-
wnetrznej pozadliwosci, ktéra kierowataby ich dziataniami. Z pewnoS$cia nie przyjmuja zycia
w §wiecie pozadania, sa wigc okreSlani jako nie przychodzacy z powrotem; lecz w rzeczywi-
stoSci nie ma tu zadnego przychodzenia, tak wigc zwani sa tez niepowracajacymi. Poniewaz
nawyk pozadliwosci zostaje zakoniczony raz na zawsze, ostatecznie nie wracaja ponownie i nie
doznaja zadnych ponownych narodzin; dlatego tez zwani s3 niepowracajacymi.

— Subhuti, jak myslisz — czy §wigty moze dopuszczacé mysl, ,,Ja osiagnatem Swig-

to$¢”?
Subhuti powiedziat — Nie, Czczony przez Swiat.

Gdy zostaja zakonczone wszystkie skalania i nie ma si¢ juz dtuzej zadnych gryzot,
ktos taki zwany jest arhatem albo §wietym. Swieci z nikim nie wspétzawodnicza,
ich zgryzoty zakonczyly si¢ na zawsze; gdyby zywili myS§li osiagnigciu Swigtosci,
bytoby to zapalczywoscia.

Dlaczego? Nie ma tu zadnego stanu, zwanego $wigtoscia. O, Czczony przez Swiat,
gdyby Swigci mieli zywi¢ przekonanie ,,Ja osiaggnatem Swigto$¢”, bytoby to utrwa-
leniem si¢ na jazni, osobie, istocie i przezywaczu zycia.

Sanskryckie stowo arhat oznaczajace Swigtego, oznacza brak jakiegokolwiek wspétzawod-
niczenia. Nie maja oni zadnych zgryzot, ktére miatyby zosta¢ odcigte, zadnej chciwosci czy
gniewu, z jakimi trzeba by si¢ rozsta¢. Zasadnicza natura nie posiada ani zadnej krnabrnosci
ani potulnoSci; umyst i obiekty sa na réwni puste, wewnatrz i na zewnatrz panuje stale cisza.
Gdyby kto$ miat jakie$ poczucie osiagnigcia owocu, bytby taki sam, jak zwyczajny $miertelnik.
Dlatego tez Subhuti méwi, ,,Nie”.

Czczony przez Swiat, méwisz, ze w lepszym stopniu niz ktokolwiek inny osiagna-
tem zaglebienie si¢ w niewspdéizawodniczeniu, i ze jestem w najwyzszym stopniu
Swietym oddzielonym od pozadania. Ja nie dopuszczam takiej mysli, ze jestem
Swietym oddzielonym od pozadania.

Czym jest owo zaglebienie si¢ w niewsp6tzawodniczeniu? Znaczy to, iz umyst Swietych nie
doznaje wzbudzenia i wyciszenia, odchodzenia i przychodzenia: jest tam jedynie nieustajaca
Swietlistos¢ podstawowej przytomnosci — dlatego méwi sig, iz jest zaglgbiony w niewspotza-
wodniczeniu.
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Sanskryckie stowo samadhi oznaczajace zaglgbienie si¢, pochtonigcie, oznacza doktadne
widzenie i doktadne dostrzeganie. Oddzielenie si¢ od dziewigcédziesigciu szesciu rodzajow fat-
szywych pogladéw zwane jest doktadnym dostrzeganiem.

W przestrzeni nadal zachodzi wspéizawodnictwo pomigdzy §wiattem a cieniem; w naturze
ludzkiej zachodzi wspétzawodnictwo pomiedzy falszem a prawda. Gdy kazda mysl jest zawsze
prawdziwa, 1 gdy nawet przez chwilg rownga jednej mysli nie ma zadnej fatszywej Swiadomosci,
to jest to zaglebieniem si¢ w niewspdtzawodniczeniu. Kto§, kto kultywuje to zaglgbienie sig jest
najlepsza z istot ludzkich; jesli jest tu jakiekolwiek wspdétzawodniczenie w osiaganiu owocu,
wtedy nie jest to zwane zaglebieniem si¢ w niewspotzawodniczeniu.

Czczony przez Swiat, gdybym myslat, iz osiagnalem $wigto$é, wtedy Czczony
przez Swiat nie powiedzialby, ze Subhuti lubi przebywaé w dzikiej gtuszy. To dla-
tego, ze Subhuti w rzeczywisto$ci nigdzie nie przebywa, méwi sig, ze Subhuti lubi
przebywac w dzikiej gtuszy.

»Dzika glusza” oznacza postgpowanie wolne od wspotzawodniczenia. Niewspotzawodni-
czenie jest czystym prowadzeniem si¢. Czyste prowadzenie si¢ dotyczy usunigcia Swiadomosci
osiagania czegokolwiek. Jesli utrzymujesz Swiadomos¢ osiggania czegos, jest to wspotzawodni-
czeniem. Wspodlzawodniczenie nie jest Sciezka czystosci. Bycie zawsze pozbawionym poczucia
osiggania czegokolwiek jest niewspdtzawodniczacym prowadzeniem sig.
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10. Ozdabianie Czystej Krainy

Wylonienie si¢ czystego umystu jest czysta kraing. Formy ozdabiania nie sa ozdabianiem.
Dlatego sutra idzie dalej z rozdzialem o ozdabianiu czystej krainy.

Buddha powiedziat do Subhutiego,
— Jak mySlisz — czy gdy w przesztosci Urzeczywistniony przebywat razem z Bud-
dha Dipankara, uzyskat cos jesli chodzi o prawde?

— Nie, Czczony przez Swiat. Urzeczywistniony w rzeczywistosci niczego nie uzy-
skat od Buddhy Dipankary jesli chodzi o prawdg.

Na wypadek gdyby Subhuti miat jeszcze jakakolwiek Swiadomos$¢ osiagnigcia czegos$, Bud-
dha postawit to pytanie, by rozwiaé t¢ watpliwos¢. Subhuti, wiedzac, ze prawda nie jest jakas
tam rzecza do uzyskania, odpowiedziat Buddzie, ,,Nie”.

Buddha Dipankara byt nauczycielem, ktory wskazat kierunek Buddzie Siakjamuniemu, tak
wigc Buddha zapytal Subhutiego, ,,Czy byto tam dla mnie co$ do uzyskania od nauczyciela?”.

Subhuti uwazal prawde za co§, co powinno zostaé wskazane przez przewodnika, lecz nie
za jaki$ rzeczywisty przedmiot osiggania. Po prostu urzeczywistnij pierwotna czysto$¢ twojej
wlasnej natury, pierwotna wolnos¢ od ziemskich trudéw, tak, by stata si¢ spokojna i naturalna —
wtedy spontanicznie urzeczywistnisz stan buddhy.

Powinno si¢ wiedzieé, ze Czczony przez Swiat w rzeczywisto$ci niczego nie uzyskat od
Buddhy Dipankary jesli chodzi o prawde. Jest ona niczym blask Swiatla stonecznego; jest bez-
graniczny, a jednak nie mozna go pochwycic.

— Subhuti, jak mys§lisz — czy bodhisattwowie ozdabiaja krainy buddhéw?

— Nie, Czczony przez Swiat. A dlaczego? Ozdabianie krain buddhéw nie jest ozda-
bianiem — to jest zwane ozdabianiem.

Sa trzy rodzaje ozdabiania, konkretne i1 abstrakcyjne. Pierwszym jest ozdabianie krainy bud-
dhy tego §wiata; oznacza ono budowanie sanktuariéw, kopiowanie sutr, praktykowanie dobro-
czynnoSci, i rozdawanie datkéw. Drugim jest ozdabianie widzianej krainy buddhy, ktére ozna-
cza postgpowanie z szacunkiem w stosunku do wszystkich ludzi bedacych w zasiggu wzroku.
Trzecim jest ozdabianie mentalnej krainy buddhy. Gdy umyst jest czysty, kraina buddhy jest
czysta. Oznacza to dziatanie z umystem buddhy w kazdej chwili mySlenia.

Zatem Subhuti, bodhisattwowie mahasattowie powinni tak oto wzbudzaé czysty
umyst: nie powinni wzbudza¢ umystu spoczywajac na ksztalcie; nie powinni wzbu-
dza¢ umystu spoczywajac na dzwigku, zapachu, smaku, dotyku czy zjawiskach.
Powinni wzbudza¢ umyst bez spoczywania na czymkolwiek.

Praktykujacy nie powinni dyskutowa¢ nad wtasciwymi lub niewtasciwymi postgpkami in-

nych, ani postulowaé swoich wlasnych umiejetnosci i zrozumienia pomniejszajac tych, ktérzy
nie studiowali — to nie jest czysty umyst.
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Gdy twa wrodzona natura zawsze wytwarza madro$¢ wgladajaca w prawdg, gdy dziatasz
z bezstronnym, dobrym i wspétczujacym umyslem oraz szanujesz wszystkich ludzi, to jest to
czysty umyst praktykujacego.

Jesli nie oczyszczasz swojego wlasnego umystu, lecz poddajesz si¢ obsesji jakiego$ czyste-
go stanu, twdj umyst spoczywa na czyms$ — jest to przywiazanie do wizerunku zjawiska.

Jesli utrwalasz si¢ na formach gdy je widzisz, i gdy wzbudzasz swdj umyst spoczywajac
na formie, wtedy jeste§ osoba ogarnigta ztudzeniem. Lecz jesli jestes oddzielony od form na-
wet gdy je widzisz, i gdy wzbudzasz swdj umyst bez spoczywania na formach, wtedy jestes
oSwiecong osoba.

Gdy wzbudzasz swdj umyst spoczywajac na formach, jest to niczym chmury zakrywajace
niebo; gdy wzbudzasz swdj umyst bez spoczywania na formach, jest to niczym niebo bez chmur,
z zawsze Swiecacymi stoficem i ksigzycem.

Wzbudzanie umystu spoczywajac na formach jest bledna mysla; wzbudzanie umystu bez
spoczywania na zadnych formach jest prawdziwa madros$cia. Gdy powstaja btgdne mysli, zapa-

,,,,,,

zgryzoty; w ciemnosciach uporczywie powstaja przedmioty szeSciu zmystow.

— Subhuti, przypusémy, ze jakiS cztowiek mialby ciato tak duze jak géra na biegu-
nie. Czy myslisz, ze to ciato byloby wielkie?

Subhuti powiedziat,
— Bardzo wielkie, o Czczony przez Swiat. Dlaczego? To co bezcielesne, o ktérym
mowi Buddha, zwane jest wielkim ciatem.

Nawet gdy fizyczne ciato jest wielkie, to jesli zdolnoSci wewngtrznego umystu sa niewiel-
kie, nie jest ono zwane wielkim ciatem. Gdy pojemnos$¢ wewnetrznego umystu jest obszerna
niczym przestrzef, wtedy zwane jest ono wielkim cialem. Nawet jeSli ciato fizyczne jest ogrom-
ne jak géra na biegunie, samo to nie czyni go to wielkim.
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11. Wyzszos¢é niezrodzonych blogostawienstw

Stworzone blogostawiefistwa sg ograniczone; btogostawienstwa niezrodzone z niczego sa
bez poréwnania wyzsze. Dlatego tez sutra idzie dalej z rozdziatem o wyzszosci niezrodzonych
btogostawienstw.

— Subhuti, przypusémy, ze byloby tak wiele rzek Ganges, ile jest ziaren piasku
w tozysku rzeki Ganges: czy we wszystkich tych rzekach Ganges byloby wiele
ziaren piasku?

Subhuti powiedziat,
— Bardzo wiele, Czczony przez Swiat. Samych tych rzek byloby nieskoniczenie
wiele, a c6z dopiero ziaren ich piaskow.

— Subhuti, méwig ci prawdg. Jesli dobry me¢zczyzna czy dobra kobieta wypetniliby
drogocennosciami tak wiele wszech§wiatéw o miliardach §wiatéw, jak wiele byto-
by ziaren piasku w tych licznych rzekach Ganges, 1 wszystkie rozdaliby na dobre
cele, to czy zyskaliby wiele btogostawienstw?

Subhuti powiedzial,
— Bardzo wiele, Czczony przez Swiat.

Buddha powiedziat do Subhutiego,

— Jesli dobry mezczyzna lub dobra kobieta przyjmuje i utrzymuje choéby odpo-
wiednik jednej czterowierszowej zwrotki z tej sutry, oraz rozgtasza ja innym, bto-
gostawienstwo stad ptynace przewyzsza tamto wspomniane wczesniej.

Jesli rozdajesz drogocennosci na dobre cele, bedziesz nagrodzony §wiatowymi bogactwami
1 pozycja, lecz jesli glosisz pisma Wielkiego Wozu i sprawiasz, ze stuchacze rozwijaja wielka
madro$¢, osiagniesz najwyzsza Droge. Powiniene$ wigc wiedzie€, ze blogostawienstwo przyj-
mowania i utrzymywania nauki przewyzsza blogostawienstwa zwigzane ze wspomnianymi dro-
gocennosciami.
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12. Czczenie Prawdziwej Nauki

Gdziekolwiek by si¢ nie znalazta, ta sutra jest powazana 1 wspierana przez istoty niebianskie.
Dlatego dalej idzie rozdziat o czczeniu prawdziwej nauki.

Co wigcej, Subhuti, gdziekolwiek wyglaszana jest ta sutra, choéby nawet tylko jed-
na jej czterolinijkowa zwrotka, miejsce to jest godne ofiarowan ze strony wszyst-
kich istot, ludzi, istot niebianskich czy tytanéw, tak, jak gdyby byta to $wiatynia
Buddhy.

Gdziekolwiek by to nie miato miejsca, jesli kto§ wyktada te sutre, zawsze praktykujac wol-
no$¢ od mysli, umyst pozbawiony Swiadomosci osiagnigcia czegos, nigdy nie méwiac kate-
goriami $wiadomos$ci podmiotu i przedmiotu, jesli jest w stanie oddzieli¢ si¢ od wszystkich
stanéw umystu, zawsze pozostajac wolnym od zaborczosci, wtedy jest to Sladem pelnego ciata
Urzeczywistnionego, zawartego w tym witasnie ciele. Dlatego sutra méwi, ,,tak, jak gdyby byta
to Swiatynia Buddhy”.

Jesli naucza sig tej sutry z postawa pozbawiong zaborczoSci, poruszy ona wszelkiego rodza-
ju istoty i wtedy przyjda jej stuchac. Jesli czyj$ umyst nie jest czysty, i jesli kto§ wygtasza tg
sutr¢ jedynie dla stawy i zysku, w chwili §mierci wpadnie on w trzy grz¢zawiska — jakiz z tego
pozytek? Jesli ta sutra jest wyktadana z czystym umyslem, sprawiajac, ze stuchacze pozbywa-
ja si¢ pomieszania, urzeczywistniaja pierwotng natur¢ buddhy, i zawsze dzialaja prawdziwie,
poruszy to istoty niebieskie do sktadania ofiar osobie utrzymujacej to Swigte pismo.

