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Trojrozmérna periodicky kineticka
ikonografie tibetského buddhismu:
chamové ritualy vné Tibetu

Krystof Travnicek, FF MU, Ustav religionistiky

Summary

The article focuses on religious tantric dance rituals of Tibetan Buddhism called
Cham (tib. /‘cham/, rus. Cam) which are being performed in Mongolia, Buryatia,
Kalmykia, India — mainly in Ladakh area, Nepal and Bhutan. These sacral dance
rituals — which I marked as Three Dimensional Periodicaly Kinetic Iconography of
Tibetan Buddhism — are performed predominantly by monks in a cloistral monastic
areas, in the open air in front of the eyes of the buddhist (and today also touristic)
audience, and play the important role in the religious practise of Vajrayana Tantric
Buddhism. They have been preserved for many centuries, relatively isolated from
Western influences, in the form of the pantomimic performances in masks (tib. / ‘bag
‘chaml/), in ritual dances accompanied with monastic music and sacral orchestra
(tib. /rol “cham/) and in gesture sacred dances (tib. /gar ‘cham/). The article deals
with issues like geographical typologies of chams, sectarian typologies of chams
(and others taxonomies of chams) or with lists of some chams in particular areas.
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Poznamka k prepisu orientalnich jazyku do ¢eStiny, seznam pouzitych
zkratek a struéna charakteristika vyzkumu

Téma tibetského buddhismu prinasi nutnost pracovat s tibetskym pravopisem.
Tibetsky pravopis je silné historicky (zformovan vytvorenim tibetského pisma
zhruba v 7. stoleti n. 1. Thonmi Sambhoétou), tj. existuje znacny rozdil mezi tim,
jak se slova pisi a jak se dnes skutecné vyslovuji. Situace je jesté komplikovaneéjsi
v ruznych dialektovych oblastech etnického Tibetu, jako napt. v Ladaku®.

! Existuji nazory, které dnes ladactinu povazuji za samostatny jazyk, ovSem v podstaté ji lze zaradit
mezi zapadni dialekty tibetstiny s vyslovnosti, ktera se ¢asto znac¢né lisi od vyslovnosti centralniho
lhasského dialektu. A pravé lhassky dialekt se pouzivd nejcastéji pri transkripei (zdpis vyslovnosti)
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Kvuli presné identifikaci tibetskych termint je nutné uvadét vedle jejich
priblizného zapisu vyslovnosti (transkripce) také jejich presny prepis vsech
grafému (transliterace). V prepisu tibetstiny se vpodstaté prace drzi pravidel,
ktera do ceského tzu zavedl v 80. letech 20. stoleti J. Kolmas,? a to 1 presto, ze
ceské transkripce tibetStiny u nds zatim nebyla kodifikovdna a Kolmasav zpusob
transliterace nékteri soucasni badatelé opousti.? Podobné jako L. Bélka (2004:
13) upoustim od nékolika zvyklosti v prepisu tibetstiny zavedenych J. Kolmasem:
1) nepouzivam zadné velké grafémy v transliteraci, protoze tibetstina kapitalky
v pojeti evropskych abeced neznd a tento zplisob prepisu se jevi byti presnéjsi
vzhledem k originalu; 2) nepouzivam pomlcky integrujici v transliteraci slabiky ve
slovo. Transkribované tvary, v textu uvadéné vzdy na prvnim misté, jsou doplnény
také jejich transliterovanou podobou, ktera je vysazena kurzivou a umisténa do
lomené zavorky tésné za transkribovany tvar. Toto pravidlo plati 1 pro prepis
termint z jinych jazyku, nikoli pouze z tibetstiny.

Vlastni podstatna jména konkrétnich a urcitych bohu, bozstev, mytologickych
a nabozenskych postav, démont, nékterych chamovych postav a jinych bytosti,
konkrétnich svatkd, ritudld, chamu a festivalt budou uvedeny s velkym poc¢ate¢nim
pismenem v daném slové (napr. jméno vladce podsvéti v tibetském buddhismu —
tib. Sindze; jméno chamové postavy mongolského Bilého starce — mong. Cagan
Obs/Ebugen; ladacky ¢ham v klasteie Phjang — tib. Cchedub aj.). Naopak malym
pocatecnim pismenem budou nadepsana podstatna jména obecna odvozena od
jmen vlastnich, tedy napt. ty postavy, které oznacuji prislusnika néjaké skupiny
¢hamovych postav a podobné (napr. chamovy tanecnici v ¢ernych kloboucich — tib.
zanagové; chamovi komicti taneénici — sa. a tib. acarové aj.)

Kromé tibetstiny (tib.) se v textu vyskytuji, i kdyz v mensi mire, i terminy
v sanskrtu (sa.), mongolstiné (mong.), rustiné (rus.), ladactiné (lad.), burjatstiné
(bur.) a anglictiné (angl.). Co se tyka zminénych orientalnich jazyku, prepis se drzi
jiz zavedené ceské transkripce.? Prace v anglickém jazyce vénujici se problematice
tibetského buddhismu, vétSinou pouzivaji k prepisu tibetstiny do latinky tzv.
Wylieho zpusob?® (angl. Wylie transliteration scheme). Tento styl je ponékud odlisny
od ceského Uzu v prepisu tibetstiny, a s timto faktem je treba pti studiu pocitat.

Predkladany text vychazi jak z empirickych terénnich vyzkumu (kvalitativni
vyzkum, zicastnéna pozorovani, standardizované i nestandardizované rozhovory
s informatory) v Indii (v roce 2004, 2006 a 2008) a Nepalu (v roce 2008), tak také
ze studia literatury uvedené v bibliografii. Vétsina rozhovora s informatory z rad
mnicht, vesni¢ant i obyvatel mést (kterym patri maj dik) byla vedena ze 70%
vanglickém jazyce a ze 30 % vjazyce tibetském. Také dosavadni nasbirané materialy
(jako fotograficky a audiovizudlni material) byly konfrontovany a konzultovany

do zdpadnich jazykt a také do cesStiny, coz muze zpusobit jisté odchylky. Z tohoto divodu nesdhnu
napriklad v ptipadé jména klastera Phjang, po zavedené ceské transkripci Kolmasové (které se ovsem
povétsinou drzim), tj. Phiwang, ale budeme pouzivat terminu Phjang. V anglicky psané literature neni
transkripce tohoto terminu jednotnd, viz D. Jacksonuv-Phiwang; A. H. Franckeho-Piang; nejbéznéji
pak Phyang.

2 Blize viz napt. Zagabpa 2000: 388—-390.

3 Na toto téma podrobnéji L. Sklenka, viz Beer: 2005: 5-7.

4+ Napt. viz Lexikon vychodni moudrosti. Buddhismus, hinduismus, taoismus, zen, 1996: vii—x; ¢i napt.
viz Miltner 1997: 5-231.

5 Detailné viz napt. Dagnewa 2005: 13-14.
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s nékterymi mistnimi buddhistickymi obyvateli indickych svazovych statu.
Rozhovory s respondenty byly vedeny na zakladé standardizovanych otazek, tak
také formou nestandardizovanych dotazt. Charakter predkladaného textu je prece
jen vice deskriptivni a faktograficky nezli interpreta¢né analyticky, a to i presto,
7ze se tento pristupovy ramec snazim tu a tam presahnout. Zakladni vyzkum
zajistujici sbér, popis, tridéni a klasifikaci ,,chamovych dat®, musi predchazet — dle
mého nazoru — dalsi badatelsko vyzkumné praci, ktera je v tomto sméru v ceském
1 svetovém kontextu stale na pocatku.

Uvedena bibliografie na konci této prace zminuje nejen prameny v textu
ocitované, ale také nékteré zdroje, které jsem p¥i vyzkumu a samotné tvorbé textu
nezbytné pouzival a se kterymi jsem pii studiu pracoval. Po Gvaze jsem se rozhodl
uvést nékteré tyto zdroje, jelikoz mi byly prii tvorbé textu oporou a pomahaly mi
pri studiu nejen transliteraci a transkripci. Predkladany text vychazi predevsim
ze zapadni sekundarni literatury, kterou jsem se snazil precizné kompletovat
a obsédhnout jako celek. Cést tezi, myslenek a informaci vychazi také z primérni
pramenné literatury, kterou sepsali tibetsti buddhisté v tibetském ¢i anglickém
jazyce.

Cham - ,,trojrozmérna periodicky kineticka ikonografie tibetského
buddhismu*

Naéabozenské tantrické tance tibetského buddhismu (tib. ¢ham /¢ham(s)/;
mong. cam, rus. cam a bur. cam/cam chural)® porddané mnichy v klasternich
a sakralnich okrscich — predevsim vsak na nadvorich (tib. chamra /’¢ham(s) ral)
téchto klastert — hraji vyznamnou dlohu v mytologii, v Zivoté a ndbozenské praxi
tohoto religiézniho systému. Tyto tantrické buddhistické ritualy — s vice ¢i méné
nejasnym puvodem, jak dodava D. Berounsky — byly utvareny a formovany celou
radou historickych (¢i legendarnich) udélosti a byly ovlivnény také mnozstvim
nabozenskych tradic; predevsim staroindickym (Sivaistickym) tantrismem,
predbuddhistickymi nébozenstvimi Asie s koreny v paleolitu, tibetskym bénem
a buddhismem mahéjanovym (Travnicek 2005: 32-57)7. Absorbovaly mnoho
folklornich forem, vlivi a lidovych prvkd z rozlicnych etnografickych oblasti
a kulturnich tradic. Legendarné se puvod ¢chamovych tanct klade do 8. stoleti a je
spojovan s vyznamnym svétcem Padmasambhavou/Padmakara/Ratnasambhava
(tib. PAdma Dzungni /padma ‘bjung gnas/ ¢i Guru Rinpoche /gu ru (bla ma — slob
dpon) rin po chel).