O ile bardziej, jesli kto§ moze przyjaé, utrzymac, przeczytaé i wyrecytowac catos¢:
Subhuti, powiniene$ wiedzie¢, ze osoba taka osiaga najwyzszy, najrzadszy ze sta-
now. Gdziekolwiek ta sutra by si¢ nie znajdowata, osoba taka, niczym peten czci
uczen, uwaza, ze jest tam Buddha.

Gdy twdj wlasny umyst moze recytowac te sutre, gdy twdj wlasny umyst rozumie znaczenia
tej sutry, gdy twdj wlasny umyst ucielesnia pozbawiong formy zasad¢ braku utrwalania si¢ na
czymkolwiek, i gdy zawsze, gdziekolwiek bys$ nie byl, praktykujesz prowadzenie si¢ Buddhy,
z chwili na chwilg z nieprzerwana uwaga, wtedy twoj wtasny umyst jest buddha.
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13. Nalezyte przyjmowanie i utrzymywanie nauki

Najwyzsza, ostateczna Droga nie ma zadnej nazwy, lecz otrzymuje nazwe bedaca doraznym
Srodkiem; praktykujacy Droge przyjmuja ja i utrzymuja pod ta wtasnie nazwa. Dlatego sutra
idzie dalej z rozdzialem o nalezytym przyjmowaniu i utrzymywaniu nauki.

Wtedy Subhuti powiedziat do Buddhy,
— Czczony przez Swiat, jak nalezy nazywac t¢ sutr¢? Jak powinniSmy ja utrzymy-
wac?

Buddha powiedziat Subhutiemu,

— Ta sutra nazwana jest Diamentowa Pradzniaparamita; powinniScie utrzymywac ja
pod ta nazwa. Dlaczego? Subhuti, pradzniaparamita objaSniana przez Buddhg nie
jest pradzniaparamita.

Buddha wyktadat o pradzniaparamicie, doskonatosci madrosci, by sprawic iz stuchacze uzy-
ja wgladu w celu usunigcia wzbudzania 1 wyciszania umystu ogarnigtego niewiedza. Gdy ode-
szto wzbudzanie 1 wyciszanie, przybywa si¢ na tamten Drugi Brzeg. Jesli jest tu jakiekolwiek
poczucie osiagnigcia czegos, nie osiaga si¢ tamtego Drugiego Brzegu. Gdy w umySle nie ma
niczego do osiagnigcia, to jest to tamten Drugi Brzeg.

— Jak mySlisz Subhuti — czy Urzeczywistniony ma jaka$ doktryne do wygtaszania?

Subhuti powiedzial do Buddhy,
— Czczony przez Swiat, Urzeczywistniony, nie posiada zadnej doktryny.

Buddha pyta Subhutiego, ,,Gdy Urzeczywistniony naucza, to czy jest tu w umysle jakies
osiagniecie?”. Subhuti wie, ze gdy Urzeczywistniony naucza, w umysle nie ma zadnego osia-
gnigcia, a wigc mowi, ze nie ma tu zadnej doktryny.

Intencja Buddhy jest, by doprowadzi¢ ludzi Swieckich do oddzielenia si¢ od poczucia osig-
gania czego$ — tak wigc wyktada nauke¢ pradzniaparamity, azeby sprawié, by wszyscy styszacy
ja ludzie zostali zainspirowani ku o§wieceniu, urzeczywistnili niezrodzong prawdg i wypeili
nieprzescigniong Sciezke.

— Subhuti, jak mySlisz — czy wiele jest atoméw we wszechSwiecie ztozonym z mi-
liarda Swiatow?

Subhuti powiedziat,
— Bardzo wiele, o Czczony przez Swiat.

— Subhuti, te atomy, o jakich méwi Urzeczywistniony, nie s3 atomami, sa nazywane
atomami. Urzeczywistniony méwi, ze ten wszechswiat nie jest wszech§wiatem, jest
zwany wszechs§wiatem.
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Urzeczywistniony méwi, ze falszywe mysli w naturach zyjacych istot sa tak liczne jak ato-
my we wszech§wiecie ztozonym z miliarda §wiatéw. Wszystkie zyjace istoty maja swoja wta-
sng natur¢ buddhy zastonigta przez nieustanne pojawianie si¢ i zanik atoméw fatszywych mysli,
i nie osiagaja wolnosci. Jesli w kazdej chwili mySlenia mozesz prawdziwie i nalezycie praktyko-
wac nieutrwalong na niczym, bezforemng praktyke pradzniaparamity, wtedy urzeczywistniasz,
ze ziemskie trudy fatszywych mySli nie sa r6zne od czystej natury rzeczywistosci.

Poniewaz falszywe mysli nie istnieja, nie sa atomami, sa zwane atomami. Gdy pojmujesz, ze
rzeczywistos¢ jest fatszem, pojmujesz, ze falsz jest rzeczywistoScia — zaréwno rzeczywisto$¢
jak 1 falsz znikaja, 1 niczego wigcej tam nie ma. Dlatego mowi, 1z sa one zwane atomami.

Gdy w umysle nie ma ziemskich trudéw, wtedy jest to wszechSwiat buddhy; jesli w umysle
sa ziemskie trudy, to jest to wszech§wiat zwyczajnych istot. Rozumiejac, iz falszywe mysli sa
puste i nierzeczywiste, mowi wigc, ze wszechS§wiat nie jest wszech§wiatem.

Gdy doswiadczasz ciala rzeczywistosci Urzeczywistnionego, widzisz wszystkie Swiaty
i dziatasz odpowiednio do okolicznos$ci, bez jakiej$ z gory utrwalonej konwencji. To jest zwane
wszechSwiatem.

— Subhuti, jak myslisz — czy Urzeczywistnionego mozna dostrzec poprzez trzy-
dziesci dwa znamiona fizyczne?

— Nie, Czczony przez Swiat, Buddha nie moze byé dostrzezony poprzez trzydziesci
dwa znamiona. Dlaczego? Te trzydzieSci dwa znamiona wyjasnione przez Urzeczy-
wistnionego nie sa zadnymi znamionami, sg jedynie zwane trzydziestoma dwoma
Znamionami.

Te trzydziesci dwa znamiona to trzydzieSci dwa czyste dzialania. Trzydziesci dwa czyste
dziatania sa kultywowaniem szes$ciu doskonatoSci w pigciu organach zmystéw oraz kultywo-
waniem bezforemnosci i niestwarzania niczego w mentalnym organie zmystu. Wszystkie zwa-
ne sa trzydziestoma dwoma czystymi dzialaniami. Jesli zawsze praktykujesz te trzydziesci dwa
czyste dzialania, wtedy mozesz wypetni¢ stan buddhy; jesli nie praktykujesz tych trzydziestu
dwdch czystych dziatan, nigdy nie staniesz si¢ buddha. Jesli jeste§ jedynie zwyczajnie zafa-
scynowany tymi trzydziestoma dwoma znamionami Urzeczywistnionego, lecz osobiScie nie
kultywujesz praktykowania tych trzydziestu dwoch znamion, wtedy nigdy nie ujrzysz Urzeczy-
wistnionego.

Subhuti, przypusémy, ze sa dobrzy me¢zczyzni i dobre kobiety, ktérzy w dobrych
celach ofiarowuja swoje niezliczone zywoty. Przypusé¢my takze, ze sa ludzie, kt6-
rzy przyjmuja i utrzymuja odpowiednik nawet jednej czterolinijkowej zwrotki z tej
sutry i objasniaja ja innym; btogostawienstwa tych drugich, beda znacznie wigksze.

Nic na tym Swiecie nie jest tak bardzo cenione jak wtasne zycie, lecz bodhisattwowie przez
nieskoniczone eony ofiarowuja swe zycie na rzecz prawdy dla wszystkich istot. Lecz cho¢ bto-
gostawienstwa w tym zawarte sa wielkie, nie réwnaja si¢ one btogostawienistwom przyjecia
1 utrzymywania chocby jedynie czterech linijek z tej sutry.
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Nawet jesli ofiarowujesz swoje ciato przez wiele eondw, to jesli nie rozumiesz pustki i nie
usuniesz btednych stanéw swojego umystu, to na koniec jeste$ jedynie zwyczajna istota. Lecz
jesli utrzymujesz tg sutrg chocby tylko przez jedna chwilg, wtedy mysli, jazn i osoba konicza si¢
natychmiast; gdy znikaja btedne idee, pod wptywem tych stéw urzeczywistniasz stan buddhy.
Tak wigc wiedzmy, ze wiele eondw wyrzekania si¢ swego ciata nie moze réwnac si¢ z btogo-
stawienstwami plynacymi z utrzymywania chocby czterech linijek z tej sutry.
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14. Absolutny spokéj przekraczajacy wszelkie formy

Styszac te sutrg i pojmujac jej znaczenie, przebudzasz si¢ do przejawienia samej rzeczywi-
stoSci. Dlatego sutra idzie dalej z czgscia o absolutnym spokoju poza jakimikolwiek formami.

Wtedy Subhuti styszac wyktad tej sutry doglebnie pojat jej wage. Szlochajac, po-
wiedziat do Buddhy,

— To cudowne, o Czczony przez Swiat, jak Buddha wyktada to niezmiernie glebo-
kie pismo. Przy calym tym wgladzie, jaki uzyskatem od dtugiego czasu, nigdy nie
doszeditem do ustyszenia takiej sutry.

Czczony przez Swiat, jesli beda jacys ludzie, ktérzy ustysza te sutre i wzbudza
czysta wiarg, spowoduje to przejawienie prawdy. Powinno si¢ wiedzie¢, ze ludzie
tacy osiagna najcudowniejsze cnoty.

Gdy twoja wlasna natura nie jest pograzona w niewiedzy, zwane jest to okiem wgladu. Gdy
styszysz naukg i osobisScie ja pojmujesz, zwane jest to okiem nauki.

Subhuti byt arhatem, §wigtym, przodujacym w rozumieniu nauk wsréd pigciuset uczniow.
Stuzyt juz byt wielu buddhom — jakze mégt nie ustyszeé dotad tak glebokiej nauki? Jakze
mogt powiedziec, ze ustyszat ja dopiero po raz pierwszy od Buddhy Siakjamuniego?

By¢ moze wigc to, co Subhuti osiagnat byl w przesziosci, byto wgladem stuchaczy (Sra-
wakdéw), 1 dopiero teraz, gdy doszedl wreszcie do ustyszenia tak glebokiej sutry pojat intencje
Buddhy. Szlocha rozpaczajac nad tym, ze wczesniej jej nie pojal.

Stuchanie tej sutry z klarowna uwaga zwane jest czystoscia. Z ucielesnienia czystosci wy-
ptywa gleboka nauka pradzniaparamity. WinniSmy wiedzieé, ze niechybnie réwna si¢ to osia-
gnigciu cnét buddhow.

Czczony przez Swiat, to przejawienie prawdy nie jest jakas forma: dlatego tez Urze-
czywistniony mowi, ze zwane jest to przejawieniem prawdy.

Nawet jesli praktykujesz czyste prowadzenie sig, to jesli postrzegasz skalania 1 czystoS¢
jako dwie rézne charakterystyki, to cokolwiek wzbudza twe uczucia jest catkowicie skalane,
a wigc nie jest to czysty umyst. Tak dtugo, jak w umysle jest jakiekolwiek osiagnigcie, nie jest
to przejawienie prawdy.

Czczony przez Swiat, poniewaz mnie udato sig ustysze¢ taka sutre, uwierzy¢ w nia,
pojac ja, przyjac ja i utrzymac, nie powinno to by¢ uwazane za co§ trudnego. Je-
Sli w przysztych wiekach, w koricowych pigciuset latach beda jacy$ ludzie, ktérzy
ustysza t¢ sutrg, uwierza w nia, pojma ja, przyjma ja i utrzymaja, ludzie ci beda naj-
wigksza rzadko$cia. Dlaczego? Ludzie ci nie beda posiadaé wizerunku jazni, wi-
zerunku osoby, wizerunku istoty, wizerunku przezywacza zycia. Dlaczego? Wize-
runek jaZni nie jest jakas$ prawdziwa charakterystyka; wizerunek osoby, wizerunek
jakiejs istoty 1 wizerunek jakiegoS$ przezywacza zycia — nie sg charakterystykami.
Dlaczego? Be¢dac oddzieleni od wszelkich wizerunkéw, sa zwani buddhami.
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Subhuti dogl¢bnie pojmuje intencj¢ Buddhy. Sam dostrzega, ze gdy wyczerpie si¢ karmg
i usunie skalania, wtedy oko wgladu staje si¢ na wskroS$ przejrzyste — wtedy wierzenie, poj-
mowanie, przyjmowanie i utrzymywanie nie stanowia zadnej trudnosci.

Gdy Czczony przez Swiat byt na tym §wiecie nauczajac, byli nadal niezliczeni ludzie, kt6-
rzy nie mogli uwierzy¢, pojac, przyjac i utrzymacé jego nauk — czemu wigc méwié jedynie
o koricowych pigciuset latach?

Gdy Buddha byt na tym $wiecie, mimo iz byli ludzie o posSlednich i mniejszych zdolno-
Sciach, jak rowniez niewierzacy i watpiacy, gdy przychodzili pyta¢ Buddhg, ten méwit do nich
stosownie do tego, co bylo dla nich odpowiednie, tak ze kazdy mégt byt pojac. W koricowych
pigciuset latach po odejSciu Buddhy, stopniowo nadchodzit kres nauk.

Po odejsciu oSwieconego, pozostaly jedynie nauki stowne; gdy ludzie mieli watpliwosci,
nie byto gdzie kierowac¢ pytan. Pograzeni w niewiedzy i pomieszaniu, trzymali si¢ swoich przy-
wigzan; nie urzeczywistniajac tego, co niezrodzone, goraczkowo poszukiwali ogarnigci obsesja
r6znych form, obracajac si¢ we wszystkich stanach istnienia. Do tego czasu ludzie, ktérzy usty-
szawszy te gleboka sutrg wierzyliby w nig z czcig 1 czystym umystem oraz urzeczywistnialiby
jej niezrodzone znaczenie, stali si¢ niezmiernie rzadcy. Oto dlaczego Subhuti méwi, ze beda oni
najwigksza rzadkoScia.

Wtedy takze, w koricowych pigciuset latach po odejsciu Buddhy, jesli byliby ludzie, ktérzy
mogliby uwierzy¢, pojac, przyja¢ oraz utrzymac te niezmiernie glgbokie sutry pradzniaparami-
ty, to ludzie ci jak wiemy nie posiadaliby zadnych wizerunkéw jazni, osoby, istoty czy prze-
zywacza zycia. Nieobecnosc tych czterech wizerunkéw zwana jest przejawieniem prawdy; jest
to umyst buddhy, Subhuti méwi wigc, ze bedac oddzieleni od wszelkich wizerunkéw, sa zwani
buddhami.

Buddha powiedziat do Subhutiego,

— Tak wtasnie jest. Tak wtasnie jest. Ponadto jesli beda ludzie, ktérzy ustyszawszy
te sutrg¢ nie beda wstrzasnigci, nie bgda przerazeni, nie poczuja si¢ zagrozeni, to
wiedz, iz ludzie ci beda niezmiernie rzadcy.

Dlaczego? Subhuti; ta pierwsza doskonato$¢ wyktadana przez Urzeczywistnionego
nie jest tg pierwsza doskonaloscia; jest ona nazywana pierwsza doskonatoscia.

Jesli usta to wymawiaja, lecz umyst nie dziata zgodnie z tym, to nie jest to to. Jesli usta to
wymawiaja i umyst dziata zgodnie z tym, to jest to to. Jesli w umysle jest przedmiot i podmiot,
to nie jest to to. Jesli w umysle nie ma zadnego podmiotu i przedmiotu, to jest to to.

Subhuti, ta doskonatos¢ cierpliwos$ci wobec zniewagi, o ktérej méwi Urzeczywist-
niony, nie jest doskonatoscia cierpliwosci wobec zniewagi.

Jesli dostrzegasz jaka$ zniewazajaca sytuacje wzbudzajaca twoje emocje, to nie jest to to.
Jesli nie postrzegasz zadnej obrazliwej sytuacji, ktéra mogtaby wzbudzi¢ twoje uczucia, to jest
to to. Jesli postrzegasz jakiS§ wizerunek osobistego statusu, i przez to jesteS podatny na zranienie
przez innych, to nie jest to to. Jesli nie widzisz zadnego wizerunku osobistego statusu, ktory
czynitby ci¢ podatnym na zranienie przez innych, to jest to wtasciwe.
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Dlaczego? Subhuti, to jest tak, jak wtedy, gdy dawno temu zostalem pocwiarto-
wany przez Kréla Kali. W tamtym czasie nie posiadalem zadnego wizerunku jaz-
ni, zadnego wizerunku osoby, zadnego wizerunku istoty, ani zadnego wizerunku
przezywacza zycia. Dlaczego? Gdy w przesztosci bytem ¢wiartowany, to gdybym
posiadat jaki§ wizerunek jaZzni, jaki§ wizerunek osoby, jakiS§ wizerunek istoty, oraz
jakis wizerunek przezywacza zycia, wtedy doznatbym gniewu i nienawisci.

Gdy Urzeczywistniony znajdowat si¢ na pierwszym etapie swojego rozwoju, byt mistrzem
cierpliwej wytrwatoSci. Zostal po¢wiartowany na kawatki przez Kréla Kali, lecz nie doznat
zadnej mysli o dolegliwosci bolu. Gdyby miat poczucie bolesnego utrapienia, rozgniewalby
sie.

Krdl Kali jest sanskryckim imieniem oznaczajacym niemoralnego i ztego tyrana.

Subhuti, pamigtam takze, ze w przesziosci przez pigcset pokolen bylem mistrzem
cierpliwej wytrwalosci, i podczas catego tego okresu nie posiadalem zadnego wi-
zerunku jazni, zadnego wizerunku osoby, zadnego wizerunku istoty, ani zadnego
wizerunku przezywacza zycia.

Podczas swego rozwoju duchowego, Urzeczywistniony przez pigcset pokolen kultywowat
cierpliwa wytrwatos¢ bez dopuszczenia do pojawienia si¢ tych czterech wizerunkéw. Sponta-
niczne przywotanie przez Urzeczywistnionego wtasnej przeszto$ci ma doprowadzi¢ wszystkich
kultywujacych swoje zachowanie do tego, ze wypelnia praktykowanie doskonatosci cierpliwe;j
wytrwatosci.

C1, ktorzy praktykuja doskonato$¢ cierpliwej wytrwatosSci, nie postrzegaja niczyich biedow,
uwazajac nieprzyjaciela i przyjaciela za réwnych, zadnego z nich jako majacego racj¢ czy jej
niemajacego. Gdy sa ranieni przez innych, przyjmuja to ochoczo, a nawet z jeszcze wigkszym
szacunkiem. Ci, ktérzy zachowuja si¢ w ten sposob, moga osiagnaé doskonato$¢ cierpliwej
wytrwatosci.

Zatem Subhuti, bodhisattwowie powinni aspirowaé do o§wiecenia oddzieliwszy sig¢
od wszelkich wizerunkéw. Nie powinni wzbudza¢ umystu spoczywajacego na for-
mie, nie powinni wzbudzaé umystu spoczywajacego na dzwigku, zapachu, smaku,
dotyku czy zjawisku. Powinni wzbudza¢ umyst, ktéry na niczym nie spoczywa.

,,Nie powinni wzbudza¢ umystu spoczywajacego na formie” wskazuje na cato$¢; rozréznie-
nia dZwigku, zapachu, itd., to tylko lista nazw. Ludzie wzbudzaja uczucia nienawiSci i mitoSci
do tych przedmiotéw szeSciu zmysiow, i1 przez t¢ subiektywno$¢ gromadza niezliczone we-
zty nawykoéw zupetnie przestaniajacych ich nature buddhy. Jesli nawet trudza si¢ nad ré6znymi
praktykami, to tak dlugo jak nie pozbeda si¢ skalan ze swych umystéw, nie bedzie sposobu,
aby zostali uwolnieni. Jesli wejrzysz w rdzenng podstawe tego, wszystko to spowodowane jest
utrwalaniem umystu na formie.
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Jesli mozesz nieprzerwanie, z chwili na chwilg praktykowaé pradzniaparamite, dostrzegajac
pustke wszystkich rzeczy i nie wzbudzajac czepliwych przywiazan, z chwili na chwilg nieustan-
nie si¢ sam rozwijasz, ze skupionym umyslem trzymajac straz i nie dopuszczajac zadnej nie-
uwaznosci czy niedbatosci. Sutra Czystego Imienia méwi, ,,Gdy poszukujesz przekraczajacej
wszechwiedzy, nigdy nie jest nie czas na poszukiwania”. Wielka Sutra Pradini méwi, ,,Bo-
dhisattwowie mahasattwowie dniem i noca pilnie pracuja, zawsze spoczywajac w uwaznosci
odpowiadajacej doskonatosci wgladu, nigdy nie porzucajac jej nawet na chwilg”.

Jesli umyst gdzieS spoczywa, staje si¢ to domem.

Jesli umyst spoczywa w nirwanie, to nie jest to dom bodhisattwow. Nie spoczywanie w nir-
wanie, nie spoczywanie w zjawiskach, nie spoczywanie zupelnie nigdzie — o jest dom bodhi-
sattwow.

Oto dlaczego Buddha méwi, ze umysty bodhisattwéw nie powinny spoczywac na
niczym, co ofiarowuja oni dla dobra innych. Subhuti, by przynosi¢ dobro wszyst-
kim istotom, bodhisattwowie powinni ofiarowywac w taki wtasnie sposob.

Bodhisattwowie nie praktykuja dobroczynnoSci w nadziei na jaka$ osobistg przyjemnosc.
Praktykuja dobroczynno$¢ jedynie po to, by wewnetrznie usuwac skapstwo a zewngtrznie nies¢
korzy$¢ wszystkim istotom.

Urzeczywistniony, przychodzac z takoSci, méwi, ze wszystkie pozorne zjawiska
nie sa prawdziwymi cechami, oraz ze wszystkie istoty nie sg istotami.

,»Tako$¢” oznacza brak narodzin, ,,przychodzac” oznacza brak zaniku. Brak narodzin ozna-
cza, Ze nie maja miejsca wizerunki takie jak jazni czy osoba; brak zaniku oznacza, ze nie wygasa
przytomnos$¢. Pézniejszy fragment méwi, ze Urzeczywistniony przychodzi z takosci, poniewaz
nie przychodzi znikad i donikad nie odchodzi.

Urzeczywistniony mOéwi, ze pozory jazni, osoby itd., moga ostatecznie zosta¢ usunigte i ze
nie sa realno$ciami posiadajacymi substancje. ,,Wszystkie istoty” to jedynie dorazne okreSle-
nie: jesli oddzielisz si¢ od btadzacego umystu, wtedy nie ma zadnych dajacych si¢ uchwycié
,»istot” — tak wigc sutra glosi, iz ,,nie sa one istotami”.

Subhuti, Urzeczywistniony jest kims, kto méwi prawdziwie, kim§ kto méwi rze-
czywiscie, kim§ kto méwi tak, jak jest, kim§, kto méwi bez zwodzenia innych,
kims§, kto méwi bez sprzecznosci.

Ktos, kto méwi prawdziwie, mowi, ze wszystkie istoty — ozywione i nieozywione — po-
siadajq naturg buddhy. Ktos$, kto méwi rzeczywiscie, méwi, ze istoty czyniace zto z pewnoscia
doswiadcza bolesnych skutkéw, podczas gdy kultywujacy dobre Sciezki z pewnoscia dozna-
ja przyjemnych skutkéw. Kto§, kto méwi bez zwodzenia innych, méwi, iz rzeczywisto$¢ do-
skonatego wgladu — bez zadnych watpliwosci i prawdziwie — stwarza buddhéw przesziosci,
terazniejszosci i przysztosci.
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Mowiac bez sprzecznosci, Urzeczywistniony, naucza podstawowego dobra, poSredniego do-
bra i ostatecznego dobra. Intencja jego nauki jest w najwyzszym stopniu subtelna; zadni fana-
tycy czy wyznawcy kultéw nie moga przescignaé ani ztamac stéw Buddhy.

Subhuti, prawda urzeczywistniona przez Urzeczywistnionego nie posiada ani rze-
czywistosci ani nierzeczywistosSci.

Nie ma tu zadnej rzeczywistoSci w tym sensie, iZ esencja rzeczy jest pusta i niema, po-
zbawiona jakiegokolwiek ztudnego przejawienia, ktére mogtoby zostaé uchwycone. A jednak
zawarte sa w niej niezliczone wrodzone moce, ktére nie sg ukryte gdy ich uzywaé; moéwi wigc,
ze nie ma tu takze nierzeczywistosci.

Mozesz chcie¢ powiedziec, Ze jest ona rzeczywista, lecz nie mozesz znalez¢ zadnych okre-
Slen ja charakteryzujacych; mozesz chcie¢ powiedzieC, ze jest nierzeczywista, lecz ona funk-
cjonuje bez zadnej przerwy. Zatem nie mozna o niej powiedziec, ze nie istnieje, lecz nie mozna
o niej tez powiedzied, ze istnieje. Moze by¢ niczym, lecz nie jest niczym; zadne stowa czy tez
przenosnie jej nie dosiggaja — czyz to nie okresla wytacznie prawdziwej madrosci?

Nie ma sposobu by to osiagnaé bez kultywowania postgpowania oddzielonego od form i po-
zornych przejawien.

Subhuti, jesli bodhisattwowie z umystami spoczywajacymi na rzeczach praktykuja
ofiarowywanie dla dobra innych, sa oni niczym ludzie, ktérzy znaleZli si¢ w ciem-
nosciach i niczego nie widza.

Jesli w umysle utrzymuje si¢ jakiekolwiek przywiazanie do rzeczy, wtedy nie urzeczywist-
nia si¢ zasadnicze] pustki ofiarodawcy, ofiarobiorcy 1 ofiarowywanego przedmiotu. Jest si¢ ni-
czym $lepiec w ciemnosciach; nic nie jest jasne. Gdy Sutra Ozdoby Kwiatu méwi, ze stuchajacy
Urzeczywistnionego byli niczym Slepi 1 ghusi, to bylo tak, gdyz spoczywali oni na pozornych
przejawieniach rzeczy.

Gdy bodhisattwowie praktykuja ofiarowywanie dla dobra innych z umystami nie
spoczywajacymi na rzeczach, sa niczym ludzie widzacy w Swietle stonecznym, po-
strzegajacy wszelkiego rodzaju ksztalty 1 barwy.

Jesli bodhisattwowie zawsze praktykuja nieprzywiazana do niczego bezforemng praktyke
pradzniaparamity, sa niczym ludzie widzacy w jasnym Swietle dnia — czegoz nie mogliby do-
strzec?

Subhuti, w przysztych wiekach, jesli beda dobrzy me¢zczyzni i dobre kobiety, ktérzy
beda zdolni przyjac i utrzymac te sutre, czytac ja i recytowac, Urzeczywistniony
bedzie znat 1 widzial ich wszystkich przy pomocy oSwieconej madrosSci; wszyscy
oni rozwing nieskoniczone, nieograniczone cnoty.
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W przysztych wiekach” oznacza ostatnie pigéset lat po wygasnigciu Urzeczywistnionego,
czas skalania i zta, gdy beda si¢ mnozy¢ fatszywe doktryny a prawdziwa nauka bedzie trudna
do praktykowania. W tych czasach, jesli beda dobrzy me¢zczyzni i dobre kobiety, ktérzy wejda
w kontakt z ta sutra, otrzymaja ja od nauczycieli, beda ja uwaznie czytac i recytowacé, wytrwa-
le i bez zapominania, kultywujac praktyke zgodnie z jej znaczeniem oraz urzeczywistniajac
wiedzg¢ 1 wizj¢ buddhéw, wtedy beda mogli osiagnaé nieprzescignione oSwiecenie. Poprzez to
poznaja ich wszystkich buddhowie przesziosci, terazniejszosci i przysztosci.
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15. Cnoty utrzymywania tej sutry

Przyjmowanie i utrzymywanie, czytanie i recytowanie, studiowanie samemu i pomaganie
studiowac innym — cnoty z tego ptynace sa nieograniczone i nie dadza si¢ zmierzy¢. Dlatego
dalej idzie rozdzial o cnotach ptynacych z utrzymywania tej sutry.

Subhuti, przypusémy, ze sa dobrzy me¢zczyzni i kobiety, ktérzy rankiem ofiarowy-
waliby tyle razy swe ciata ile jest ziaren piasku w rzece Ganges, potem w potudnie
ofiarowywaliby tyle razy swe ciala ile jest ziaren piasku w rzece Ganges, a potem
wieczorem ofiarowywaliby tyle razy swe ciala ile jest ziaren piasku w rzece Gan-
ges, 1 kontynuowaliby ofiarowywanie swoich ciat dla dobra innych przez niezliczo-
ne setki tysigcy miriadéw eondw. A teraz przypusémy, ze sa ludzie, ktorzy stysza tg
sutrg, wierza w nia i nie sprzeciwiajq si¢ jej. Blogostawienistwa tych drugich prze-
wyzszylyby btogostawienstwa tych pierwszych; o ilez bardziej tak bedzie, gdyby
takze kopiowali oni te sutre, przyjmowali ja 1 utrzymywali, czytali ja 1 recytowali
oraz obja$niali innym!