S nejvétsi pravdépodobnosti byly od 13. stoleti vedeny literarni zdznamy a zpravy
ovadzrajanovych ritudlnich tancich, coz znamenalo jistou kodifikaci a fixaci znalosti
spojenych s ¢chamovymi obrady. Jednim z nejvyznamnéjsich tanec¢nich manuala
a textu je tzv. cham jig (tib. /¢ham jigl/; resp. /kun tu bzang po’i ‘¢cham Ekji brjed

6 Blize viz Travnicek 2005: 32—-57; Atwood 2004: 131, 547; Bunce 2001: 56-57; Cantwell 1995: 47-63;
Das 2004: 442; Fantin 1980: 55—-62; Forman — Rintschen 1967: 51-67; Gordon 1997: 81-85; Hainz
1962; Chaloupkova 2001: 56-75; Jina — Namgyal 1999: 67-73, 111-113; Jina — Namgyal 1995: 69—
88; Keilhauer — Keilhauer 1980: 273-274, 304, 391-392; Kolmas 1960: 105; Marko 1994: 135-152;
Montmollin 1988: 293—-300; Najdakova 1997: 3-36; Namgyal 1997: 359-364; Nebesky-Wojkowitz 1976:
1-108; Norbu Jamjang et al. 1986: 1-6, 58-68, 125-142; Pearlman 2002: 8-107; Ricard 2003: 8-121;
Shakspo ?: 5-14; Schrempf 1999: 198-224; Stein 1972: 186-190; Waddell 1972: 500-538 atd.

7 Detailné viz Travnicek 2007: 16-18.
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bjang lha’i rol garl, ktery odkazuje k Adibuddhovi Samantabhadrovi/Herukovi
a rozpracovava zakladni koncept tzv. vadzrakila ¢chamu (tib. /rdo rdZe phur bu
‘chaml). Z ¢asti byly tyto tantrické tance tradovany oralné a z casti pisemné, diky
¢emuz prezily mnoho staleti. V klasternich okrscich tibetského buddhismu se
zachovaly az do dnesnich dnu, predevsim ve formé ritualniho tance v maskéach (tib.
bag ¢ham /’bag ‘¢ham/) za doprovodu sakralni mnisské hudby (tib. rol ¢cham /rol
‘¢haml) ¢i jako gar cham (tib. /gar ‘¢ham/), pii kterém hraji dalezitéjsi roli pohyby
hornich koncetin, anebo jako esoterni typ ¢hamu vykonany mnichy v Gstrani mimo
zraky obecenstva.

Tyto ritualni tantrické tance jsou poradany pri vSemoznych prilezitostech,
s riznym cilem a v raznou dobu tibetského kalendainiho cyklu, véemi vétSimi
gkolami tibetského buddhismu (tib. Ningma, Kagjii, Sakja, Gelug aj.). Periodické
konéni ritudlu plni jak funkei ndbozenskou, tak i funkei spolecenskou a socializacni.
Ackoliv jde o religidzni obiad, jeho popularita v oblastech s vadzrajanovym typem
buddhismu je obrovska. Nabozenskym tancem — v perspektivé emické teorie —
jsou buddhisti¢ti laici pripravovani na eschatologické udalosti spjaté s koncem
jejich ,,soucasné” formy existence, tedy s jejich smrti. Jak véri tibetsti buddhisté,
postavy a rozliéné bytosti buddhistického panteonu, které v ritualnim ¢chamovém
tanci vystupuji, mohou néktetri spatiit znovu v tzv. posmrtném mezistavu (tib.
bardo /bar do/, resp. v druhém posmrtném ,mezistavu prapodstaty”— ¢honi bardo),
ktery néasleduje po fyzické smrti jedince. Tento koncept je mimo jiné rozpracovan
v tibetské termové literature (tib. /gter mal), predevsim pak v tzv. Tibetské knize
mrtvych (tib. bardo thédol /bar do thos grol/). A proto je lepsi, jak tvrdi buddhisté,
se na konetné okamziky radné pripravit a chamovy ritual navstivit a pozorovat.®
Béhem tanecnich ritt tantrického sméru navic dochézi, z pohledu ,,vnitini“ emické
teorie, ke zniceni vSech vnitinich 1 vngjsich nepratel buddhistické doktriny. Snad
nejvyrazneéjsiho vnitiniho nepritele na cesté k pochopeni prazdnoty a naslednému
probuzeni ¢i vymanéni se jedince z kolobéhu znovuzrozovani (v diskurzu
nirvanického buddhismu), ¢i lepsiho pristiho znovuzrozeni jedince (v diskurzu
karmického buddhismu)—jak tento cil usilovani formuluje buddhismus vsech tradic
— predstavuje vlastni ego jedince, které je — ¢i muze byt — pri chamovych obradech
také zniceno, pochopeno a premozeno. Témito tantrickymi obrady jsou pripominany
a slaveny vyznamné legendarni a historické postavy ¢i udalosti tibetského
buddhismu. V ritudlnich predstavenich, ve kterych hraje nesmirné dulezitou
roli choreografie a hudba, vystupuji maskované postavy buddhistickych bozstev,
buddhd, bédhisattvli, démondt, jidama, tertond, vidjadhard, dakini, ochrancu
nauky i legendarnich lidskych hrdint, které jsou odény do mnohovrstevnatych,
barevné pestrych kostymd zdobenych ornamenty a ritudlnimi magickymi

8 Eschatologické a tanatocentrické vyznamy a cile chamového obradu zduraznuji napt. Ricard 2003: 93,

Chaloupkova 2001: 59 a dalsi. Také z mého kvalitativniho prizkumu vindickém Ladaku v roce 2006
vyplyva, ze eschatologické koncepty hraji v nékterych chamech zésadni roli. Na moji otdzku: Jaky je
hlavni cil a vyznam ¢hamu, jaky je prinos pro pozorovatele chamu?, odpovédéla asi tretina nativnich
respondenttd (prevdazné mnichl), i pres moji nezasvécenost do esoternich aspektd tantry, ze, shlédnuti
¢hamového tance pripravuje pozorovatele na okamziky posmrtné (viz napt. rozhovory s taneénikem
B. Namgjalem, 32 let, Gelugpa, Diskit, 1. — 4. 9. 2006; s excChampoénem (tib. champon — taneéni
mistr) Kénchog Namgjalem, asi 60 let, Digung Kagji, Phjang, 28. 7. 2006; s tanecnikem Thubtén
Gjalechanem, 26 let, Likir, 18. 8. 2006; s mnichem Tasi Dordzim, asi 28 let, Hemis — Lamajuru, 28.
8. —2.9.2006; s taneénikem Koénchog Namgjalem, 20 let, Phjang, 29. 7. 2006 ¢i rozhovory s tane¢niky
Wangdu Namgjalem a Sadub Namgjalem ze dne 5. 8. 2006, Thak Thok).
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predmeéty. Také pri prilezitosti uvitani rozlicnych navstév, jsou tu a tam poradany
tanecni ritualy podobného charakteru. Pii chamovém tantrickém ritualu, ktery je
vyrazneé kineticky, periodicky dochazi k civilizovani, ochoéeni, zkroceni a premozeni
neusporadanych, neladnych, chaotickych a vzpurnych nebuddhistickych — ve
své podstaté destruktivnich — aspektt reality urcitého ¢asoprostoru. Za pomoci
buddhistickych nadptirozenych bytosti — které jsou vizualizovany maskami (tib.
/"bagl) které tyto bytosti také ,obyvaji“ a s nimiz se tanecnici ztotoznuji — mnisi
i laici, participujici na tvorbé ,taneéni mandaly“, mohou dojit vysvobozeni ¢i
lepsiho pristiho zrozeni skrze nazirani (tib. /mthong grol/) tohoto rituédlu. Chamova
maska, jako trojrozmérny periodicky kineticky ikonograficky koncept tibetského
buddhismu (jelikoz je nasazovana tanecnikem jen jednou ¢i nékolikrat do roka),
dava tantrickému ritudlu charakteristickou podobu. Dle mého nédzoru, muzeme
tedy chamovou masku, tanecnika v kostymu s maskou na hlavé a s ritualnimi
predmeéty v rukou, spolu s tantrickym ritualem ve své komplexnosti, oznacit jako
trojrozmérnou periodicky kinetickou ikonografii tibetského buddhismu (v tomto
pripadé jde o moji — ve své podstate ,,vnéjsi“ etickou — interpretacni rovinu v ramei
konceptualizac¢nich folktaxonomickych pristupt).

Tance zakotenily 1 mimo Tibet a jsou — ¢i v minlosti byly — poradany v Mongolsku,
Burjatsku, Kalmycku, Tuve, Ciné, Nepalu, Sikkimu, Bhutanu a v himalajskych
oblastech severni Indie, ¢imz nabyly ruznych podob a forem (pravé témto
regionim se bude nésledujici text vénovat detailnéji, pricemz oblast Tibetu bude
zcela vynechdna). Existuje tedy spousta rozlicnych typt a druht c¢hamovych
tantrickych ritualt zavedenych pod raznymi nazvy, taktéz doplnénymi o postavy
pouze lokalniho vyznamu. Pravé s destrukei klasterniho zivota v Tibetu po roce
1959, jako dusledek ¢inské invaze a okupace, doslo v tomto regionu i k Gtlumu
v poradani téchto ndbozenskych tanecnich rituadlt (represe a eliminace ¢hamu).
Ovsem v nékterych oblastech mimo Tibet, kde se cham uchytil, je zminény ritualni
tanec svobodné praktikovan a tradovan, konkrétné v indickém Ladaku (jez je jako
etnicky Tibet soucasti indického svazového statu Dzammu a Kasmir), v dalsich
indickych svazovych statech s buddhistickou populaci (v Himacalpradési, Sikkimu,
Arunécalpradési) a dale pak v Bhutdnu i Nepalu. V téchto lokalitach je také dobra
prilezitost ke studiu tohoto fenoménu buddhistického tantrismu, stejné jako pri
prezentaci chamu v Evropé ¢i Severni Americe, coz je relativné novy ukaz. Pravé
Ladak patii mezi vibec nejlepsi lokality ke studiu ¢chamovych tanct, a to diky
jejich neprerusenému, svobodnému a zitému vyvoji a tradovani. Od 70. let 20.
dochézi k vyraznému kulturnimu setkavani Vychodu a Zapadu, coz transformuje
1 samotny ritual. Otdzky konfrontace, politizace, dekontextualizace, westernizace,
otazka ritudlniho sponzoringu, degradace a transformace ¢chamu tak vystupuji
vyraznéji na povrch.