Buddha méwi, ze w czasie konica nauki, jesli bedziesz mie¢ sposobnos¢ ustyszenia tej sutry
1 uwierzysz w nig oraz nie bedziesz si¢ jej sprzeciwiaé, a takze gdy nie pojawia si¢ cztery
wizerunki, wtedy bedzie to wiedza 1 wizja buddhéw. Cnoty takich ludzi dalece przewyzszaja
cnoty ptynace z poSwigcania swojego ciala przez wiele eonéw. Blogostawienistwa ustyszenia
tej sutry nawet przez chwilg sa juz wielkie; o ilez sa one wigksze, jezeli mozesz ja kopiowac,
przyjmowaé, utrzymywac oraz wyjasniaé¢ innym. Ludzie, ktérzy moga to czyni¢ z pewnoscia
osiagna nieprzescignione, zupetne, doskonate oSwiecenie.

Oto dlaczego dla wyktadania tej niezmiernie giebokiej nauki uzywane sa wszelkiego rodza-
judorazne Srodki, przynoszace oddzielenie si¢ od wszelkich pozornych przejawien i osiagnigcie
nieprzescignionego, zupetnego, doskonatego o§wiecenia. Urzeczywistnione przez to blogosta-
wienstwa sa nieograniczone.

Poswigcanie swojego ciata przez wiele eonéw oznacza, ze nie zrozumiato si¢ fundamen-
talnej pustki wszystkich rzeczy, ze utrzymuje si¢ w umysle podmiot i przedmiot, oraz ze nie
przekroczyto si¢ poza poglad zwyczajnych zywych istot. Jesli jest si¢ w stanie przebudzi¢ ku
Drodze styszac te sutre, jazii i osoba natychmiast dobiegaja kresu, i pod wptywem stow urzeczy-
wistnia si¢ stan buddhy. Skazone btogostawienstwa poswigcania swego ciata nie moga w rze-
czywisto$ci rownaé si¢ z nieskalang czymkolwiek madroScia utrzymywania tej sutry. Zatem
jesli nawet gromadzisz skarby z dziesigciu kierunkéw Swiata 1 poSwigcasz swe cialo w prze-
sztoSci, terazniejszoSci i przysztosci, nie jest to porownywalne z utrzymywaniem chocby jednej
czterolinijkowej zwrotki z tej sutry.

Pokrétce Subhuti, ta sutra posiada niewyobrazalne, niezmierzone, nieograniczone
cnoty:

Ludzie, ktérzy utrzymuja t¢ sutrg nie posiadaja w umysle ego ani zadnych rzeczy. Poniewaz
nie maja w umysle ego ani zadnych rzeczy, jest to umyst buddhy. Cnoty tego umystu buddhy sa
nieograniczone. Dlatego jest powiedziane, ze cnoty te nie moga by¢ zmierzone.
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Urzeczywistniony wyklada ja tym, co wyruszyli Wielkim Pojazdem; wyktada ja
tym, ktérzy wyruszyli Najwyzszym Pojazdem.

Wielki Pojazd jest sprawa rozlegtej wiedzy i madro$ci, mogacej zrgcznie ustanawiaé wszyst-
kie nauki. Najwyzszy Pojazd jest sprawa nie postrzegania zadnych skalanych rzeczy do odrzu-
cenia, nie postrzegania zadnych czystych rzeczy do poszukiwania, nie postrzegania zywych
istot do uwolnienia, nie postrzeganie nirwany do urzeczywistnienia, nie zywienia idei uwalnia-
nia zywych istot, nie zywienia idei o nie uwalnianiu zywych istot: zwane to jest Najwyzszym
Pojazdem a takze wszechwiedza. Jest to takze nazywane akceptacja braku poczatku oraz wielka
pradznia, wgladem albo madroscia.

Jesli sa ludzie mogacy przyjac ja 1 utrzymywac, czytac i recytowac, oraz wyczer-
pujaco objasniaé ja innym, Urzeczywistniony zna wszystkich tych ludzi i widzi
wszystkich tych ludzi; kazdy z nich osiaga niezmierzone, niezliczone, nieograni-
czone, niewyobrazalne cnoty. Ludzie tacy w efekcie daja §wiadectwo nieprzesci-
gnionego, zupelnego, doskonatego o§wiecenia Urzeczywistnionego.

Jesli sa ludzie, ktorzy decyduja si¢ poszukiwac nieprzescignionego oswiecenia Buddhow,
to gdy stysza tg pozbawiong formy, niewymyslona, niezmiernie gigboka nauke, wierza w nia
1 pojmuja ja, przyjmuja i utrzymuja, oraz objasniaja ja innym, by umozliwi¢ im doglebnie ja
zrozumiec i nie odrzucac jej. Jedynie gdy kto$ osiagnal wielka moc wytrwatosci, wielka moc
madrosci i wielka moc doraznych wprawnych sposobéw, moze rozpowszechniac tg sutre.

Gdy ludzie o najwyzszych zdolnoSciach stysza przekaz zawarty w tym piSmie, osiagaja
glebokie zrozumienie intencji Buddhy i utrzymuja te¢ sutr¢ w swych umystach. Kiedy ich do-
strzeganie zasadniczej natury jest juz doskonate i zupelne, wtedy zaczynaja pracowac na rzecz
dobra innych. Zdolni do objasnienia jej innym, umozliwiaja uczniom osobiscie urzeczywistniac
prawde pozbawiong jakiejkolwiek formy, dostrzega¢ Urzeczywistnionego swa wilasng zasadni-
cza naturg i dopetnia¢ nieprzesScignione o§wiecenie.

Cnoty osiagnigte przez tych, ktorzy wyktadaja te nauki, s nieograniczone i niezmierzone.
Uslyszenie tej sutry, zrozumienie jej znaczenia, kultywowanie praktyki zgodnie z jej nauka,
a takze bycie w stanie objasniac¢ ja wyczerpujaco innym ludziom, umozliwiajac im zrozumienie
i kultywowanie bezforemnej, do niczego nieprzywiazanej praktyki — kto moze to czyni¢, ten
napelnia si¢ Swiatlem wielkiej madrosci i porzuca §wiatowe zmagania. Lecz mimo, iZ porzuca
Swiatowe zmagania, kto$ taki nie zywi mySli o opuszczaniu zwyczajnych Swiatowych trudéw
1 zmagan; w ten sposéob osiaga nieprzescignione, zupetne, doskonate o§wiecenie. Dlatego mowi
si¢, iz daje on Swiadectwo oSwiecenia Urzeczywistnionego. Powinni§my wiedzie¢, ze ludzie,
ktérzy utrzymuja te nauki, sa w naturalny sposob przesyceni niezmierzonymi, nieograniczony-
mi 1 niewyobrazalnymi cnotami.

Dlaczego? Subhuti, ci, ktérzy znajduja upodobanie w pomniejszych naukach sa
przywiazani do idei jaZni, idei osoby, idei istoty i idei jakiegoS$ przezywacza zycia;
oni nie moga wigc stuchac i przyjmowac tej sutry, czyta jej czy recytowaé ani
wyja$niaé ja innym.
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,,Cl1, ktérzy znajduja upodobanie w pomniejszych naukach” odnosi si¢ do stuchaczy Dwéch
Pojazdéw. Zadowalaja si¢ oni pomniejszymi osiggnigciami i nie aspiruja do tego co wielkie;
zatem nie sa oni w stanie przyjmowac czy utrzymywac, czytac czy recytowac albo tez objasniaé
innym t¢ gieboka nauke Urzeczywistnionego.

Subhuti, gdziekolwiek ta sutra moze si¢ znalez¢, w jakimkolwiek moze by¢ miej-
scu, powinna otrzyma¢ wsparcie od wszystkich istot niebiafiskich, ludzkich czy
tytanicznych. Powiniene$ wiedzie¢, ze miejsce to jest stupa, ktéra wszyscy powin-
ni czcié, klania€ si¢ jej, oraz okrazac ja w procesji a takze obsypywac kwiatami
i wonnoS$ciami.

Gdy ktos recytuje pradzni¢ stowami i praktykuje pradzni¢ mentalnie, to gdziekolwiek mogt-
by si¢ znajdowac, w jakimkolwiek badZ miejscu, zawsze wypelnia niewymyslong, bezforemna
praktyke. Gdziekolwiek jest taka osoba, to jest tak, jakby byt tam posag Buddhy, sktaniajacy
wszystkie istoty niebianskie i ludzkie do skladania ofiar i wspierania oraz uprzejmego czcze-
nia tej osoby, jako nie rézniacej si¢ od Buddhy. Jesli ktos potrafi przyjaé i utrzymac t¢ sutre,
to w umysle takiej osoby we wrodzony sposéb znajduje sie Czczony przez Swiat. Oto cze-
mu moéwi si¢ o takiej osobie, ze jest ona niczym Swiatynia Buddhy. Powinno si¢ wiedzie¢, iz
urzeczywistnione tym btogostawienstwa sa nieskonczone.
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16. Zdolnos¢ do wymazywania przeszkod karmicznych

Konsekwencje grzesznych dziatan, tak licznych jak ziarna piasku w Rzece Ganges, usuwane
sa w jednej chwili my§li.

Co wigcej, Subhuti, jesli dobrzy mezczyzZni i dobre kobiety przyjmuja i utrzymuja
oraz czytaja i recytuja t¢ sutre, to gdy sa ponizani przez innych, powinni popadac
w zalosne tarapaty z powodu swych niewlasciwych uczynkéw we wczesniejszych
czasach; jednak to obecne doznawanie ponizania przez innych wymazuje ich nie-
wlasciwe uczynki z poprzednich czaséw, 1 osiagna oni nieprzescignione, zupeine,
doskonate oSwiecenie.

Buddha méwi, ze ludzie, ktérzy utrzymuja t¢ sutr¢ powinni doznawa¢ honoréw i wspar-
cia od wszystkich istot niebianskich i ludzkich, a jednak z powodu istnienia przeszkod zwia-
zanych z cigzkimi niewtasciwymi uczynkami z wcze$niejszych zywotdéw, nawet jesli obecnie
udaje im si¢ przyjmowac i utrzymywac niezmiernie glgbokie nauki buddhéw, sa zawsze po-
mniejszani przez innych i nie otrzymuja honoréw 1 wsparcia ludzi. Jednakze poniewaz sami
przyjmuja i utrzymuja nauki z pism, nie stwarzaja wizerunk6w osoby czy jazni, i zawsze za-
chowuja si¢ z szacunkiem wobec czy to nieprzyjaciot czy przyjacidt, bez zadnej zgryzoty czy
goryczy w umySle, wolni od jakiegokolwiek wyrachowania, z chwili na chwile zawsze prakty-
kujac pradzniaparamit¢ bez cofania si¢. Poniewaz sa w stanie praktykowaé w ten sposéb, moga
rozpuscié przeszkody spowodowane ztymi uczynkami poczawszy od niezliczonych przesztych
eondw az po obecne zycie.

Ponadto méwiac na gruncie zasad, *wczeSniejsze czasy’ oznaczaja pomieszany umyst po-
przedniej mysli, podczas gdy ’teraZniejszos¢’ oznacza przebudzony umyst nastgpnej mysli. Po-
niewaz przebudzony umysl nastgpnej mysli zmniejsza pomieszany umyst poprzedniej mysli,
pomieszanie nie moze pozostaé. Dlatego tez sutra mowi, ze tym samym zostaja wymazane nie-
wtasciwe uczynki z poprzednich czaséw. Gdy juz znikty pomieszane mysli, wtedy niewtasciwe
uczynki juz si¢ nie wydarzaja i osiaga si¢ oSwiecenie.

Subhuti, pamigtam, jak w przesztosci przez niezliczone eony za obecno$ci Buddhy
Dipankary, spotkatem osiemset cztery tysiace miriad trylionéw buddhéw; wspiera-
tem kazdego z nich i stuzylem kazdemu, nie przepuszczajac ani jednej sposobnosci
ku temu. Jesli jednak jest w tej konicowej erze ktos, kto moze przyja¢ i utrzymac i
czytac i recytowad tg sutre, to urzeczywistnione przez to cnoty beda takie, ze cnoty
mojego dawnego wspierania tamtych buddhéw nie beda si¢ réwnad jednej setnej,
jednej trylionowej, w gruncie rzeczy zadnej liczbowej czy przenosnej czasteczce
tych cnét.

Roézne btogostawienstwa wspierania niezliczonych buddhdéw, rozdawania skarbéw moga-
cych wypetni¢ wszechS§wiat, albo poSwigcania cial tak licznych jak atomy, nie moze doréw-
na¢ utrzymywaniu tej sutry i urzeczywistnieniu w jednej chwili réwnej mysli tej niezrodzonej
prawdy, zatrzymaniu oczekujacego umystu, porzuceniu ztudnego poznawania i postrzegania
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zwyklych ludzi, oraz dotarciu w ten sposéb do paramity, na Drugi Brzeg, pozostawiajac na
zawsze trzy cierpienia i urzeczywistniajac nirwang bez jakiejkolwiek pozostatosci.

Subhuti, gdybym mial w petni ukaza¢ cnoty urzeczywistnione przez dobrych me¢z-
czyzn i dobre kobiety, ktérzy przyjmuja i utrzymuja i czytaja i recytuja te sutre w tej
koncowej epoce, to ci, ktérzy by to mogli ustysze¢, doznaliby pomieszania umystu
1 nie uwierzyliby.

Buddha powiedziat, ze ludzie zyjacy w wieku konica nauki beda pozbawieni cnét i cigzko
skalani, ze ich zazdro$¢ bedzie stale si¢ poglebiaé a ich falszywe poglady stale mnozyé. W tych
czasach, jesli sa jacy$ dobrzy mezczyZni lub dobre kobiety, ktérzy przyjmuja i utrzymuja i czy-
taja 1 recytuja te sutre, wypetniajac nauki bez zadnego odczuwania osiggania czegokolwiek,
nieustajaco praktykujac dobro¢, wspoéiczucie, radosny stan i niewzruszonoS$¢, pokore 1 delikat-
nos¢, to ludzie ci wypelnig na koniec nieprzescignione oSwiecenie. Moga tez by¢ ludzie nie
wiedzacy, ze prawdziwa nauka Urzeczywistnionego jest wieczna i niezniszczalna; z pewnos$cia
przestrasza si¢ oni i nie uwierza, gdy ustysza, ze w ostatnich pigciuset latach po Smierci Urze-
czywistnionego ludzie osiagna nieprzescignione, zupeine, doskonate os§wiecenie, jesli uzyskaja
bezforemny umyst i wypetnia bezforemna praktyke.

Subhuti, powiniene$ wiedzie¢, ze zasada tej sutry jest niewyobrazalna, a jej odptata
jest réwniez niewyobrazalna.

Zasada tej sutry jest nieutrwalona na niczym bezforemna praktyka. Wyrazenie ,,niewyobra-
zalna” wychwala zdolno$¢ nieutrwalonej na niczym bezforemnej praktyki do spelnienia nie-
przescignionego, zupetnego, doskonatego o§wiecenia.
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17. Ostateczny brak jazni

Pierwotnie nie ma tu zadnej jazni — jakze mogtaby tu by¢ jaka$ osoba? Okreslenia jazi
uzywa si¢ doraznie, dla wyzwalania ludzi. Dlatego sutra idzie dalej z rozdzialem o ostateczne;j
bezjazniowosci.

Wtedy Subhuti powiedziat do Buddhy,

— Czczony przez Swiat, jak powinni zy¢ dobrzy mezczyzni i dobre kobiety, gdy
obudza inspiracj¢ ku nieprzescignionemu, zupetnemu, doskonatemu o§wieceniu?
Jak powinni kietznaé swoje umysty?

Buddha odpowiedzial Sunhutiemu,

— Dobrzy mezczyzni i dobre kobiety, ktérzy obudzili inspiracje ku nieprzescignio-
nemu, zupetnemu, doskonatemu o§wieceniu powinni rozwina¢ taka oto postawe:
,Powinienem wyzwoli¢ wszystkie zywe istoty poprzez wygaszenie. Gdy juz uwol-
nitem wszystkie zywe istoty poprzez wygaszenie, wtedy nie ma ani jednej zywej
istoty, ktéra w rzeczywistoSci zostala naprawde uwolniona poprzez wygaszenie”.

Subhuti pyta Buddhg, ,,Jesli w ostatnich pigciuset latach po Smierci Urzeczywistnionego,
beda ludzie aspirujacy ku nieprzesScignionemu, zupelnemu, doskonalemu oSwieceniu, wedtug
jakiej zasady powinni oni zy¢, 1 jak powinni kietzna¢ swe umysty?”. Buddha méwi, ze powinni
by¢ zdeterminowani by wyzwoli¢ wszystkie zywe istoty. Wyzwoliwszy wszystkie zywe istoty
tak, iz urzeczywistnily one wszystkie stan buddhy, nie powinni dopuszczaé mysli, iz wyzwolili
chocby jedna zywa istotg. Dlaczego? By pozbyc¢ si¢ poczucia podmiotu i przedmiotu, by pozby¢
sig idei, ze sa tu jakie§ zywe istoty a takze by pozby¢ si¢ idei ich samych postrzegajacych
cokolwiek.

Jaki jest tego powdd? Subhuti, jesli bodhisattwowie posiadaja wizerunek jakiejs
jazni, wizerunek jakiejS osoby, wizerunek jakiej$ istoty czy wizerunek jakiego$
przezywacza zycia, wtedy nie sa bodhisattwami.

Jesli bodhisattwowie utrzymuja ideg, iz sa tu jakie$ zywe istoty do wyzwolenia, jest to wi-
zerunek jazni. JeSli maja poczucie, ze moga wyzwalaC zywe istoty, jest to wizerunek osoby.
Jesli mysla, ze mozna poszukiwac nirwany, jest to wizerunek istoty. Jesli posiadaja ide¢ istnie-
nia nirwany, ktéra ma zosta¢ urzeczywistniona, jest to wizerunek przezywacza zycia. Ci, ktoérzy
posiadaja te cztery wizerunki nie sa bodhisattwami.

Jaki jest tego powdd? Subhuti, w rzeczywistoSci nie ma tu zadnego stanu obudzenia
inspiracji ku nieprzescignionemu, zupelnemu, doskonatlemu o§wieceniu.

Istnienie jakiegoS$ stanu odnosi si¢ do tych czterech zjawisk jazni, osoby 1 tak dalej. O ile
nie pozbedziesz si¢ tych czterech zjawisk, to nigdy nie urzeczywistnisz o§wiecenia. Jesli wigc
moéwisz ,,Jestem zainspirowany do poszukiwania oSwiecenia”, to jest to rowniez jazn, osoba
i tak dalej, ktore tkwia u korzenia zgryzot.
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— Subhuti, jak mySlisz — gdy Urzeczywistniony przebywat z Buddha Dipanka-
ra, czy byl tam jaki$ stan osiggania nieprzescignionego, zupelnego, doskonatego
oSwiecenia?

— Nie, Czczony przez Swiat. Tak jak rozumiem znaczenie tego, co méwi Buddha,
nie bylo tam zadnego stanu osiggania nieprzescignionego, zupetnego, doskonatego
oSwiecenia.

Buddha powiedziat,

— Tak wiasnie jest. Tak wtasnie jest. Subhuti, w rzeczywistoSci nie ma zadnego
stanu, w ktérym Urzeczywistniony osiagnal nieprzescignione, zupetne, doskonate
oSwiecenie.

Subhuti, gdyby byt tu jaki§ stan, w ktéorym Urzeczywistniony osiagnat nieprze-
Scignione, zupelne, doskonate osSwiecenie, wtedy Dipankara nie udzielitby byt mi
przepowiedni, ,,W przysztym wieku bedziesz buddha o imieniu Siakjamuni”.

Poniewaz w rzeczywistos$ci nie byto zadnego stanu, w ktérym osiagnalem nieprze-
Scignione, zupelne, doskonate oSwiecenie, dlatego Buddha Dipankara udzielit byt
mi przepowiedni, ,,W przysztym wieku bedziesz buddha o imieniu Siakjamuni”.
Dlaczego? Poniewaz urzeczywistnienie osiagnigte przez Urzeczywistnionego jest
znaczeniem takosci wszystkich rzeczy.

Buddha méwi, ze w rzeczywistosci nie ma tu zadnej jaZni, osoby, istoty czy przezywacza
zycia; tylko dlatego uzyskal przepowiedni¢ o§wiecenia. MOwi: Gdybym miat jakakolwiek ideg
bycia zainspirowanym ku o§wieceniu, wtedy Buddha Dipankara nie datby mi byt tej przepo-
wiedni. Poniewaz w rzeczywistoSci nie osiagnalem niczego, dlatego Buddha Dipankara dat mi
przepowiednig. Ta czg$¢ ustala znaczenie bezjaZniowosci.

Co do takosci wszystkich rzeczy, ,,wszystkie rzeczy” oznaczaja ksztatt, dZwigk, zapach,
smak, doznanie dotyku i zjawiska. By¢ w stanie odréznia¢ te przedmioty szeSciu zmystow
pozostajac w podstawowy sposob spokojnym, nie bedac przez nie poruszanym ani utrwalonym
na nich, nigdy nie zmiennym, niewzruszonym niczym przestrzen, przenikajacym catkowicie
i z dogtebna jasnoScia, przez caty czas zawsze tu obecng — to jest zwane znaczeniem takoSci
wszystkich rzeczy.

Sutra Naszyjnika Bodhisattwy mowi, ,,Pozostawanie nieporuszonym ani przez pochwate ani
zniewage to praktyka Urzeczywistnionych”. Sutra o Wejsciu w Sfere Buddhéw moéwi, ,,Niebe-
dace pod wptywem zadnych pragnien, petlne czci oddanie niczego nie powaza”.

Subhuti, jesli kto§ méwi, iz Urzeczywistniony osiagnal nieprzescignione, zupet-
ne, doskonate oSwiecenie, to w rzeczywistosci nie ma niczego takiego jak Buddha
osiagajacy nieprzescignione, zupelne, doskonale oSwiecenie. Subhuti, w nieprze-
Scignionym, zupelnym, doskonatym oSwieceniu osiagnigtym przez Urzeczywist-
nionego, nie ma ani rzeczywistosSci ani nierzeczywistosci.
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Buddha méwi, ze w rzeczywistoSci nie posiada zadnej idei osiagania czegokolwiek, a jednak
urzeczywistnia oSwiecenie. Osiagnal Oswiecenie wtasnie dlatego, ze nie miata tu miejsca zadna
idea osiggania czegokolwiek.

Nie ma zadnego oSwiecenia do osiagnigcia na zewnatrz tego umystu; dlatego méwi, ze nie
ma tu zadnej rzeczywistoSci. Nie ma tu miejsca poczucie osiagnigcia czegokolwiek, wszech-
wiedza jest wrodzenie obecna, wypelniane sa miriady praktyk i bez najmniejszego braku funk-
cjonuje niezmierzony potencjat, tak wigc méwi, ze nie ma tu nierzeczywistosci.

Dlatego tez Urzeczywistniony méwi, ze wszystkie rzeczy sa naukami Buddhy. Sub-
huti, ,,wszystkie rzeczy” nie sa wszystkimi rzeczami; dlatego zwane sa ,,wszystkimi
rzeczami’.

Mentalnie wolny od chwytania czy odrzucania czegokolwiek, a takze wolny od podmiotu
1 przedmiotu, jasno definiuje wszystkie rzeczy, a jednak jego umyst jest zawsze pusty i cichy;
dlatego wie, ze wszystkie rzeczy sq naukami Buddhy.

Aby pomieszane istoty nie czepialy si¢ wszystkich rzeczy jako nauk Buddhy, dla usunigcia
tej choroby méwi, ze ,,wszystkie rzeczy” nie sa wszystkimi rzeczami. Nie ma zadnego podmiotu
ani przedmiotu w jego umysle, ktory jest niemy a jednak zawsze przytomny; stabilnos$¢ i wglad
dziataja na rowni, substancja i funkcja sa jednym — dlatego ,,zwane sa wszystkimi rzeczami”.

Na przyktad, Subhuti, jest to niczym osoba, ktorej ciato jest wielkie.

Subhuti powiedziat,
— Czczony przez Swiat, Urzeczywistniony méwi, ze osoba, ktorej cialo jest wielkie
nie jest kim$ o wielkim ciele, lecz jest zwana kim§ o wielkim ciele.

Urzeczywistniony méwi, Ze osoba, ktérej ciato jest wielkie, nie jest kim§ o wielkim cie-
le, aby wskazaé, ze ciato rzeczywistosci wszystkich zywych istot nie jest dwoma, i ze nie ma
granic. Zwane to jest czyms$ o wielkim ciele. Ciato rzeczywistoSci zasadniczo nie ma zadnego
umiejscowienia, tak wigc mowi si¢ 0 nim, ze nie jest czyms$ o wielkim ciele. Nawet wigc gdy
ciato fizyczne jest wielkie, to jeSli wewnatrz nie ma madrosci wtedy nie jest si¢ kim§ o wiel-
kim ciele. Jesli nawet ciato fizyczne jest niewielkie, to gdy posiada wewnatrz madros¢ jest si¢
wtedy zwanym kim$ o wielkim ciele. Nawet gdy posiada si¢ madros¢, to jesli nie moze sig¢
dziata¢ w zgodzie z nig wtedy nie jest si¢ kims o wielkim ciele. Gdy ktoS praktykuje w zgodzie
z naukami i przebudza si¢ ku nieprzescignionej wiedzy i wizji buddhéw, tego umyst nie ma
ograniczen podmiotu i przedmiotu; to zwane jest czyms$ o wielkim ciele.

Subhuti, podobnie jest z bodhisattwami. Gdy méwig oni, ,,Zamierzam wyzwoli¢
niezliczone zyjace istoty”, wtedy nie powinni by¢ zwani bodhisattwami.

Jesli bodhisattwowie méwia, ,,Moje nauki usuwaja udreki innych ludzi”, wtedy jest to re-
ligijne ego. Jesli méwia, ,,Wyzwolilem zyjace istoty”, wtedy jest to zaborczos¢. Nawet jesli
wyzwalaja istoty, to gdy maja w umysle podmiot i przedmiot, a poczucie siebie i innych nie
zostato usunigte, wtedy nie moga by¢ zwani bodhisattwami. Jesli w petni rozwijaja wszelkie-
go rodzaju dorazne zrgczne Srodki, edukujac i wyzwalajac zywe istoty, bez zadnego podmiotu
i przedmiotu w umysle, wtedy sa bodhisattwami.
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Dlaczego? Subhuti, w rzeczywistosci nie ma takiej rzeczy jak jakis ,,bodhisattwa”.
Dlatego tez Buddha méwi, ze wszystkie rzeczy nie maja zadnej jaZni, zadnej osoby,
zadnej istoty i zadnego przezywacza zycia.

Subhuti, jesli bodhisattwowie moéwia, ,,0zdobi¢ kraing buddhy”, nie powinni by¢
zwani bodhisattwami. Dlaczego? Urzeczywistniony mowi, ze ozdabianie krain
buddhy nie jest zadnym ozdabianiem, jest zwane ozdabianiem.

Jesli bodhisattwowie méwia, ,,Moge stworzy¢ Swiat”, wtedy nie sg bodhisattwami. Nawet
jezeli moga stworzy¢ jakis Swiat, to jesli posiadaja w umysle podmiot i przedmiot, nie sa bo-
dhisattwami. Jesli w pelni stwarzaja jaki$§ Swiat bez poczucia podmiotu czy przedmiotu, wtedy
zwani sg bodhisattwami. Sutra Najwyzszego Subtelnego Uspokojenia moéwi, ,,Nawet jesli ludzie
moga budowac sanktuaria z czystego srebra wypetniajace caly wszech§wiat, nie jest to tak dobre
jak stabilizowanie umystu w medytacji chocby przez chwile rowna jednej mysli”. Jesli w umy-
Sle sa podmiot i przedmiot, wtedy nie jest to ustabilizowanie w medytacji. Jesli nie pojawia si¢
ani podmiot ani przedmiot, wtedy zwane to jest ustabilizowaniem w medytacji. Ustabilizowanie
w medytacji jest czystym umystem.

Subhuti, jesli bodhisattwowie urzeczywistniaja bezjaZzniowo$¢, wtedy Urzeczy-
wistniony mOowi, ze s oni prawdziwymi bodhisattwami.

Jesli cechy charakterystyczne rzeczy nie sg dla ciebie przeszkoda, zwane jest to urzeczy-
wistnieniem. Nie hotubienie idei rozumienia rzeczy zwane jest bezjaZzniowoscia. Bezjazniowos¢
jest tym, co Urzeczywistniony nazywa prawdziwym stanem bodhisattwy. Ci, ktérzy praktyku-
ja zgodnie ze swoimi zdolnoSciami, moga takze by¢ zwani bodhisattwami, lecz nie sa jeszcze
rzeczywiscie prawdziwymi bodhisattwami.