Druhy a typy ¢chamu - pokus o typologii

Jednotna a jednoznacnd typologie ¢i taxonomie, na zékladé niz by bylo mozné
¢hamovéritualniobrady rozclenit, doposud nebyla formulovana ¢ipredstavena. Typy
a druhy chamn, tedy mtzeme strukturovat dle nékolika hledisek a vychodisek.
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Jednim z téchto taxonomickych hledisek, muze byt geograficky vyskyt
¢hamovych tanct, kdy tyto tantrické obrady rozclenime na ¢hamy indické (napft.
ladacké chamy), tibetské, nepalské, bhutanské, mongolské aj. Jinym typologickym
hlediskem pti strukturovani rozlicnych typt ¢hamu, mtze byt hledisko vychézejici
ze vztahu chamu ke konkrétni nabozenské skole a linii tibetského buddhismu
(napr. ¢hamy Gutor populdrni v linii Gelug/Gelugpa ¢i chamy obvyklé v linii
Digung Kagji atp.). Dalsi a jinak zamétené typologie chamu mohou vychazet
z provazani (¢i z neprovazani) chamu s kalendarnim cyklem tibetského buddhismu
(napt. chamy konané pii prilezitosti tibetského Nového roku Losar nebo ¢chamy
praktikované v ramci Monlamu atp.). V tomto pripadé budou stézejni taxonomicka
kritéria rozclenujici chamové tance vychazet z davodad, které vedly k usporadani
¢hamového obradu (napt. oslava Nového roku; oslava narozeni zakladatele toho ¢1
onoho klastera; oslava manifestaci Padmasambhavy; uvitani vzacnych hostt jak
mistnich, tak cizincl; prezentace chamu na sekuldrnich slavnostech atp.).

Chamové tance lze také rozdélit na ty, které jsou konany v zimnich mésicich
a na ty, které jsou poradany v letnich mésicich (coz se na prvni pohled jevi banalné,
ovSem v turisticky exponovanych oblastech jde o zavaznou externi determinantu
ovlivnyjici slozeni publika na ¢hamu pritomného a tedy i ekologii projevu samotného
¢hamu: 1éto/turisté vs. zima/mistni). Jinym taxonomickym kritériem, mtze byt
délka chamového obradu (napt. jednodenni, dvoudenni, tiidenni ¢i vicedenni
¢hamové ritualniobrady; denni a no¢nichamy atp.). V souc¢asnosti miaze byt moznym
typologickym kritériem také to, zda je cham poradéan v kontextu nébozenského
zivota puvodni lokality, tedy, je-li Cham pordadan v tradicnim c¢asoprostoru, anebo
je-li konan napt. v severoamerickém Salt Lake City v casoprostoru, ktery urcili
(v tomto zminéném pripadé) americti organizatori spolu s mnisskymi vykonavateli
¢hamu®. Chamové tance lze klasifikovat také na zakladé jejich historie, minulosti
a tradice (napr. chamy ladacké konané od 16. — 17. stoleti; chamy v klasterech
indického Revalsaru/Rewalsaru konané od roku 1982 atp.). Existuje také moznost,
roztridit chamové obiady dle toho, jsou-li esoterni ¢i exoterni povahy (anebo
propojuji-li obé roviny), ¢ijsou-li znalosti o chamovych tancich predavany z generace
na generaci oralni nebo literarni formou (Chamovy ritudl opren o normativni text ¢i
ritual zakotven pouze v istnich narativech). Chamovy ritual mazeme utridit rovnéz
dle toho, jsou-li jeho nejpodstatnéjsi slozkou tance v maskach, tance za doprovodu
hudby, tance bez masek ¢i tance, p¥i kterych hraji ddlezitéjsi ulohu pohyby
hornich, ¢i dolnich, konc¢etin atp. V§znamnym kritériem, kterym se mtzeme ridit
pri typologizaci chamovych ritd, je jejich tcel. Tedy, mé-li cham prinést predevsim
urcity benefit pozorovatelim i vykonavatelim; mé-li participanty na ¢chamu, z rad
nabozenskych laikt i profesiondld, pripravit na eschatologicko-tanatocentrické
udalosti; ma-li oslavovat a aktualizovat vitézné buddhistické procesy, které jsou
tak predvedenym ¢hamem znovuprozivany a znovuvykonavany atp.

Nabizi se tedy celda rada taxonomizacnich kritérii a klasifika¢nich schémat
¢hamového tantrického ritu, na jejichz zdkladé mtzeme tyto obrady v souc¢asnosti
1 v minulosti zaradit do pomyslné realnych ,skatulek®, které muzeme nasledné
komparovat, interpretovat a analyzovat. Nyni si predstavime zakladni geografickou
typologii chamovych ritudlnich tancu.

9 Srov. napt. recentni chamové predstaveni mnicht z klastera Tagilhiinpo v Praze, 20. — 25. 10. 2008 (viz

www.mnisivpraze.cz).
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Geograficka typologie

Tantrické religiézni tance tibetského buddhismu jsou nedilnou soucasti
vadzrajanové praxe a jako takové jsou soucasti nabozenského zivota. Proto neni
prekvapivé, ze jsou tyto ritualy vykonavany (¢i alespon byly vykonavany) na
vSech Uzemich a ve vsech zemich, kde tibetsky buddhismus zapustil koreny,
a kde je tento religiézni smér zitym — ve své podstaté fungujicim — nabozenstvim.
Cham tak zako¥enil v Mongolsku, Burjatsku, Tuve, Ciné, Nepalu, Sikkimu,
Bhutanu, Kalmycku a pochopitelné v buddhistickych pohranic¢nich oblastech
svazovych statt Indie. Zpusob, jakym se tance do cilové destinace dostaly, z casti
koresponduje s sirenim buddhismu do téchto lokalit, ovSem nemusi s timto
procesem korespondovat zcela. Podob, jakych tance nabyly, je cela rada. K sireni
¢hamu prispély vyrazneé i literarné fixované texty, predevsim Cham jig (tib. /¢ham
Jjigl) z roku 1712 a Jang jigy (tib. /dbjang jigl), které davaly popis masek, kostymu,
ritudlnich predmeétt ¢i hudebnich nastroja a choreografie. Z tohoto pohledu vyznam
literarné fixované verze chamu jesté stoupa a nabyva na vaznosti.

Pochopitelné formy jakych ¢ham ve vzdalenéjsich zemich nabyl, jsou ovlivnény
cilovou lokalitou (tedy jeji historii, legendami, folklorem, politickym zrizenim
a aktivitou nabozenskych autorit atd.) a z ¢asti nabozenskou tradici ¢i skolou
tibetského buddhismu ktera je v lokalité zastoupena. Proberme si nyni struc¢né
nékteré druhy chamu v nékterych destinacich vadzrajanového sveéta, spise
s dirazem na geografické rozsireni nez na nabozenské skoly tibetského buddhismu
v nich ustdlené (tomu se budeme vénovat pozdéji).

Mongolsko

V Mongolsku se cham (mong. cam; bur. cam chural) poprvé objevil az v roce 1811
v klastere, ktery slouzil jako sidlo prevtélencta (tib. tulku; mong. chutuchtu; bur.
chubilgan) z Urgy, dnesni Ulanbatar.!° Podle ustni tradice 4. bogdgegén (mong.
dzebdzundambu — hlava mongolské buddhistické obce) jen velice nerad pristoupil
na zavedeni ¢hamu ve svém klastere. Na naléhani svych kolegli, mongolskych
knizat a starsich lamt nakonec predstaveny klastera a sanghy dal svij souhlas
(Chaloupkova 2001: 46—47). Kostymy a masky pro tento cham byly zhotoveny
podle popisu obsazeného v Cham jigu 5. dalajlamy. Jeden mongolsky chan,
mistodrzici mandzuského cisare v Urze, obohatil cham o postavy ¢tyr lva. Od roku
1811 se cham v Urze konal presné 127krat, jednou rocné, tedy az do roku 1937,
kdy byl z politickych davodu prerusen. Pravdépodobné slo o Erlig Nomun Chana,
ktery byl centralni postavou tance (tib. Chégjal I¢hos gjall; sa. Dharmaradza ve
formeé rozlicnych antak, viz Jama/Jamantaka/Vadzrabhairava — tib. Sindze /gsin
rdzel; mong. Erlig). Jak uvadi L. Chaloupkova, pocatkem tricatych let 20. stoleti,
doslo v jednom roce jesté k druhému predstaveni. Stalo se tak na zadost ruskych
filmovych tviarct, kteri prijeli do Ulanbataru natocit hrany film, v jehoz ramci
zachytili také cham. Vznikl tak cernobily némy film slavného reziséra V. Pudovkina
(Storm Quver Asia/Potomok Chingis-Khana), zachycuji chamovy ritual, ktery byl

10 Podrobnéji viz Forman — Rintschen 1967: 62, Atwood 2004: 547; Chaloupkova 2001: 58, ¢i Religious
Mask Dancing ,, Tsam® in Mongolia, Zhuulchin: Mongolian National Tourist Organization (autoti ani
rok vydani neuvedeno)?: 1 aj.
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na prani filmara specidlné predveden v roce 1928 v burjatském Tamcinském
(Gusinoozerském) klastere. Jde o jeden z prvnich filmovych zdznamt, ve kterém
vystupuji tantri¢ti chamovy tanecnici (napt. Najdakova 1997: 3). Mimochodem,
podobné filmové zabéry z pocatku 20. stoleti (¢i audiovizudlni data téhoz
charakteru), patfi k cennym zdrojum akademického studia ¢chamu i tibetského
buddhismu v celé jeho komplexnosti. Velmi pozoruhodné filmové a fotografické
materidly chamového fenoménu poridili americti taneéni umeélci T. Shawn a Ruth
St.Denis pii svém asijském turné v letech 1916, 1925 az 1926." Taktéz japonsti
filma¥i natéaceli béhem 2. svétové valky cham Erlig Nomtn Chéna.

Po padu komunistickych politickych struktur ve svété, dochazi i v Mongolsku
devadesatych let k jistému rozvolnéni a k obnové buddhismu. Tak se mohl po vice nez
Sedesati letech, roku 1999, konat ¢ham na nadvori klastera Gandan v Ulanbéataru.
Lze ocekavat, ze se obnovena tradice bude sirit 1 do dalsSich oblasti Vnitiniho
Mongolska. V ¢chamu Erlig Nomin Chéna vystupuji postavy Sengdongmy (tib.
Iseng gdong mal; zena se 1vi hlavou patiici mezi ,CtyTi ztrazkyne bran® —/sgo mal;
skt. Simhavaktra), Sri Dévi (tib. Palddn Lhamo /dpal dan lha mol), Vadzrapani,
ruzni dharmapdlové a l6kapalové, zanagové, vladci pohrebist a kostlivel, zviteci
masky buvola, jelena, H(w)asang (¢in. Che sang), acarové a Bily starec (mong.
Cagan Ebugen/Oborgon/Obé; tib. /rgan po dkar pol & Imi cche ring dkar pol).’?