Gdy zrozumienie i praktyka sa doskonale wypetnione, 1 gdy wszelkie poczucie podmiotu
i przedmiotu dobiegto kresu, tylko wtedy mozna powiedzie¢, ze ktoS jest prawdziwym bodhi-
sattwa.
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18. Niestronniczy poglad jednosci

Jedno oko zawiera pig€ oczu, jedna czastka piasku zawiera wszystkie ziarna piasku Gange-
su; jeden Swiat zawiera wiele Swiatow, jeden umyst obejmuje wielo$¢ umystéw. Dlatego sutra
idzie dalej z rozdzialem o niestronniczym widzeniu jednosci.

— Jak myslisz Subhuti — czy Urzeczywistniony posiada fizyczne oko?

— Tak, Czczony przez Swiat; Urzeczywistniony posiada fizyczne oko.

— Jak mySlisz Subhuti — czy Urzeczywistniony posiada niebianskie oko?

— Tak, Czczony przez Swiat; Urzeczywistniony posiada niebiaskie oko.

— Jak myslisz Subhuti — czy Urzeczywistniony posiada oko madrosci?

— Tak, Czczony przez Swiat; Urzeczywistniony posiada oko madrosci.

— Jak myslisz Subhuti — czy Urzeczywistniony posiada oko rzeczywistosci?
— Tak, Czczony przez Swiat; Urzeczywistniony posiada oko rzeczywistosci.
— Jak mysSlisz Subhuti — czy Urzeczywistniony posiada oSwiecone oko?

— Tak, Czczony przez Swiat; Urzeczywistniony posiada o§wiecone oko.

Wszyscy ludzie posiadaja te pig¢ oczu, lecz sami nie moga widzie¢, gdyz maja je przesto-
nigte przez pomieszanie. Dlatego Buddha uczy, ze gdy pozbywamy si¢ pomieszania, te pigc
oczu otwiera si¢ jasno. Stosujac w praktyce nauki pradzniaparamity, chwila za chwila, najpierw
pozbywamy si¢ pomieszanej mentalnosci; zwane jest to pierwszym, fizycznym okiem. Gdy do-
strzegamy, ze wszystkie zywe istoty maja natur¢ buddhy i rozwijamy wspéiczujaca postawe,
zwane jest to drugim, niebianiskim okiem. Gdy nie pojawia si¢ juz glupota, zwane jest to trze-
cim, okiem madrosci. Gdy usunigta zostaje mentalno$¢ utrwalajaca si¢ na zjawiskach, zwane
jest to czwartym, okiem rzeczywistoSci. Gdy subtelne pomieszania zostaja trwale zakonczone
1 gdy wszystko roz§wietla catkowita jasnoS¢ i klarownos$¢, zwane jest to piatym, oSwieconym
okiem.

Takze dostrzeganie, ze wewnatrz ciala fizycznego zawarte jest ciato rzeczywistosci, zwa-
ne jest niebianskim okiem. Dostrzeganie, iz wszystkie zywe istoty posiadaja w sobie esencj¢
pradzni, zwane jest okiem madroSci. Dostrzeganie z przenikliwa jasnoScia natury, przy usunig-
ciu raz na zawsze podmiotu i przedmiotu, przy wrodzonej obecnosSci wszystkich nauk Buddhy,
zwane jest okiem rzeczywistosSci. Widzenie, ze pradzniaparamita moze wytwarzaé wszystkie
przeszte, terazniejsze i przyszte nauki zwane jest o§wieconym okiem.

— Jak myslisz Subhuti — czy Buddha méwi, ze ziarna piasku w Rzece Ganges sa
piaskiem?
— Tak, Czczony przez Swiat. Urzeczywistniony méwi, ze sa one piaskiem.

— Jak myslisz Subhuti — czy gdyby byto tak wiele Rzek Ganges jak wiele jest
ziaren piasku w Rzece Ganges, to czy liczne bytyby Swiaty-buddhy, ktérych bytoby
tak wiele, jak ziaren piasku w tych wielu Rzekach Ganges?
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Niestronniczy poglad jednosci

— Bardzo liczne, Czczony przez Swiat.

Rzeka Ganges przeptywa w poblizu sanktuarium znajdujacego si¢ w Zagajniku Dzety. Gdy
Urzeczywistniony nauczal, uzyt tej rzeki jako przyktadu. Buddha przyrownuje kazde ziarno
piasku w tej rzece do jakiego$ Swiata, i pyta, czy jest ich wiele. Subhuti odpowiada, ze jest
ich bardzo wiele. Buddha przywotuje te liczne krainy w celu zobrazowania, jak wiele stanéw
mentalnych posiada kazda zyjaca w nich istota.

Buddha powiedziat Subhutiemu,

— Te liczne stany mentalne tych wielu istot w tych wielu krainach sa wszystkie
znane Urzeczywistnionemu. Co jest tego przyczyna? Urzeczywistniony mowi, ze
te umysly nie sa umystem, sa zwane umystem.

Kazda z zywych istot w tych wielu Swiatach posiada liczne rézne stany umystu. Ile by ich
nie bylo, wszystkie okreslane sa jako umyst w utudzie. Rozpoznanie, ze umyst w utudzie nie jest
umystem, zwane jest umystem. Ten umyst jest tym prawdziwym umystem, stalym umystem,
oSwieconym umystem, umystem transcendentnego wgladu, umystem czystosci, o§wieceniem
i nirwang.

Co jest tego przyczyna? Subhuti, przeszty umyst nie moze by¢ uchwycony, obecny
umyst nie moze by¢ uchwycony, i przyszty umyst nie moze by¢ uchwycony.

Przeszty umyst nie moze zosta¢ uchwycony dlatego, ze pograzony w utudzie umyst po-
przedniej mysli juz przeminat w jednym mgnieniu, i nigdzie nie mozna za nim podazy¢ czy go
szukaé. Obecny umyst nie moze zosta¢ uchwycony, dlatego, ze prawdziwy umyst nie posiada
zadnej formy, jakze wigc mogtby zostaé ujrzany? Przyszty umyst nie moze zosta¢ uchwycony
dlatego, ze pierwotnie nie ma niczego, co mogtoby zosta¢ uchwycone; gdy zostaly wyczerpane
energie nawyku, nie pojawiaja si¢ juz ponownie. Urzeczywistnienie tego, iz przeszty, obecny
i przyszty umyst nie moze zosta¢ uchwycony zwane jest stanem buddhy.
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Nauka przenikajaca kosmos licznych rzeczywistosci

19. Nauka przenikajaca kosmos licznych rzeczywistoSci

Caly kosmos licznych rzeczywistosci przeniknigty jest przez t¢ jedna nauke; pole blogo-
stawienistw drogocennych substancji nie moze réwnaé si¢ nawet czterem linijkom tej sutry.
Dlatego dalej idzie czgs$¢ o nauce przenikajacej kosmos licznych rzeczywistosci.

— Jak my§lisz Subhuti — gdyby kto$§ mial wypetni¢ wszech§wiat drogocennymi
substancjami po to, by ofiarowywac je na dobre cele, to czy osoba ta zyskataby
z tego powodu wiele blogostawienstw?

— Tak Czczony przez Swiat. Osoba ta zyskataby z tego powodu bardzo wiele bto-
gostawienistw.

— Subhuti, gdyby blogostawienistwa miaty substancj¢, Urzeczywistniony nie moé-
witby, ze zyskuje si¢ wiele btogostawieristw. Poniewaz blogostawienistwa sa nieist-
niejace, dlatego Urzeczywistniony mowi, ze zyskuje si¢ liczne blogostawienstwa.

Blogostawienistwa drogocennych substancji nie moga wypetni¢ o§wiecenia stanu buddhy,
mowi si¢ wigc, ze sa nieistniejace. Poniewaz nie maja ograniczen co do ilosci czy liczby, méwi
si¢, ze te blogostawienstwa sg liczne, lecz jesli mozesz je przekroczy¢, wtedy nie moéwisz, ze sa
liczne.
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20. Oddzielenie si¢ od form i pozorow

Przy zupetnym ucieles$nieniu trzech ciat, wszystkie ich cechy charakterystyczne zostaja cat-
kowicie urzeczywistnione. Poniewaz zostaja zapomniane zarowno osoba jak i zjawiska, nie jest
to doskonatos¢. Dlatego sutra idzie dalej z czgscig o oddzieleniu si¢ od form i pozoréw.

— Jak myslisz Subhuti — czy Buddh¢ mozna dojrze¢ poprzez jego doskonate ciato
fizyczne?

— Nie, Czczony przez Swiat. Urzeczywistnionego nie mozna dojrzeé poprzez je-
go doskonate ciato fizyczne. Dlaczego? Urzeczywistniony méwi, ze to doskonale
ciato fizyczne nie jest jakim$ doskonatym ciatem fizycznym, ono jest nazywane
doskonatym ciatem fizycznym.

Troska Buddhy jest to, iz ludzie moga nie dojrze¢ ciata rzeczywistosci a jedynie widzieé
trzydziesci dwie cechy giéwne, osiemdziesiat cech pomniejszych oraz fioletowo-zlocistg po-
Swiate, 1 uznawac to wszystko za prawdziwe ciato Urzeczywistnionego. By usuna¢ to pomie-
szanie, pyta Subhutiego, czy Buddh¢ mozna ujrzeé poprzez jego fizyczne cialo.

TrzydzieSci dwie cechy nie sa doskonatym cialem fizycznym; wewnetrzne wypetnianie trzy-
dziestu dwéch czystych praktyk jest tym, co nazywane jest doskonatym ciatem fizycznym. Te
czyste praktyki to sze$§¢ doskonatosci: kultywowanie tych szeSciu doskonatosci w pigciu orga-
nach zmystéw oraz kultywowanie stabilizacji 1 wgladu w organie umystu, zwane jest dosko-
natym ciatem fizycznym. Jezeli jedynie podziwiasz tamte trzydzieSci dwa znamiona Urzeczy-
wistnionego a nie wykonujesz wewngtrznie tych trzydziestu dwoch czystych praktyk, wtedy nie
jest to doskonate ciato fizyczne. Jesli nie zajmuje cig fizyczne ciato Urzeczywistnionego ale mo-
zesz samemu utrzymywacé czysty sposob postgpowania, to moze by¢ to nazywane doskonatym
ciatem fizycznym.

— Jak myslisz Subhuti — czy Urzeczywistnionego mozna ujrzeé poprzez peten ze-
staw wyrdzniajacych go cech?

— Nie, Czczony przez Swiat. Urzeczywistnionego nie da si¢ dostrzec poprzez peten
zestaw wyrdzniajacych go cech. Dlaczego? Urzeczywistniony mowi, ze ten peten
zestaw wyrdzniajacych cech nie jest pelnym zestawem wyrdzniajacych cech, jest
nazywany pelnym zestawem wyrdzniajacych cech.

Tathagata, albo Urzeczywistniony, jest pozbawionym formy ciatlem rzeczywistosci. Nie mo-
ze by¢ ujrzany fizycznym okiem; mozna go dojrze¢ jedynie okiem madrosci. Gdy oko madrosci
nie jest jeszcze zupelnie klarowne, i gdy ktoS stwarza wizerunki jaZzni, osoby, istoty i tak dalej,
oraz postrzega te trzydziesci dwie wyrdzniajace cechy jako Urzeczywistnionego, wtedy nie jest
to zwane zupelnym.

Gdy oko madrosci jest na wskroS§ jasne, 1 gdy nie pojawiaja si¢ wizerunki jazni, osoby
1 tak dalej, wtedy nieustannie I1$ni §wiatto prawdziwej wiedzy. To zwane jest pelnym zestawem
cech wyrézniajacych. Ci, co sa nadal zarazeni trzema truciznami, lecz twierdza, ze dostrzegaja
prawdziwe cialo Urzeczywistnionego, nie moga miec racji; nawet jesli moga cos postrzegac, to
jest to tylko jakas projekcja ciata, a nie to prawdziwe, pozbawione formy cialo rzeczywistosci.
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21. Nie gloszenie jakiejs doktryny

Wypowiadanie si¢ przez caty dzien o pustce nie méwi ani jednego stowa. Jesli mowisz, ze
Urzeczywistniony posiada jakas doktryne, wtedy go zniestawiasz. Dlatego tez sutra idzie dalej
z rozdziatem o nie gloszeniu jakiej$s doktryny.

— Subhuti, nie méw, ze Urzeczywistniony hotubi taka oto mysl: ,,Powinienem glo-
si¢ jaka$ doktryne”. Nie hotub takiej mysli. Dlaczego? Jesli ktokolwiek mowi, ze
Urzeczywistniony glosi jaka$ doktryne, zniestawia Buddhe, gdyz nie moze pojac
tego, co méwig. Subhuti, wyjasnienie tej nauki jest takie, ze nie ma tu zadnej dok-
tryny do gloszenia — to jest zwane nauka.

Kiedy zwykli ludzie nauczaja, to maja poczucie osiagania czego$. Dlatego Buddha méwi
Subhutiemu, ze gdy naucza Urzeczywistniony, wtedy nie ma on zadnego poczucia osiggania
czegokolwiek. Zwykli ludzie glosza kazania z poczuciem, ze sa w stanie zrozumie¢. Zaréwno
mowa jak i milczenie Urzeczywistnionego sa spontaniczne; wypowiadane przez niego stowa
sa niczym echo odzywajace si¢ na dzwigki, pojawiajace si¢ naturalnie, bez zadnej rozmysl-
nej intencji, inaczej niz zwyczajny cztowiek gltoszacy z niestatym umystem jaka$ nauke. Gdy
kto§ méwi, ze Urzeczywistniony glosi z niestatym umystem, to zniestawia Buddhe. Sutra Vi-
malakirtiego méwi, ,,Prawdziwa nauka nie wigze si¢ z gloszeniem kazan, z nakazywaniem;
przyjmowanie nauk nie wiaze si¢ z wystuchiwaniem i pojmowaniem”. Urzeczywistniasz to, ze
miriady rzeczy sa puste a wszystkie nazwy i stowa sa jedynie doraZznymi narzedziami; skon-
struowane w obrebie wrodzonej pustki, wszystkie objasnienia stowne wyjasniaja, ze wszystkie
rzeczywistoSci sa pozbawione znakéw i nieutworzone, prowadzac omamionych ludzi w taki
sposob, by sprawié, azeby dojrzeli oni swa pierwotng natur¢ oraz kultywowali 1 urzeczywistnili
nieprzescignione o§wiecenie.

W tym miejscu Subhuti, ktérego zycie byto madroscia, powiedzial do Buddhy,

— Czczony przez Swiat; jesli w przysztosci zywe istoty uslysza te nauke, to czy
uwierza w nig czy nie?

Buddha odpowiedziat Subhutiemu,

— Nie sa one zywymi istotami, ale tez nie s niezywymi istotami. Dlaczego? Sub-
huti, Urzeczywistniony mowi, ze zywe istoty nie sa zywymi istotami, sa zwane
Zywymi istotami.

51
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22. Nie ma niczego do osiagnigcia

W nieprzescignionej, prawdziwej wiedzy, nie ma zupelnie niczego; prawda nie ma niczego
do osiagnigcia, lecz jest wszedzie ewidentna. Tak wigc sutra idzie dalej z czgScia o nie istnieniu
niczego, co miatoby zosta¢ osiagnigte.

Subhuti powiedziat do Buddhy:
— Czczony przez Swiat, gdy Buddha osiagnat nieprzescignione, zupeine, doskonate

oSwiecenie, czy jest tak, ze nic nie zostato osiagnigte?

Buddha odpowiedzial,

— Tak wiasnie jest, Tak wilasnie jest. Subhuti, w nieprzescignionym, zupelnym do-
skonalym oSwieceniu nie byto niczegokolwiek, co mialbym osiagnac. To zwane
jest nieprzescignionym, zupetnym, doskonaltym o$§wieceniem.

Subhuti méwi, ze gdy poczucie osiagania czegokolwiek dobiega kresu, to wtedy to jest
oSwiecenie. Buddha méwi, ze tak wtasnie jest: ,,Naprawde nie mam zadnego poczucia poszu-
kiwania oSwiecenia, ani tez zadnego poczucia osiagnigcia go. Poniewaz tak wlasnie jest, moze
to by¢ nazwane nieprzescignionym, zupetnym, doskonatym o§wieceniem”.
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23. Oczyszczenie umystu i czynienie dobra

Umyst utrzymuje jedna rzeczywistoS¢, lecz uczucia tworza to co wznioste 1 to co niskie.
Oczys$¢ swoj umyst i kultywuj swe postgpowanie, a nie bedzie korica dobru. Dlatego sutra idzie
dalej z czgScia o oczyszczeniu umystu i czynieniu dobra.

Co wigcej, Subhuti, ta rzeczywisto$¢ jest bezstronna; nie posiada niczego wznio-
stego 1 niskiego. Zwane jest to nieprzescignionym, zupetnym, doskonalym oswie-
ceniem. Ci, ktorzy praktykuja wszystkie dobre Sciezki bez jakiej$ jazni, bez jakiejs
osoby, bez jakiejs istoty, 1 bez jakiego$ przezywacza zycia, urzeczywistnia nieprze-
Scignione, zupetne, doskonate o§wiecenie.

O rzeczywistoSci oSwiecenia mowi sig, iz jest bezstronna, bez niczego wznioslego czy ni-
skiego, poniewaz wszystkie istoty — od buddhéw nad nami az po owady pod nami — maja
w sobie cata wiedzg, albowiem oSwiecenie jest niedwoiste. Po prostu praktykuj wszystkie do-
bre Sciezki oddzielony od tych czterech wizerunkéw, a osiagniesz oSwiecenie.

Jesli nie oddzielisz si¢ od tych czterech wizerunkéw, wtedy nawet jesli kultywujesz wszyst-
kie dobre Sciezki zwigkszy to tylko poczucie jazni i osoby, tak iz nie bgdzie sposobu na urzeczy-
wistnienie wyzwolonego umystu. Jesli praktykujesz wszystkie dobre Sciezki bez tych czterech
wizerunkow, wtedy wyzwolenie jest mozliwe.

Praktykowanie wszystkich dobrych Sciezek oznacza nie bycie nastawionym na coS obsesyj-
nie, nie bycie niepokojonym przez przedmioty, nie bycie chciwym transcendentnych stanow,
stosowanie zawsze, we wszystkich sytuacjach doraznych zrgcznych Srodkéw, dostosowywanie
si¢ do ludzi, by doprowadza¢ ich do radowania si¢ i wzbudzania wiary, wyktadanie im praw-
dziwych nauk po to, by umozliwi¢ im urzeczywistnienie oSwiecenia. Jedynie kiedy jest wiasnie
tak, mozna to nazwacé praktycznym zastosowaniem; tak wigc zwane jest to praktykowaniem
wszystkich dobrych Sciezek.

Subhuti, te tak zwane ,,dobre Sciezki”, o ktérych méwi Urzeczywistniony, nie sa
dobrymi Sciezkami, sa zwane dobrymi $ciezkami.

Gdy kultywujesz wszystkie dobre Sciezki w nadziei na jakie$ nagrody, wtedy nie sa to do-

bre Sciezki. Gdy wypetniasz miriady praktyk szeSciu doskonatoSci bez nadziei na jakiekolwiek
nagrody, to sa one zwane dobrymi Sciezkami.
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24. Niemajace rownych blogostawienstwa i madros¢

Jesli nawet rozdajesz gory klejnotdw, to géry nie sg nieskoriczone. Jednostka obdarzona
subtelng madroScig — to jest gora klejnotéw. Dlatego sutra idzie dalej z czg¢$cia o niemajacych
sobie rownych btogostawieristwach i madrosci.

Subhuti, gdyby kto$ wziat stosy klejnotéw tak wielkie jak géry na biegunach mi-
liarda Swiatéw 1 rozdat je na cele dobroczynne, to btogostawienistwa z tego nie
roéwnalyby si¢ jednej setnej, jednej stu trylionowej, ani w gruncie rzeczy zadnej po-
liczalnej czy wyobrazalnej czg¢$ci blogostawienistw ptynacych z przyjecia, utrzyma-
nia, czytania, recytowania i objasniania innym choc¢by tylko jednej czterolinijkowe;j
zwrotki z tej sutry o doskonatos$ci madrosci.

Btogostawienstwa urzeczywistnione z rozdania gor klejnotoéw na cele dobroczynne sa nie-
zmierzone i nieograniczone, lecz koniec koncéw ich podstawa jest nieczysta, tak wigc nie ma tu
drogi do wyzwolenia. Chociaz jedna czterolinijkowa zwrotka o doskonatosci wielkiej madrosci
moze nie by¢ czym$ wielkim, to jesli wprowadzisz ja w zycie, mozesz osiagnaé stan buddhy;
powinniSmy zatem wiedzieé, ze blogostawienstwa utrzymywania tego pisma sa nieporéwny-
walne z czymkolwiek, gdyz moze ono powodowac ludzi do urzeczywistnienia o§wiecenia.
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Nauka bez uczenia kogokolwiek

25. Nauka bez uczenia kogokolwiek

Ustanawianie metod nauczania jest nieuchronnie jedynie doraZznym sposobem; na gruncie
tego, co zasadnicze, nie ma na czym spoczaé. Dlatego sutra idzie dalej z czgscia o nauce bez
uczenia kogokolwiek.

Jak mySlisz Subhuti? Nie powiniene§ méwi¢, ze Urzeczywistniony hotubi taka
mysl: ,,Powinienem wyzwoli¢ istoty”. Subhuti, nie mysl tak. Dlaczego? W rzeczy-
wistoScl nie ma zadnych istot, ktére wyzwala Urzeczywistniony. Gdyby istniaty
istoty wyzwalane przez Urzeczywistnionego, wtedy Urzeczywistniony posiadatby
jazn, osobg, istotg 1 przezywacza zycia.

Subhuti wyobraza sobie, ze Urzeczywistniony ma poczucie wyzwalania istot; by rozwiac
to podejrzenie Subhutiego, Buddha méwi mu, zeby nie zywil takiej mysli. Wszystkie istoty
pierwotnie same sa buddhami; jesli méwisz, ze Urzeczywistniony wyzwala istoty w taki sposdb,
ze staja si¢ one buddhami, to jest to fatszywe stwierdzenie. Bedac fatszywe, odnositoby si¢ ono
do jazni, osoby, istoty i przezywacza zycia. Ma to wszystko na celu odrzucenie poczucia ,,ja”
i,,moje”. I cho¢ wszystkie istoty maja natur¢ buddhy, to gdyby nie nauki buddhdéw, nie miatyby
one sposobu jej urzeczywistni¢; jakze bytyby one w stanie kultywowac¢ praktyki umozliwiajace
im spetnienie stanu buddhy?

Subhuti, Urzeczywistniony mowi, ze posiadanie jazni jest nie posiadaniem jazni,
a jednak zwyczajni ludzie mysSla, ze posiadaja jazn. Subhuti, Urzeczywistniony
mowi, ze zwyczajni ludzie nie sa zwyczajnymi ludZmi, sa nazywani zwyczajnymi
ludZmi.

Jazn, o ktérej méwi Urzeczywistniony, istnieje we wrodzenie czystej jazni wiecznosci, bto-
gosci, samoistnosci 1 czystosci; nie jest ta sama co chciwa, gniewna, ogarnigta niewiedza, fat-
szywa 1 nierzeczywista jazn zwyczajnych ludzi. Dlatego méwi on, ze zwyczajni ludzie mysla,
iz posiadaja jazn. Ci, ktérzy posiadaja jazi i1 osobe, sa zwyczajnymi ludZmi, ci, ktérym nie
pojawiaja si¢ jazn i osoba, nie sa zwyczajnymi ludZmi. Ci, ktérych umysty sa niestale, sa zwy-
czajnymi ludZmi, podczas gdy ci, ktérych umysty sa niezmienne, nie sa zwyczajnymi ludZmi.
Ci, ktérzy nie urzeczywistniaja doskonatoSci madrosci, sq zwyczajnymi ludZmi; gdy urzeczy-
wistnig doskonato$¢ madrosci, wtedy nie sa zwyczajnymi ludZmi. Ci, ktérzy posiadajg w umy-
Sle podmiot i przedmiot, sa zwyczajnymi ludZmi, podczas gdy ci, ktérzy nie maja w umysle
zadnego podmiotu czy przedmiotu, nie sa zwyczajnymi ludZmi.
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26. Ucielesnienie RzeczywistoSci to nie zewnetrzne pozorne
przejawy

Widzenie poprzez formy i poszukiwanie poprzez dzwigki to podazanie falszywa Sciezka.
Tutaj jedynie subtelne wspoétdzielenie moze ujawnié prawdziwag wieczno$¢. Dlatego sutra idzie
dalej z rozdzialem o uciele$nieniu rzeczywistoSci nie bedacej zewnetrznymi pozornymi przeja-
wami.

— Jak mysSlisz Subhuti — czy mozna widzie¢ Urzeczywistnionego w trzydziestu
dwoch znamionach?

Subhuti powiedziat,
— Tak wiasnie jest — widzimy Urzeczywistnionego w tych trzydziestu dwéch zna-
mionach.

Buddha powiedziat,
—Jesli widzicie Urzeczywistnionego w tych trzydziestu dwéch znamionach, wtedy
ustanawiajacy prawa madry wtadca bylby rowniez Urzeczywistnionym.

Subhuti powiedziat do Buddhy,
— Czczony przez Swiat, jak pojmuj¢ znaczenie tego, co Buddha méwi, nie powin-
niSmy widzie¢ Urzeczywistnionego w tych trzydziestu dwoch znamionach.

Czczony przez Swiat stawia to pytanie z wielkiej dobroci, by mogta zostaé usunigta po-
siadana przez Subhutiego choroba Ignigcia do pozornych przejawéw. Subhuti nie zna intencji
Buddhy, wigc odpowiada, ze tak wilasnie jest. Jest to juz pomieszanie, do ktérego dodaje on
jeszcze wigcej pomieszania mowiac, ze widzimy Urzeczywistnionego w trzydziestu dwéch
znamionach. Staje si¢ jeszcze dalej oddzielony od rzeczywistosci, wigc celem usunigcia je-
go pomieszania Urzeczywistniony mowi mu, ze gdybySmy mogli widzie¢ Urzeczywistnionego
w trzydziestu dwoch znamionach, to wtedy jakiS ustanawiajacy prawa medrzec-wladca rowniez
bedzie Urzeczywistnionym.

Cho¢ nawet ustanawiajacy prawa medrzec — wiladca moze posiadaé te trzydziesci dwa
znamiona wielkosci, to jakze mégtby by¢ tym samym, co Urzeczywistniony? Czczony przez
Swiat uzywa tego wyrazenia, aby usunaé trapiaca Subhutiego chorobe czepiania si¢ pozornych
przejawow i by spowodowac jego glebokie zrozumienie. Na to pytanie, pomieszanie Subhutiego
od razu catkowicie si¢ roztapia, wigc mowi on, ,,JJak pojmuj¢ znaczenie tego, co Buddha mowi,
nie powinno si¢ widzie¢ Urzeczywistnionego w tych trzydziestu dwdch znamionach”. Subhuti
jest wielkim §wigtym, jego zrozumienie jest bardzo glebokie i jest zrgczny w Srodkach — nie
stwarza Sciezki ztudzenia, lecz chce, by Czczony przez Swiat usunat subtelne pomieszanie po
to, by umozliwi¢ ludziom w przysztych pokoleniach dostrzegac bez biedu.

W tym miejscu Czczony przez Swiat przeméwit wierszem,

Kto widzi mnie w formie,
Lub poszukuje mnie poprzez dZzwigk,
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Podrézuje biedna Sciezka
I nie moze dojrze¢ Urzeczywistnionego.

Forma oznacza pozorne przejawienia, dojrzenie oznacza rozpoznanie. ,,Mnie” odnosi si¢
do tej wrodzenie czystej, nie stworzonej, bezforemnej, rzeczywistej wiecznej esencji w ciatach
wszystkich istot; tego nie da si¢ spetni¢ gloSnymi Spiewami przywotywania Buddhy. Zanim
mozna bedzie urzeczywistni¢ o§wiecone zrozumienie, uwazno$¢ musi by¢ doktadna uwazno-
Scia, o wyrdzniajacej si¢ klarownosci. Jesli poszukujesz go poprzez forme lub dZwigk, nie moze
zosta¢ dojrzany. Wiemy wigc, ze jeSli widzimy Buddhe w aspekcie pozornych przejawien, lub
poszukujemy nauk w dzwigkach, to umyst jest niestaly 1 nie pojmuje Urzeczywistnionego.
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27. Zadnego zniszczenia czy wygasniecia

Przejawiajace si¢ — lecz bezforemne, puste — lecz nie prozne, niezmienne poprzez ca-
tos¢ czasu; kto méwi tu o zniszczeniu czy wygasnigciu? Dlatego sutra idzie dalej z rozdzialem
o braku zniszczenia czy wygasnigcia.

Subhuti, jesli hotubisz mysl o tym, ze z powodu swojego doskonatego przejawienia
Urzeczywistniony nie osigga nieprzescignionego, zupetnego, doskonatego oswie-
cenia, to nie powinienes$ tak mysle¢. Subhuti, jesli dopuszczasz mysl, ze aspirujacy
ku nieprzescignionemu, zupetnemu, doskonatemu oSwieceniu méwia o wszystkich
rzeczach, iz sa one niszczone, to nie powiniene$ tak mysle¢. Dlaczego? Ci, ktérzy
aspiruja ku nieprzescignionemu, zupetnemu, doskonatemu o§wieceniu nie méwia
o wszystkich rzeczach, iz sa one niszczone.