V Mongolsku byly popularni rozlicné druhy chamu, resp. camu. Jednim z nich
byl ¢cham recitovany, tzv. Milardpuv, a také cham v maskéch (tib. /’bag ¢ham/)
konany za doprovodu hudby a pohybt téla — tedy ¢ham s odkazem na Vadzrakila
¢ham a vsechny jeho faze a struktury.

V prubéhu casu se chamové ritudly rozrostly o dalsi postavy a autority
buddhistické minulosti, casto vsak az retrospektivné. Takovym pripadem je
ziejmé 1 tzv. ,recitovany cham®, vychézejici z odkazu proslulého tibetského basnika
a poustevnika Thopagy/Milarapy (tib. /mi la ras pal/; doslova ,,Mila bavlnou odény*;
asi 1040-1123), ktery do praxe zavedl v 18. stoleti Kénchog Téanpa Dénme (tib. /
dkon mchog bstan pa’i sgron mef).'> Chaloupkova k tomu dodéva:

Milardptav ¢ham byl pomérné méalo rozsiten, pravdépodobné kvuli svému
charakteru. Vystupuje v ném jen mélo predstaviteld, z nichz jeden hraje
poustevnika Milardpu a druhy lovce jménem Gombodordze. Zakladem tohoto
¢hamu je epizoda z Milardpova zivota. Jednou, kdyz lovcem pronésledovana
lan nalezla Gtocisté u svétcovych nohou, odmitl poustevnik zvite lovei vydat.
Ten, zaslepen zurivosti, chtél obratit svou zbran proti poustevnikovi. Milarapa
jej vsak svymi pisnémi primél, aby od pomsty upustil, nacez lovec padl pred
starcem na kolena a od té doby se navzdy zrekl usmrcovani zivych tvoru.'*

Mezi dalsi popularni ¢hamové ritudly Mongolska (a také Burjatska) patii
predevsim Dujnchor cam, Erlig cam, doksit cam, Gesar cam, sor/zor cam, gar cam,

11 Tyto informace uvadi J. Houseal, G. Houghton, M. Hodson v bulletinu vydaného pti prilezitosti kondni

10. Seminére, ktery poradala v zari roku 2003 International Association For Tibetan Studies, Oxford
University, s. 39—40 (viz prispévek Getting to Dance of Tibet: A Century of Steps, 8. zari 2003,Core of
Culture Dance Preservation).

12 Podrobny rozbor, viz Chaloupkovd 2001: 57-75. K tomuto tématu se vénovali také Dulmazap B.

Baldajeva, W. Forman a B. Rintschen, Ch. P. Atwood, N. Tsultem aj. Mongolsky cam zdokumentoval

na prelomu 19. a 20. stol. také Haslund (1939, resp. 1940: 47-67).

Cerpano s osobni konzultace s D. Berounskym. Pivodni informace pochazi od A. P. Barannikova.

14 Blize také viz prace Forman — Rintschen 1967: 52, Najdakova 1997: 5 aj. Mnohé jejich zavéry byly
prezentovany v textu L. Chaloupkové (2001: 59).
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recitovany Milardpav cam a dalsi’®. Erlig Nomuin Chan ¢ham prameni z pojeti
Vadzrakila ¢chamu (¢ili z ikonografickych detailt Vadzrakila mandaly) — tedy z ¢asti
,korenného tance“ (tib. ca cham /rca ‘¢ham/), z ,obétniho tance® (tib. zor ¢ham /zor
‘¢chaml), z ,tance zniceni nepratel” (tib. rub cham /brub” ¢cham/ ¢i /gdug pa sgrol
bal) ¢i z tzv. ,bubnového tance® (tib. nga ¢ham /rnga ¢cham/). Tyto ¢asti se dale déli
na jednotlivé faze a etudy. Souhrné lze tici, Ze se kazdy cham sklad4 ze tri hlavnich
Casti: a) z ivodni ¢asti; b) z hlavni ¢asti; ¢) ze zavérecné ¢asti. Chaloupkova k tomu
dodava:

Pii mystérii cam je treba zdaraznit tfi hlavni momenty: 1. vysvéceni

a vystavéni t¥i hlavnich obétin sor (tib., /zor/), ¢agkhar (tib., /I¢ags-mkhar/)

a lingka (tib., /ling-gal); 2. tanec samotnych masek, zobrazujicich rtzna

ochranna bozstva; 3. spaleni uvedenych tii obétin, coz symbolizuje o¢istu od

zlych duchu a hricht, osvobozeni od vsech prekazek tohoto svéta.

Tento rozbor je vice méné spravny a lze uplatnit na razné druhy chamu,
avsak muze pusobit ponékud zjednodusené a muze zmast Ctenare, ktery tématu
prilis nerozumi. I prvni moment, jak tuto ¢dst chamu nazvala Chaloupkov4, se
muze odehravat pri tanci samotnych masek. Podobné jako treti moment. Z jejiho
pojeti muze vzniknout dojem, Ze tanec a rej masek tvori pouze c¢ast chamu (dle
Chaloupkové tvori pouze druhy moment), ovSéem ve skuteCnosti muze samotny
tanec prolinat vSemi tfemi ¢dstmi. Nicméné v jadru je tento model spravny a maze
skutecné probihat zminénym zptisobem. Nutno dodat, ze L. Chaloupkova vychazi
predevsim z dila W. Formana a B. Rintschena (¢es. transkripce Rinchen).

Relativné dost informaci o mongolském chamu z doby pred rokem 1937,
prinesl F. D. Lessing. Ten se zabyval prevazné tanci skoly Gelug. Lessing popsal
tance ve kterych vystupuji predevsim kostlivei — tzv. vladcové pohrebnich poli.
Jde predeviim o riizné formy a emanace Jamy, nejéastéji v podobé Zing Kjonga
(sa. ksétrapala). V Mongolsku jsou populdrni tito kostlivei pod jménem ,erbikei
(Ces. motylci), z davodu jejich dekorace masek. Maska ve tvaru lidské lebky
s mnohobarevnymi — do Siroka roztazenymi véjiri na boku hlavy, prinesla jméno
témto postavam, tak populdrnim v mongolském prosti'edi,v které hraji ¢asto roli
komik a bavica. Déle Lessing zachytil a pozoroval postavy Sri Dévi, Gonpo, Begce
(tib. /lcam sringl), Jamy, zanagtu, Hasanga aj. (Lessing 1935: 110-136).

Velmi podobné vystoupeni zaznamenal v prvni poloviné 20. stoleti i H. Haslund-
Christensenve Vnitinim Mongolsku v klastere Bater Halaksume (¢in. Pailing miao).
Predstaveni zacalo vystoupenim sesti kostlivet a Bilého starce. Ndsledoval ritualni
tanec dvou postav s jeleni maskou (tib. Sawa /$a ba/) s me¢em a malym bubinkem
(tib. damaru). Uprostred chamového prostranstvi lezel sSedesaticentimetrovy
model lidské postavy, tzv. linga (tib. /ling gal; zvany téz rudra/bam/dawo). Posledni
na scénu prisel Jama a predvedl ceremonidl, jimz obvykle chamova predstaveni
konci — tzv. zabiti lingy (tib. /gdug pa sgrol bal; ¢ili tzv. tanec zniceni nepratel/
jedoveu, které linga imituje; jde o soucdst tzv. rub ¢hamu /brub” ‘¢ham/). Haslund-
Christensen a vlastné 1 S. Hedin pozorovali jiny tanec, ktery byl predvadén ve
stejném klastere. Slo o tanec dvaceticétyt zanagt (tib. /Zwa nag/) doplnény tancem
dvou vésted (tib. kuten /sku bsten/ & Chédze /Chos rdZel; mong. gurtum; v Ladaku
tzv. rongcianové, lhaové atd.).’

15 Blize viz Griinwadel 1900: 166, obr. 141, 143; Najdakova 1997: 4-6; Forman — Rintschen 1967: 51-67 aj.
16 Blize viz Haslund-Christensen 1939: 57. Podrobné uvedeno také viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 61.
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Sakralni tantrické tance jsou poradany také pri prilezitosti vyznamnych oslav ¢i
svatkil. Takovym je i svatek budouciho Buddhy Maitréji (sa. Maitréja; pa. Mattéja
tib. Champa /bjams pal/; mong. a bur. Majdar; ¢in. Mi le fo; jap. Miroku — doslova
,milujici) zvany Majdar chural (mong. a bur. Majdar chural). Informace o takovém
svatku s ¢hamem prinesl napr. P. K. Kozlow z klastera Zsunhit v Alasanské
provincii (1925: 82).

Burjatsko

Burjatsko, resp. Burjatska republika, je autonomnim formalné samostatnym
statem v ramci Ruské federace, ktery lezi v jihovychodni Sibiri u jezera Bajkal. Na
jihu hranic¢i s Mongolskem, na zdpadé sousedi s republikou Tuva. Dnes je oblast
rajonizovand do vice statd, republik a autonomnich okruht, ovsem v minulosti
byla situace slozitéjsi. Z toho diivodu mohou prace badatelt z pocatku 20. stoleti
reflektovat pouze mongolsky charakter oblasti a opomijet Burjatsko, Tuvu ¢i dalsi
rozli¢né etnicky rajonizované lokality se svym nezaménitelnym charakterem.

V Burjatsku se konala chamova predstaveni se stejnou chuti a zaujetim, jako
v ostatnich oblastech vadzrajanového buddhismu. Nejranéjsi zpravy o chamu se
k zdpadnim Ctenarim dostaly napt. diky Zabajkalské expedici Ruského muzea,
podniknuté pod vedenim A. P. Baranikova roku 1923 do Irojského klastera. Ve
zprave z této expedice se pise:

...dale se zde poradaji tanecéni mystéria cham, ktera se uskutecnuji s velkou
nadherou.'?