Styszac, ze rzeczywiste ciato jest poza pozornymi przejawieniami, Subhuti wyobraza sobie
wtedy, ze oSwiecenie osiaga si¢ bez kultywowania tych trzydziestu dwoch czystych praktyk.
Buddha méwi wigc Subhutiemu, by ten nie twierdzit, ze Urzeczywistniony osigga o§wiecenie
bez kultywowania tych trzydziestu dwoch czystych praktyk. Jesli méwisz, ze nieprzescignione
oSwiecenie jest osiggane bez kultywowania tych trzydziestu dwoch czystych praktyk, to jest to
niszczeniem linii buddhéw; nie jest to w ogdle zadna prawda.
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28. Nie przyjmowanie, nie bycie chciwym

Wielki umyst jest cierpliwy 1 naturalnie wolny od chciwosci; Swiatowe btogostawienstwa sa
bardzo liczne — jakze mozna by je uzyskac? Dlatego sutra idzie dalej z czgScia o nie przyjmo-
waniu i nie byciu chciwym.

Subhuti, przypusémy, ze bodhisattwa wziat tyle klejnotéw, ile wypetnitoby Swiaty
liczne niczym ziarna piasku w rzece Ganges, i rozdat je wszystkie na cele dobro-
czynne. Przypusémy teraz, ze kto$ inny poznalby bezjazniowos¢ wszystkich rzeczy
1 osiagnat tolerancje; ten drugi bodhisattwa przewyzszytby btogostawienistwa osia-
gnigte przez tamtego pierwszego bodhisattwe.

Dlaczego? Jest tak Subhuti, gdyz bodhisattwowie nie przyjmuja btogostawienstw.
Subhuti, blogostawienistwa stwarzane przez bodhisattwéw nie powinny by¢ przed-
miotem chciwosci 1 przywiazania; dlatego méwi si¢, ze nie przyjmuja oni btogo-
stawienistw.

Zrozumienie wszystkich rzeczy bez poczucia podmiotu i przedmiotu jest zwane tolerancja.
Blogostawienstwa osiagane przez taka osobg przewyzszaja wspomniane wczesniej btogosta-
wienstwa ptynace z rozdawania klejnotow. Blogostawienistwa stwarzane przez bodhisattwow
nie sa dla nich samych; ich intencja jest niesienie korzysci wszystkim istotom. Dlatego méwi
si¢, ze nie przyjmuja oni btogostawienstw.
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29. Pogodne prowadzenie si¢

Odchodzenie i przychodzenie, siedzenie i lezenie, wszystkie one sa w zgodzie z takoscia.
Dlatego sutra idzie dalej z czgscia dotyczaca pogodnego prowadzenia sig.

Subhuti, jesli kto§ méwi, ze Urzeczywistniony przychodzi lub odchodzi, siada lub
ktadzie sig, to osoba ta nie rozumie zasady, ktéra tu wyktadam. Dlaczego? Urze-
czywistniony z nikad nie przychodzi i donikad nie odchodzi; oto dlaczego zwany
jest Urzeczywistnionym.

Urzeczywistniony nie przychodzi, a jednak nie jest tak, ze nie przychodzi; nie odchodzi,
jednak nie jest tak, ze nie odchodzi; nie siedzi, lecz nie jest tak, ze nie siada; nie lezy, lecz nie
jest tak, ze nie ktadzie si¢. Jesli we wszystkich tych czterech postawach — chodzeniu, staniu,
siedzeniu i lezeniu — pozostaje si¢ zawsze pustym i pogodnym, wtedy jest si¢ urzeczywistnio-
nym.
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30. Zasada zlozonosSci

Gdy wierzacy umyst jest nieustajacy, to sa to atomy; gdy te klejnoty wiary wypetniaja
wszystko, to zwane jest to Swiatem. Ten ,,Swiat” i te ,,atomy” sa jedna ztozonoS$cia, bedac taka
za sprawa prawa naturalnego. Dlatego sutra idzie dalej z czgscia o zasadzie ztozonosci.

— Subhuti, gdyby dobry mezczyzna lub dobra kobieta starli wszech$§wiat o miliar-
dzie Swiatéw na atomy, to czy myslisz, ze bytoby wiele tych atoméw?

Subhuti odpowiedziat,

— Bardzo wiele, o Czczony przez Swiat. Dlaczego? Gdyby te atomy istniaty na-
prawde, wtedy Buddha nie powiedzialby, ze sa masa atoméw. Dlaczego? Buddha
mowi, ze masa atomOw nie jest masa atomow, jest zwana masa atomow.

Buddha méwit o wszechSwiecie o miliardzie Swiatéw po to, by symbolicznie zobrazowac
ilos¢ elementéw w naturach wszystkich istot, ktére sg liczne niczym atomy we wszech§wiecie
o miliardzie Swiatéw. Te elementy falszywych mys$li w naturach wszystkich istot nie sa ato-
mami. Gdy istoty ustysza t¢ sutrg i urzeczywistnia droge, wtedy nieustannie 1$ni przebudzony
wglad, kierujac si¢ ku oSwieceniu, nie ustajac mys$l za mysla, zawsze pozostajac czystym: te
czyste elementy zwane sa masg atomow.

Czczony przez Swiat, wszech§wiat o miliardzie Swiatdw, o ktorym mowi Urzeczy-
wistniony, nie jest wszechS§wiatem, jest zwany wszech§wiatem.

Miliard to tysiac do trzeciej potegi: mOwiac na gruncie wewnetrznego wzoru oznacza to, ze
chciwosé, gniew i glupota — kazde z nich zawiera tysiac falszywych mysli. Umyst jest korze-
niem dobra i zta; moze by¢ wulgarny i moze by¢ przenikliwy. Jego poruszenia i niewzruszonos§¢
sa niezglebione oraz jest on bezgranicznie ogromny, tak wigc zwany jest wszech§wiatem.

Jaki jest tego pow6d? Gdyby wszechS§wiat istniat rzeczywiscie, bytby ztozonoscia;
lecz Urzeczywistniony méwi, ze ztozono$¢ nie jest ztozonoscia, jest zwana ztozo-
noscia.

Jesli chodzi o doskonatg jasno$¢ umystu, nic nie rowna si¢ dwém elementom: wspétczuciu
1 madrosci; oSwiecenie osiggane jest droga tych dwoch elementéw. Ci, ktérzy méwia o ztozo-
nosci, czynia tak, gdyz maja jakie$ poczucie osiagnigcia; tak wigc nie jest to jakas$ ztozonosS¢.
Gdy nie ma poczucia osiagnigcia, to zwane jest ztozonoscia. Ta ,,ztozono$¢” oznacza méwienie
o rzeczywistosci bez niszczenia tymczasowych nazw.

Subhuti, ta ztozono$¢ jest niewyrazalna, lecz zwyczajni ludzie tapczywie Igna do
swoich spraw.

OS$wiecenie, urzeczywistnienie stanu buddhy, spelniane jest przy pomocy dwoéch elemen-
téw, wspdtczucia i madrosci: nie moga one by¢ w pelni objasnione; ich subtelnos$¢ jest niewy-
razalna. Zwyczajni ludzie fapczywie lgna do literatury i nie praktykuja wspoéiczucia i madrosci.
Jesli poszukujesz nieprzescignionego o§wiecenia nie praktykujac wspétczucia i madrosci, to
jakze moglbys je osiagnac?
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31. Poglady nie wystepuja

Wiszystkie cztery poglady sa btedne; jest to zwane czterema percepcjami. Dlatego sutra idzie
dalej z czgscia o nie wystgpowaniu pogladow.

— Subhuti, jesli kto§ méwi, ze Buddha wyktada pojecie jazni, pojecie osoby, po-
jecie istoty, albo pojecie przezywacza zycia, to czy mysSlisz, ze ta osoba pojmuje
wyktadane przeze mnie zasady?

— Czczony przez Swiat, ta osoba nie pojmuje zasad wyktadanych przez Urzeczy-
wistnionego. Dlaczego? Czczony przez Swiat méwi, ze pojecie jazni, pojecie oso-
by, pojecie istoty i1 pojecie przezywacza zycia nie sa pojeciem jazni, pojgciem 0so-
by, pojeciem istoty czy pojgciem przezywacza zycia, sa zwane pojeciem jazni, po-
jeciem osoby, pojeciem istoty i pojeciem przezywacza zycia.

Czczony przez Swiat wylozyt te sutre by sprawié, ze wszystkie istoty same urzeczywistnia
madro$¢ pradzni i same beda kultywowac urzeczywistnienie o§wiecenia. Zwyczajni ludzie nie
pojmuja intencji Buddhy 1 dlatego mysla, ze Urzeczywistniony méwi o pojeciach takich jak
jazniosoba. Nie wiedza, ze Urzeczywistniony wyktada nauk¢ dotyczaca niezwykle glgbokiego,
pozbawionego formy, niewymyslonego, doskonatego wgladu.

Pojecia jazni, osoby i tak dalej, wyjasniane przez Urzeczywistnionego, nie s3 tymi samy-
mi co pojgcia jazni, osoby i tak dalej zwyczajnej osoby. Urzeczywistniony mowi, ze wszystkie
istoty maja natur¢ buddhy; oto jest pojecie prawdziwej jazni. MOwi, ze wszystkie istoty maja
nieskazong wiedz¢, w podstawowy sposéb wrodzong ich zasadniczej naturze; oto jest pojgcie
osoby. Méwi, ze wszystkie istoty sa pierwotnie wolne od zgryzot; oto jest pojecie istoty. M6-
wi, ze zasadnicza natura wszystkich istot jest fundamentalnie niezrodzona i nieginaca; oto jest
pojecie przezywacza zycia.

Subhuti, aspirujacy ku nieprzescignionemu, zupetnemu, doskonalemu o§wieceniu
powinni wiedzie€, widzie€ 1 wierzyC, oraz pojmowac wszystkie prawdy w ten spo-
sOb, nie tworzac pozoréw prawdy. Subhuti, Urzeczywistniony méwi, ze to zaktada-
ne ,,pozorne przejawienie prawdy” nie jest cecha prawdy; jest zwane cecha prawdy.

Ci, ktérzy aspiruja ku oSwieceniu, powinni widzie¢ wszystkie istoty jako majace nature
buddhy, powinni widzie¢ wszystkie istoty jako wrodzenie obdarzone nieskazong wszechwie-
dza, powinni wierzy¢, iz wszystkie istoty pierwotnie pozbawione sa zgryzot, powinni wierzyc,
ze wewngetrzna natura wszystkich istot jest fundamentalnie bez narodzin czy $mierci. I cho
stosujac w praktyce calg wiedze¢ i wglad zrgcznie obchodza si¢ z ludZmi i pomagaja im, to nie
hotubig poczucia podmiotu i przedmiotu. Jesli méwisz o pozbawionej formy prawdzie, a mimo
to masz poczucie podmiotu i przedmiotu, wtedy nie jest to cecha prawdy. Jesli méwisz o po-
zbawionej formy prawdzie, mentalnie praktykujesz pozbawiong formy praktyke, i nie masz
poczucia podmiotu i przedmiotu, zwane jest to cechg prawdy.
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32. Odptata i emanacja nie sa tym co Rzeczywiste

Gdy umyst zostal zainspirowany, zgodnie z tym urzeczywistniane sa btogostawienstwa;
ucieles$niajac odptate, emanacje wptywaja na innych — to nieuchronne. Gdy rzeczywisty Bud-
dha zostaje wszgdzie rozpoznany, wtedy praca jest spelniona. Dlatego sutra idzie dalej z czgscia
o niebgdacych rzeczywistosciag — odptacie i emanacji.

Subhuti, przypusémy, ze kto§ wypetnil nieskoriczone, niepoliczalne iloSci Swiatéw
drogocennymi substancjami i1 rozdat je na dobre cele. Przypus¢my teraz, ze jakis
dobry mezczyzna czy dobra kobieta, ktéra obudzita inspiracje ku o§wieceniu, utrzy-
muje t¢ sutrg, nawet tylko odpowiednik jej czterowierszowej zwrotki, przyjmuje ja
i utrzymuje, czyta i recytuje oraz objasnia ja innym; btogostawienistwo w tym za-
warte przewyzszy tamto poprzednie.

Jak objasnia si¢ ja innym? Nie chwytajac si¢ form, nie odstgpujac od takosci jako
takiej.

Choc¢ blogostawienistwa drogocennych substancji moga by¢ liczne, nie réwnaja si¢ one
z btogostawienstwami ludzi budzacych inspiracje ku o§wieceniu, przyjmujacych i utrzymu-
jacych chocby tylko cztery linijki tej sutry, i objasniajacych je innym. Te btogostawienstwa
przewyzszaja tamte poprzednie setki tysigcy miriadow milionéw razy, poza jakimkolwiek po-
rOwnaniem.

Zreczne 1 umiejetne objasnianie prawd, biorac pod uwage zdolnosci ludzi 1 dostosowujac
si¢ do ich mozliwoSci — zwane jest objasnianiem innym. Ludzie stuchajacy nauk maja rézno-
raki i r6zny wyglad; nie powinno si¢ jednak mie¢ jakiejs dyskryminujacej postawy. Doskonalac
jedynie pusty, cichy umyst w zgodzie z takoscia, bez zadnego poczucia uzyskiwania czegokol-
wiek, bez zadnego poczucia wygrywania czy przegrywania, bez zadnego poczucia nadziei czy
oczekiwania, bez ekscytacji czy zapomnienia — to jest zwane nie odstgpowaniem od takosci
jako takiej.

Dlaczego? Wszystkie stworzone rzeczy sa niczym sny, zludzenia, banki, cienie;
niczym rosa i niczym blyskawica. Powinny by¢ widziane w taki wlasnie sposéb.

Sny sa zblagkanymi cialami, ztudzenia sa btakajacymi si¢ mysSlami, barki sa dolegliwoscia-
mi, cienie sa przeszkodami stworzonymi przez przeszte dziatania. Wszystkie zwane sg stwo-
rzonymi rzeczami. Co do nie-stworzonej prawdy, jest to rzeczywisto$¢ poza etykietkami i poza
pozornymi przejawieniami.

Gdy Buddha wypowiedziat te¢ sutre, wtedy starszy Subhuti, jak réwniez mni-
si, mniszki, Swieccy wyznawcy, Swieckie wyznawczynie, anioty, ludzie i tytani
z wszystkich §wiatéw, ustyszawszy to, co powiedzial Buddha, wszyscy wielce si¢
uradowali; uwierzyli w to, przyjeli to, pracowali nad tym i zastosowali to w prak-
tyce.
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