Dalsi informace o ¢chamu v burjatskych kldsterech zminuje ruska badatelka
Galina R. Galdanova. Cham se nejcastéji tykal tzv. Kola casu/Kalacakry (sa.
Ikdlacakral; tib. Dikhor /dus ‘khor/; bur. Dujnchor/Dujnkor; doslova ,kolo ¢asu®).
Tento ¢ham se pravidelné konal napr. v Tamcinském klastere (znamém také pod
jménem Gusinoozersky klaster), resp. v jeho astrologickém chramu Dii(n)khor
dacchang (Bélka 2001: 147). Dujnchor cam se konal ¢asto bez masek, ale vzdy
ve vypravnych kostymech a za doprovodu hudebniku. Jeho kondni spadalo do
letnich mésica, vzdy po svatku Majdar chural. Dujnchor cam se odehraval také
v astrologickém chramu Aginského klastera, v astrologické skole (bur. zurchaj)
Egitského klastera kde se nachazel i chram dedikovany Kala¢akrovi (bur. Dujnchor
sume). Astrologické skoly a chramy byly v burjatskych klasterech pomérné vzacné,
jak uvadi L. Bélka (2001: 186), a proto se ritualni tanec ¢ham provozoval pouze
v Aginském, Tamcinském, Ceezinském, Egitském, Aninském, Zugalajském
a Chuzirtajském klastere.'® Taktéz obsahly materidl o burjatském ¢chamu nasbiral
a uverejnil P. Labbé pocatkem 20. stoleti (1909: 177-189).' Ve spanélstiné byla
vyddana jedna z nejobsahlejsich publikaci zabyvajici se dé&jinami burjatského
buddhismu, se zvlastni pozornosti vénovanou déjindm uméni a obradniho tance
¢ham.?

Dalsim velmi populdrnim ¢chamem v maskach (tib. /‘bag ‘¢ham/) byl ve starém
Mongolsku (a nejen tam) tzv. Geser/Gesar cham. Chaloupkova k tomu dodava:

17 BliZe viz A. P. Barannikov 1926: 131-132, 136. Ceskému étendri zprostiredkoval tyto informace Bélka
2001: 155.

18 Blize viz Galdanova 1983: 216; Najdakova 1997: 3-36, ¢i texty Dulmazap B. Baldajevy.

19 Podobné informace publikoval také Nebesky-Wojkowitz 1976: 62—63.

20 Viz Baltasar 1995.
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Cham byl poréddan v zdpadni ¢asti dnesni mongolské republiky, v klastere
svatého Ilagugsan-chutuchtu a v horském klastefe knizete Dalaje
Cojnchorwana. Oba tyto klastery mély fakulty pro studium mystiky boha
véalky Gesera, ktery byl uctivan jako patron mandzuského cisarského rodu.
Podle ocitych svédkt byly masky a kostymy, zhotovené klasternimi umeélei,
obzvl4asté napadné svym prepychem a nadherou. Béhem predstaveni camu
znély vystrely ze starych mandzuskych kanéni, uchovavanych pravé pro
tento ucel. Geserovi spolubojovnici tanéili ve skvostnych hedvabnych odévech
a na nich méli navlec¢eny staroddvné krunyte a draténé kosile. Z tohoto camu
bohuzel neexistuji zadné fotografické zdznamy, nedochovaly se ani kostymi,
zbrané a masky. Ve vychodni ¢4sti dnesniho Mongolska byl Geser-cam
poradan v klastere knizete Sansarajdordze v dnesnim mésté Cojbalsanu.
V tomto klastere se nachdazel i Gesertv chram.?!

Podnétné studie a zpravy o mongolském ¢chamu pochazi taktéz z pera u¢eného
autora z 19. stoleti Agvangchidduba. Vyznamnou préci o tancich v Mongolsku
sepsal také W. Forman a B. Rintschen (1967), podobné jako N. P. Sastina (1928,
1935: 3549, 93—-113).

Podobné obradni tance jako v Mongolsku, byly poradany také v Tuvé. Vétsina
obradi meéla spojitost se svatkem budoucitho buddhy Maitréji, tedy s obradem
Majdar chural. Dochovalo se nam nékolik fotografii a zprav, predevsim zasluhou
V. Bounaka (1928: 1-17) a O. Ménchena-Helfena (1931: 97-98). Ti popsali obrad,
pri kterém byla slavnostné rozvinuta velka thangka (tibetsky malovany obraz na
platné, ktery lze srolovat) a zanagové tancili kolem obétin (tib. zor, ¢hé(d)pa ¢i
torma /gtor mal; bur. balina). Na scéné se tehdy objevil i Jama/Sindze (tib. /gsin
rdzel ¢ Sinkjong; mong. Erlig).

O ¢hamu na tzemi Ciny médme méné informaci. Téma by stalo za samostatny
badatelsky projekt a vyzkum. Kazdopadné v buddhistickych pohrani¢nich
oblastech byl cham porddéan pravidelné. Snad jedinou konkrétni zminku, ktera
se mi dostala do rukou (toto téma neni jaddrem této prace), je zminka A. Tafela
(1914: 236-238) a E. S. Fischera (1946: 30-37), kteri zmapovali cham skoly Gelug
v ¢inském klastere Jehol. Na scénu tam vysli acarové, ctyri kostlivei, skupina
bozstev nejvyssiho ranku a vaznosti, Jama, Vaisravana, Makaravaktra, zanagové.
Ti vsichni se podileli na zniceni lingy, tedy na symbolickém znic¢eni vsech vnitinich
i vnéjsich nepratel buddhismu.??

Kalmycko

O kalmyckém ¢hamu toho vime ziejmé nejméné. V zadném textu o chamu, jsem
doposud nenalezl jedinou citaci vztahujici se ke Kalmycké republice?® a o tane¢nich
buddhistickych predstavenich v této destinaci. To vsak muze ostatni badatele
inspirovat natolik, ze vyzkumy v této ,,opravdu® jediné evropské buddhistické zemi
na sebe nenechaji dlouho ¢ekat, a nase védomosti se tak brzo rozsiri.

21 Citovano viz Chaloupkova 2001: 57.

22 Blize viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 63—64.

23 Kalmycka republika je soucésti ruské federace se znacénou vnitfni autonomii. Rozklddd se na
severozapadnim pobrezi Kaspického more, jihozdpadné od delty feky Volhy a Astrachanské oblasti.
Kalmykové jsou potomci mongolskych Ojrati, kteri v prubéhu 17. stoleti priputovali do uvedenych
mist.
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Indie

Dalsi oblasti a zemé kde je cham rozsiren (jako napt. Nepal, Bhatan a svazové
staty Indie: predevsim Dzammu a Kasmir — Ladak, Himacalpradés — Lahaul
a Spiti, Sikkim a Arunacalpradés), patri do typické a klasické destinace Himalajské
oblasti. Zde je cham tibetského buddhismu dlouho zakorenén a provozovan, a zde
je také bézné zkouman a mapovan. Zvlasté od roku 1959 (po ¢inské invazi do
Tibetu), je cham v téchto lokalitach relevantnim pokracovatelem, reprezentantem
a predstavitelem téchto tradic, které byvaji chybné davany do spojitosti pouze
s Tibetem. Chamt v téchto destinacich je v soucasnosti cela rada a my se jimi
nyni nebudeme podrobnéji zabyvat. Uveden bude jen struc¢ny vycet nékterych
chamovych ritualt v téchto lokalitach, které byvaji castym cilem zapadnich
pozorovatell, badatell, turistt i cestovatelt. Nékteré chamy indického Ladaku
budou struc¢né popsany v jiné kapitole tohoto textu. Na zavér snad jen odkaz na
nékterou vhodnou literaturu.

Indicky Dzammu a Kasmir — Ladak a Zanskar

V buddhistické ¢asti indického svazového statu Dzammu a Kasmir, tedy
v Ladaku a Zanskaru, existuje nékolik desitek rozlicnych ¢chamovych tanecnich
obradu, které jsou od roku 1974 hojné navstévovany zapadnimi badateli, cestovateli
a turisty. Nasledné struc¢né tabulky predstavi nékteré soucasné chamy Indie
(Ladaku a Zanskaru; Himacalpradése — Lahaulu a Spiti), Nepalu a Bhatanu (ve
kterém klastere se konaji a jakou linii tibetského buddhismu klastery zastupuji):

Klaster (génpa) c¢ham?*

— Spituk, Gelug Gutor

— Stongde, Gelug Gutor

— Leh, Doémoche, Losar
— Likir, Gelug Do6moche

— Diskit, Gelug Domoche

— Stok, Gelug Guru Cchechu
— Mangto, Sakja Nagrang

— Hemis, Dugpa K. Guru Cchechu
— Lamajuru, Digung K. Jungdrung Ka(b)gja
— Phjang, Digung K. Cchedub

— Karsa, Gelug Gutor

— Kordzod, ? Gutor/Goméan

24 Uvedenda tabulka uvadi vétsinu ¢chamt konanych v Ladaku a Zanskaru (transkripce nazva klasterta

a ¢hamt neni doposud precizovdna z divodu nejednotného (¢i chybného) Zapadniho i ladackého
(tibetského) zapisu, na coz predem upozornuji). Totéz plati i u dalsich tabulek predstavujici chamy
Nepdlu a Bhutanu. Transkribované tvary jmen a ndzvi uvedenych ¢hamovych ritudla uvadim
v tibetstiné. U vétsiny chamu je zndmo datum jejich konani — dle ptivodniho tibetského kalendére
i diky pievedenému datu naseho ,zédpadniho” kalenddie — vétSinou 3 roky doptedu, u jinych méné
zndmych ¢hamu nikoli. Z davodt omezeného rozsahu préce zde nejsou tato data uvddéna. Cerpano
z osobnich kontakt s mnichy Ladaku i Zanskaru.Také viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 392, Thupstan
1997: 7-30, ladacké tibetské kalendare a mnohé internetové odkazy, napt. viz http://www.travelmasti.
com/domestic/ladakh/festivals.htm, http://lehladakh.theindiancenter.com/ladakh-festival.html,
http:/leh.nic.in/festival/tourism-final.htm aj.
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— Thak Thok, Ningma

— Sani, ?

— Sangukul, Digung K.

— Tikse, Gelug

- (:Demrej/(]ede, Dugpa K.

— Sej, Gelug

— Phugtal, Gelug

— Mulbek, ?

— Leh (The Ladakh Festival)

Klaster (gonpa)

Guru Cchechu (Kéfa), Anchog/Wangchog
Nadzal

Gutor

Gutor

Wangchog

Subla

Gutor

Subla

¢ham nékterého z vyjmenovanych klastera
(kazdy rok jiny klaster se svym chamem na
tomto sekuldrnim festivalu; v r. 2005
Phjang Cchedub; v r. 2006 Diskit Démoche)
Indicky Himacalpradés — Lahaul a Spiti

cham?

Udoli Spiti:
— Tnagji

- Ki/Kje

— Tabo

— Dhankar
— Kibber

— Kungri

— Pin Spiti

Udoli Lahaul:

— Sagur

— Ghemur

— Guru Ghantal
— Tajul

— Kardang

— Kejlong

— Pangi Killar
— Mani génpa

Severozapadni Him4cal:

— Rewalsar

— Tasi Dzong/Kampagar

— Dharamsala(McL. Gandz)
— Baidznéath

— Catrari

Dzigdzed

Gutor, Cchechu, Losar
Gutor, Cchechu

Gutor

Ladarcha

(mecovy ¢cham?)

Gutor

Sissu, Cchechu
Sissu, Cchechu
Ghantal

?

Cchechu

Gochi

Sengge cham
Sissu

Guru Cchechu

Guru Cchechu, Mahékala
Diikhor, Gutor, Gar, Cchechu
0

?

25

Viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 514-544, http://hplahaulspiti.nic.in/Monasteries.htm, konzultace
s Mareike Wulff (15. 9. 2006) nebo viz tibetské/ladacké lokalni kalendare (bez tirdZe a edi¢nich

udajn).
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Nepal

Klaster (génpa) cham?®

— Tengboche Mani Rimdu

— Sechen Guru Cchechu

- éhivong Mani Rimdu

— Thami Mani Rimdu

Bhutan

Klaster (génpa) cham?”

— Punakha Dosmoche

— Tasi Jangcche Gom Kora Cche¢hu/Chérten Kora

— Tasigang Gom Kora Cchechu, Cchechu

— Chukha Cchechu

— Pharo Cchechu

— Bumthang Ura Cchechu, Nimalung Cchechu,
Kurdzej Cchechu, Tamsing Phala Chﬁpa,
Tangbi Mani, Dzambej Lhakhang Dup,
Prakar Cchechu, Ngalakhang Cchechu

— Wangdu Phodang Cchechu

— Thimphu Cchechu, Dubchen

— Mongar Cchechu

— Pemagacchel Cchechu

— Lhuncche Cchechu

— Trongsa Cchechu

Typologie chamu na zakladé piislusnosti ke Skole/linii tibetského
buddhismu

Cham, jako nabozenskd praxe vadzrajany, je porddan vsemi ¢tyrmi hlavnimi
skolami tibetského buddhismu, tedy Ningmapou (tib. /riiing ma pal), Sakjapou
(tib. /sa skja pal), Kagjipou (tib. /bka brgjud pal) 1 Gelugpou (tib. /dge lugs pal)
a podskolami téchto linii. Vzniklo tak vice forem pojeti, které koresponduji
s koncepty téchto skol a s jejich ve snech zjevenymi vizemi. Neékteri autori
dalsich tanct a tanecnich pohyba byli inspirovani témi, které spatrili, kdyz ve
svych snech navstivili tzv. ,hory médéné barvy“ (tib. /zangs mdog dpal ril), ¢ili
Padmasambhavtv legendarni rdj. Také mongolsk4 bajna figura tzv. Bilého starce
byla do chamu vélenéna na zakladé snu a vize 13. dalajlamy Thibtan Gjamccha,
ktery se mu zdal pocas exilu straveného v Mongolsku mezi léty 1904 az 1909.28

Také prvni ¢cham skoly Gelugpa vznikl — dle legendy — na zakladé ,,vidéni’
svatého mnicha Sanggja Jeseho (1653-1705). Tomu se dle legendarni zpravy
zjevila hroziva ochrannd bozstva buddhistické viry, i ulozil panchenlamovi Lozang
Chokji Gjalechéanovi (1570-1662), aby vytvoril tanec masek a samotné masky,

3

26 Podle Fantin 1980; Ricard 2003 aj.

27 Srov. http://www.visitnepal.com/gateway/bhutan/festivals/bhutan_festival_dates.htm, http://www.
asiasafari.com/festival/bhutan_festivals.html, Montmollin 1998: 293—-300; Scofield 1974: 546571 aj.

28 Citovano dle Pearlman 2002: 44-45.
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které by meély podobu téchto bozstev. Tak vznikl v klastere Tasilhiinpo prvni
c¢ham v maskéach linie Gelugpa.?® V dobé 7. dalajlamy Lozang Kalzang Gjamccha
(1708-1758) vznikl cham také v klastere Namgjal, a jak sel cas, tak také v jinych
klasterech Tibetu.

Podivejme se nyni velmi struéné jen na nékolik chamovych slavnosti tak, jak

je maji ve zvyku konat v ramci jednotlivych linii tibetského buddhismu mnisi ve
svych klasterech:

Ningma (tib. /rriing ma/) a priklady nékterych ¢hamu minulosti
i soucasnosti:

Tance dobrych a zlych bozstev, rigdzini (vyznavac¢d manter a mandal),
¢ham Ka(b)gja a tance dharmapalu (tib. /Zi khro sgju phrull; Igrub ¢hen bka”
brgjadl; Irig “dzin bla ma’i dkjil ‘khorl; Ibcan srung ¢hos skjong gi skorl).*
18. a 19. den prvniho tibetského meésice se v nékterych klasterech konal
tanecni obrad zvany ,maly tanec Vadzrakily®“ (tib. /rdo rdZe phur bu ¢hung
‘Chaml).?!

28. a 29. den prvniho tibetského mésice se obvykle konal — a nékde i kon4 —
¢ham zvany ,velky tanec Vadzrakily“ (tib. /rdo rdZe phur bu ¢hen ‘¢haml/).?
Zrejmeé nejznamejsSim a nejvétsim svatkem — ktery je poradan i ostatnimi
liniemi tibetského buddhismu (napt. linii Dugpa Kagji) — je tzv. ,tanec
Desatého dne“ (tib. Cchechu /cche chul), ktery je slaven na pocest
Padmasambhavova zivota vzdy 10. dne ¢tvrtého, patého, sestého ¢i sedmého
tibetského mésice. Obrad zavedl, dle legendy, Guru Chéwang (1212-1270)
na zakladé svych vizi a sna. Tehdy spatril osm forem a emanaci (tib. /gu ru
mecchan brgjad/) Padmasambhavy — dle ahistorickych zprav vzniklych vzdy
10. dne ruznych tibetskych mésici — které predstavuji jednotlivé epizody
jeho zivota. Tyto emanace jsou: Padmasambhava, Cchokje Dordze (tib. /gu
ru mccho skjes rdo rjel), Lodan Chogce (tib. /blo ldan mchog sred/), Péma
Gjalpo (tib. /pad ma rgjal pol), Nima Ozer (tib. /7ii ma “od zerl) , Sakja Sengge
(tib. /sakja seng gel), Sengge Dadog/Dradog (tib. /gu ru seng ge sgra sgrog(s)/)
a hrozivy Dordze Dol6 (tib. /rdo rdZe gro lod/). Slavnosti byvaji spojeny
s oslavou ,narozenin“ Padmasambhavy/Padmakary (tib. PAma Dzungni
Ipad ma “bjung gnas/ ¢i Guru Rinpoc¢he/Ratnaguru /gu ru (bla ma - slob dpon,)
rin po c¢hel), ¢ili s ,vitézstvim buddhismu nad nepratelskymi chaotickymi
silami®. Obrad je slaven napr. v ladackém klastere Thak Thok (doslova
wvrsek skal®; viz obr. 1) linie Ningma, v klastere Stok ¢i v klastere Mindoling
aj. Pri obradu nevystupuje pouze téchto osm forem Padmasambhavy, ale
pochopitelné i dalsi vyznamné postavy buddhistického panteonu, jako napi.
Hasang (coz je jeden ze 16 arhati), dakini, pét hrdint, gingové, Mahdakala,
zanagové, zvireci postavy, tantrické partnerky Padmasambhavy a mnohé
dalsi. Obrad pokracuje druhym dnem, a to tancem Vadzrakily (tib. /rdo rdze

29
30
31
32

Uvedeno podle Chaloupkova 2001: 58.
Nebesky-Wojkowitz 1976: 241.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 11.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 11-12.
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Obr. 1. Chamovy tanec Guru Cche¢hu Cchéngji, oslavujici osm hlavnich forem a emanaci
Padmasambhavy (tib. /gu ru mechan brgjad cche ¢hu “chaml), v klastere Thak Thok, linie
Ningma. Fotografie: K. Travnic¢ek, Thak Thok gonpa, Ladak, Indie 5. 8. 2006.

phur bu ‘¢ham/), tedy v ném vystupuji postavy, které jsou soucasti prave
Vadzrakila chamu.?

— Dalsim tancem je tzv. (tib. /mdzod Inga stag rce ¢chaml; ljab bdud ‘¢ham/
a /gnjan chen thang lha ‘¢ham), ktery se kona 15. dne sedmého tibetského
meésice v hlavnim meésté Sikkimu Gangtoku/Gantoku. Cham — poradany
na pocest lokalnich horskych bozstev a Gangchendzongi, jehoz pét vrchola
dominuje oblasti Sikkimu — byl zaveden 3. tibetskym kralem Sikkimu
Chagdor Namgjalem (tib. /phjag rdor rnam rgjall, 1686—1717) a byl dotvoren
lamou zvanym Dzigme Pawo (tib. /dZigs med dpa” bol). Vse bylo zachyceno
jiz v tzv. Kralovské kronice Sikkimu ze 17. stoleti, muzem jménem Lhaciin
Chenpem (tib. /lha beun ¢hen pol). V obradu vystupuji kromé lokalnich bozstev
také vsechny obvyklé tradi¢ni postavy, opét s odkazem na Vadzrakila cham.?*
Tento obtrad byl velmi podrobné popsidn Ernestem Schéferem, ktery vedl
v letech 1938-1939 expedici SS do Tibetu, z povéreni Heinricha Himmlera
a autorit nacistické akademie Ahnenerbe.?

33 Blize viz Combe 1926: 179-199, Keilhauer — Keilhauer 1980: 373-376, 392.
34 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 19-24.
35 Blize viz Schafer 1943: 31-51.
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— Oslavy Nového roku (tib. Losar /lo gsar/) jsou ¢i byly také doprovazeny
¢hamovymi predstavenimi. Tato ¢chamova vystoupeni trvaji vétsinou dva
az tfi dny, a jsou strukturovany podle fazi Vadzrakila ¢hamu. Jsou v nich
tedy zahrnuty stejné postavy a procesy, ovsem pochopitelné se lisi klaster od
klastera.’

— Kratkym a sporadicky konanym tancem — obvykle jednou za dvanact let —
byl tanec poradany v klastere Nachung (nedalako Lhasy) 3. dne prvniho
tibetského mésice.?” Vétsinou byl spojen s obtadem zvanym (tib. /lo re’i gsol
khal) a s tzv. Nachungskym orakulem, tedy se statnim véstcem a ochrancem
dalajlamy Pehar Gjalpem ¢i s Dordze D(r)agdenem (tib. /rdo rdZe grags
ldan/).?® Podobny typ chamu byva organizovan i linii Gelugpa.

— Dalsim prikladem ¢chamu, byla slavnost zvana (tib. / ‘dzam gling spjid/), ktera
byla povazovana za nejvétsi vésteckou slavnost vsech tibetskych vizionara.
Byva slavena 10. ¢i1 15. dne patého tibetského mésice, tancem znamym pod
jménem (tib. /lha brdur/), zatimco obtrad se nazyval (tib. /spel zla cches bcul).
Vétsinou se slavnosti konaly v klasterech Nachung, Cchalgungthang (tanec
zvan tib. /gung thang me tog mchod pa/) a Kjormolung.*

— Religiézni tantrické tance tibetského buddhismu se konaly a ziejmé
i konaji u svétové znamé stiupy Bédhnath v hlavnim meésté Nepalu, tedy
v Kathmandd. Cham vychézi z odkazu Vadzrakila chamu. Podobny ¢ham
se konal v nepalském klastere Melamche a opét vychazel s Dordze phurbu
¢hamu.*®

— Jeden z druht chamu se odehrava v Ladackém klastere Thak Thok vzdy
20. — 29. dne devatého tibetského mésice, a nazyva se Wanchog/Anchog (tib.
/dbang c¢hogl).!

Sakja (tib. /sa skja/) a priklady nékterych ¢hamu minulosti i soucéasnosti:

— Clenové klasterni koleje zvané (tib. /sgrol ma pho brangl) poradaji tanec
v némz hraje jednu z hlavnich roli dharmapala zvany (tib., /rce ma ral).
Tanec¢ni obrad nese jméno Dolma (sa. Tara) cham zig (tib. /sgrol ma ‘¢cham
gzigsl).*?

— Dalsi z ¢chamu se poradal — a snad i stdle porada (o tom vsak nemam zadné
informace) — v klasterni koleji zvané (tib. /phun cchogs pho brang/). Tanec
nesl jméno po hlavni a populdrni postaveé v chamu vystupujici, tedy po Paldan

36
37
38

39
40
41

Podle Nebesky-Wojkowitz 1976: 24-26.

Blize viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 26-30.

,,Pehar® (tib. /pe har/) a jeho nabozensky ministrant Dordze Dragden, patti ve spojeni s Niachungskym
ordkulem k jedném z nejzajimavéjsich postav tibetského buddhistického panteonu. Pehar byval za
dob Padmasambhavy démonem, a postupem c¢asu se stal krdlem a ochrdncem Tibetu i Dalajlamy
(podobné jako Palddn Lhamo). Patii mezi vyznamné dharmapdly (tib. /¢hos skjong/ ¢i /srung ma/).
Blize viz Nebesky-Wojkowitz 1956: 94-134, Pearlman 2002: 94-95, Waddell 1972: 371, 478- 480;
Zagabpa 2000: 51, Gold 2000: 276-277, Shakspo ?: 13, Keilhauer — Keilhauer 1980: 165 a mnohé dalsi
prameny.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 28-30.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 31-32.

Viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 372-376, 392. .

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 32—-33. Také viz rozhovory s taneéniky Wangdu Namgjalem a Sadub
Namgjalem ze dne 5.8. 2006, Thak Thok.
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Lhamo Gutor (tib. /dpal dan lha mo dgu gtor/). Cham Gutor (tib. /dgu gtor/,
»devét obétin®) je velmi populdrnim ¢hamovym svatkem i v linii Gelugpa (viz
dale).*

— Obvykle v sedmém mésici tibet. kalendare se v linii Sakja koné ¢ham, jehoz
jméno vychazi z data konani a odrazi v sobé 1 jména hlavnich postav, jde
o tzv. tanec Phurbu Dub Dawa Dunpa (tib., /phur bu sgrub zla ba bdun pal).
Hlavnimi postavami tohoto tance — stejné jako jinych tanct linie Sakja —
je Vadzrakila a Mah4dkala (tib. Gombo, Génpo ¢i Nagpo Chenpo). Tyto typy
¢hamu jsou obvykle zvany v linii Sakja jako (tib. /sa skja mdos chen/).**

— Ivklastere Samja (tib. /bsam jas/), ve kterém ptisobil hlavni lama linie Sakja,
se konal patého tibetského mésice tanecni obrad, zvany (tib. /bsam jas mdos
¢henl). Jeho hlavni figurou byl dharmapéla Cemara (tib. /rce ma ral/), spolu
se skupinou tzv. valecnych bozstev (tib. /‘bar ba spun bdun/) a démonu (tib.
/bdud mol).*

— Také v klastere Derge se poradal cham znamy pod jménem (tib. /rnam
sras mchod pal), jako obétni obtad na pocest bozstva Vaisravany (lad./tib.
Namsras/Namthosé /rnam thos sras/; sa. Vaisravana/Kuvéra/Kubéra).*

— V indickém Ladaku, v klastere Mangto (tib. /mang spro dgon pal; coz
znamena ,hodné stésti“; nikoliv Matho/Maté jak se casto uvadi) se chamem
oslavuje tzv. svatek véstci/ordkulu (tib./lad. rong can kar mar; ¢i mang spro
lha; viz obr. 2), a to vzdy 25. a 26. dpe druhého tibetského mésice (tj. od
poloviny tUnora do poloviny btezna). Cham je zvan Mangto Nagrang (tib.
Imang spro nag rang gar chaml/).*” Dva véstci oznacovani jako rongcanové,
se kazdé tii roky vybiraji ze skupiny Sedesati lama, kteri tu ziji. Nasledné
predvadéji smrt a ublizuji sami sobé, usrkavaji chang a vyrknou proroctvi
do nadchazejicitho roku. Tento obrad je souédsti ¢chamového predstaveni
a patri k nejvyznaméjsim a k nejocekdvangjsim chamovym ritudlim Ladaku
a Zanskaru.

— Chamové tance se odehrévaji také v klastere Gongkar Chéde v Tibetu, na
konci svatku Monlam (tib. /smon lam/, tj. velky buddhisticky svatek, ktery
néasleduje po Losaru — tedy po tibetském Novém roce), v 15. den nového roku.
Soucdsti chamu je tzv. bubnovy tanec (tib. nga cham /rnga ‘¢ham/), pri kterém
dochézi k roztazeni velké thangky (tzv. ,,kuka®), a dalsi sekvence chamu.*®

Kagijii (tib. /bka’ brgjud pa/) a priklady nékterych ¢hami minulosti
a soucasnosti:

Digung Kagjii (tib. /’bri gung bka brgjud/):

— Vindickém Ladaku v klastere Phjang se do osmdesatych let 20. stoleti konal
obrad s nazvem Gangnoén Cchedub (tib. /gang snon cche grubl) vzdy 17. az

43
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47

48

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 33.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 33.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 33.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.

Blize viz Gyaltsen Jamyang ?: 21-34, také viz film Pavla Barabéase, Ladakh, Bratislava: Koliba 1996,
dokument, Slovensko, (Mangtro Nagrang ¢ham, 2. tib. mésic; mezi 12.00 az 18.00 minutou filmu).
Blize viz Vokurkova 2002: 15-17.
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Obr. 2. Obyvatelé Ladaku nedockavé vyhlizi, béehem ¢hamového tance Nagrang v klastere
Mangtro linie Sakja, prichod dvou véstct/orakulu (tib./lad. rong can kar mar; ¢i mang spro
lha), kteri budou predpovidat budoucnost celému Ladaku na rok 2008.
Fotografie: K. Travnicek, Mangto gonpa, Ladak, 21. 2. 2008.

19. den prvniho tibetského mésice.*® Od roku 1979 se Cchedub cham (tib.
/eche grubl/; chamovy obrad linie Digung Kagji usilujici o dlouhy zivot vsech
citicich bytosti; viz obr. 3) v Phjangu organizuje vzdy 2. az 4. den po uplnku
sestého tibetského mésice. To prinasi vice navstévniku z rad turistt a tedy
také vice ziskanych financnich prostredku pro klaster na jedné strané, a na
strané druhé méné domorodych navstévnika, kteri v 1été hospodatri na svych
polich i usedlostech a v zimé, kdy ,,neni co délat®, navstévuji chamové obrady.
Presunuti ¢hamového obradu v Phjangu vyhovuje tedy vice zapadnim
turistim, nezli mistnim obyvateldm. Obrad se v poslednich letech konal:
12.-13.7. 2002, 31.7-1.8. 2003, 19.—20.7. 2004. Jde o druhy nejvétsi religidézni
tantricky tanec tibetského buddhismu, hned po hemisském ¢chamu, poradany
v Ladaku (tib. /la dwags/).?°

4 Viz A. Keilhauer — Keilhauer 1980: 323—329, 392.

50 Viz Tharchin — Namgail — Merritt ?: 3-4, 30, Namgyal 1997: 359-364; Jina — Namgyal 1995: 69-88, také
viz rozhovor s Cchultimem (¢hampon, Phjang, 27. 7. 2006, 35 let), Konchog Namgjalem (exchampon,
Phjang, 28. 7. 2006, asi 60 let) a Kénchog Namgjalem (mnich, Phjang, 29. 7. 2006, 20 let) aj.
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Obr. 3. Ladacky mnich predstavujici buddhistické bozstvo Mahakalu ptri chamovém tanci

Cchedub v klastere Phjang, linie Digung Kagji.
Fotografie: K. Travnicek, Phjang gonpa, Ladak, Indie 20. 7. 2004.

— Taktéz v Ladaku, v klastere Lamajuru se 28.—29. dne druhého tibetského
meésice kond ¢ham zvany Jungdung Ka(b)gja ¢i Lamajuru Ka(b)gja (tib.
Igjung drung kab gjadl).*

— Cel4 tada ¢chamu je kondna u prilezitosti Losaru — tibetského Nového roku,
casto slaveného 28. dne dvanéctého tibetského mésice.>

— Tanec cerpajici z chamu Vadzrakily se obvykle predvadel 8. az 9. dne ¢tvrtého
tibetského mésice, a vychazel — ¢i vychazi — z linie Ningmapa.53

— Podobné jako jiné tibetské skoly, pordda i linie Digung Kagji ¢hamovou
oslavu osmi forem Padmasambhavy, tzv. Cchechu (tib. /gu ru mechan brgjad
cche ¢hu ‘¢haml), ovsem castokrat 10. dne Sestého tibetského mésice.>*

51

52

53
54

Podle Jina 1999: 35-55, Jina — Namgyl 1999: 67—73. Také viz rozhovor s Tasi Dordzim (mnich, Hemis
— Lamajuru, 28. 8. 2006, asi 28 let).

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34. Losar — tibetsky Novy rok je nejvyznamnéjsim tibetskym svatkem.
Zpravidla trva tfi dny, v nékterych oblastech Tibetu muze trvat i vice dnu. Je vzdy prvnim dnem
prvniho meésice tibetského lundrniho kalendare. V nékterych tibet. oblastech (napr. v . Khamu ¢i
Ladaku) se Losar slavi v jiné dny nez ve Lhase. Slavi se koncem ledna az za¢atkem brezna (v r. 2004
byl slaven v Ladaku 24. 12. a ve Lhase 21. 2., v r. 2005 byl slaven v Ladaku 12. 12. a ve Lhase 9. 2.).
Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.
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— 20. dne Sestého tibetského mésice — tedy deset dnti po Cchechu ¢chamu — se
poradal obirad na pocest bozstva Vadzravarahy (tib., /rdo rdZe phag mol).>

— A 25. den desatého tibetského mésice se v mnohych klasterech konal obrad,
jehoz hlavni postavou je jidam Samvara (tib. /bde mchog/).*

Dugpa Kagjii (tib. /’brug pa bka” brgjud/):

- Chamy této linie v Bhutanu byvaji souhrnné nazyvany zor ¢ham (tib. /zor
‘chaml/; obétni tanec), nékdy také souhrnné jako tanec v maskach (tib. /‘bag
‘cham/) a tzv. bubnovy tanec (tib. /rnga ‘¢ham/), ktery je zvlasté popularni
a casto se vyskytujici v lokalité Bhutanu. Zor cham byl zaveden v Bhatanu
prvnim dharmaradzou Bhutanu, zvanym Dugpa Rinpo¢he Nawang Téndzin
Namgjal Dzigme (tib. /‘brug pa rin po ¢he ngag dbang bstan ‘dzin rnam rgjal
Jjigs med/), a byva uskutecnovan tzv. zanagy. Chamy v Bhutanu byvaly ¢asto
zachyceny v klastere Pharo, Punakha a v idoli Chumbi.?”

— 29. dne devatého tibetského meésice se konal cham v klastere v udoli
Chumbi. Zac¢inal muzikalnim/hudebnim tancem (tib. /rol ‘¢ham/) ve kterém
se predstavily postavy kostlivet, acarové, Gonbo a Palddn Lhamo. Obrad
vrcholil tzv. zabitim lingy.>®

— Dal&im v§znamnym klasterem v Bhuitdnu kde se kond ¢ham, je Se¢hen. V ném
se kazdoroc¢né konaji dva vyznamné ¢hamy. Prvni se odehrava v poslednich
dnech dvanactého mésice tibetského kalendare a ma prinést pozehnani nové
prichézejicitho roku. Sestava z fazi, ve kterych vystupuji postavy bubenikt
(tib. /rnga pol), zanagu (tib. /zwa nagl) — kteri konaji vyznamny proces tzv.
zlaté ulitby (tib. /gser skjem/; tato litba je soucasti vétsiny rozliénych chamu),
kostlivet — panta pohrebist (tib. durdag ¢i /dur khrod bdag pol ¢i Idur bdagl),
z tance Ctyr ochranct bran mandaly (tib. /sgo ma/ ¢i muzsti /sgo bal), jelena
(tib. /Sa bal), z tance Jamantaky (hroziva podoba Mandzusriho; tib. /gZin rdze
gzed/ ¢1/¢hos gjall; mong. Erlig) a z tance opata, mistra a krale (tib. /khen lop
¢hé suml/).?® Druhy cyklus chamu navazuje na zivot Padmasambhavy a jeho
zivotni etapy, jde o jiz mnohokrat zminovany obiad Desatého dne (tib. /cche
¢hul/).®* Kromé tzv. osmi emanaci Padmasambhavy (tib. /gu ru mechan brgjad/)
v tomto ¢chamu vystupuji i postavy jinych bozstev, démont a legendarnich
postav tibetského buddhismu.

— Stejny obrad probiha i1 v ladackém klastere Hemis (Hemis), tedy cham
Cchechu (tib. /cche chu ‘¢haml). Jde o nejvétsi, nejbohatsi a nejznaméjsi
c¢ham v indickém Ladaku, ktery byl v minulosti zejmé nejéastéji zkouman
a popisovan celou radou badatelt. Existuje z néj pomérné velké mnozstvi
nasbiranych informaci i fotodokumentacéniho materidlu z dob minulych i ze
soucasnosti.5!

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34-36.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 36.

Blize viz Ricard 2003: 72-87.

Viz Ricard 2003: 72, 88-111.

Podrobneé viz Waddell 1972: 521-538, Nebesky-Wojkowitz 1976: 38—-40, Mykiska 2005: 18-24, Mykiska
— Mykiskova 2004: 186-189, Shakspo ?: 8, Keilhauer — Keilhauer 1980: 251-277, 392, Abercrombie



26

Krystof Travnicek

— V Ladackém klasteie Cemrej probihd ¢hamovy taneéni ritual 28.—29. dne
devatého tibetského mésice, a je zvan Wangchog/Anchog (tib. /dbang chogl).5?
Druhym chamovym tancem, ktery se kond v tomto ladackém klastere
Dugpa Kagjt, je jiz zminovany Guru Cchechu ¢ham, ktery organizuji mnisi
bratrského klastera Hemis spoleéné s mnichy z Cemrej. Za pozornost stoji
fakt, ze zdejsi chamovy tanec byl v devadesatych letech 20. stoleti zinscenovan
pro potieby debutujiciho reziséra P. Nalina, ktery zde natacel celovecerni
hrany film Samsdra (koprodukéni film Indie/It4lie/Francie/Némecka z roku
2001). Z mého vlastniho terénniho vyzkumu v klastere Cemrej v srpnu roku
2006 vyplyva, ze chamovy obrad byl usporddan pro zameéry filmait a na
jeho zinscenovani se podileli kromé mnichu z Cemrej, také mnisi stejné
linie z bratrského Hemise (Hemis and Chemrey Monastery Group Ladakh
a Stagmo Culture Group Ladakh)%.

— Taktéz v Ladaku, v klastere Sani, se porada cham zvany Néadzal (tib.
Ignas mdzall), a to vzdy sestého tibetského mésice. Jde o cham v nejstarsim
Zanskarském klastere.®

Gelugpa (tib., /dge lugs pa/) a priklady nékterych ¢hamit minulosti

is

oucasnosti:

— Zajimavy ¢ham se odehrava kazdoroéné v ladackém klastere Likir. Jde
o tzv. D6(s)moche (tib. /mdos mo c¢hel; viz obr. 4), ktery byva poradan 27. az
29. dne dvanactého tibetského mésice. Tento typ chamu je organizovan také
v klastere Diskit, ktery se nachdzi v idoli Nubra v indickém svazovém staté
Dzammu a Kasmir, v oblasti severniho Ladaku.®

— Velmi castym chamem v linii Gelug je tzv. Gutor (tib. /dgu gtor/; jde v ném
0 obétovani obétiny z tésta; gu znamena devét a jde o svatek obétovani
tormy), ktery se kond vzdy 29. den dvandctého tibetského mésice. Nékdy byl
¢ham nazyvan tzv. ce gutor (tib. /rce dgu gtor ‘¢cham/; tedy korenny cham),
zvlasté pak byl-li konan nedaleko Potaly. éastym chamem je tzv. (tib. /dam
¢an ¢hos rgjal gji ‘¢chaml/), ve kterém vystupuje jako hlavni uctivané bozstvo
Jama. Tento typ ¢hamu byl popsan také L. A. Waddellem, S. Chapmanem
¢i E. Schiferem. V obradu dochéazi k zlikvidovani lingy (tib. /ling ga/) a (tib.
Igtor mal), kterd lezi v tzv. tormovém dualku/dire/zakladné (tib. /gtor khung/).
Tento typ ¢hamu se mimo jiné porada v ladackém klastere Karsa ¢i Tikse.%

— Obvyklym c¢hamem v linii Gelugpa je také Kalacakra/Diikhor cham (tib.
/dus "khor ‘¢haml; doslova ,,tanec kola ¢asu®), ktery vychdzi z mandaly ,,Kola

62
63

64
65
66

1978: 333-359. Cenné jsou také zpravy H. H. Godwina-Austena, E. F. Knighta, H. Franckeho, H. A.
Jaeschkeho, P. H. Potta, a dalsich. Také viz dokumentdrni film Hemis génpa. The Monastery and its
Festivals, (Hemis gonpa linie Dugpa Kagjii; Guru Cchec¢hu Cchéngja ¢cham, Ladak 2005).

Viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 247-249, 392.

Viz interview s Sadub Namgjalem (mnich, Thak Thok gonpa, 4.-5. 8., 8. 8. 2006) a terénni vyzkum
v lokalité Cemrej v srpnu roku 2006.

Viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 334-336, 392.

Podle Keilhauer — Keilhauer 1980: 297-300, 392.

Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 43—46. ,,Gutor” se kond v posledni den tibet. roku a predznamenéava
prichod ,,tib. Nového roku“~ Losar. V roce 2005 byl slaven vétsinou 8. Gnora, blize viz Sklenka 2004:
20-21.
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Obr. 4. Chamové tance étyt kostlived (sa. Citipati; tib. Durdag /dur khrod bdag po 3i/)
béhem ¢hamového tance Di(s)moche v klastere Likir, linie Gelug.
Fotografie: K. Travnicek, Likir génpa, Ladak, Indie 4. 2. 2008.

casu” (tib. /dus ‘khor kjil ‘khor lo/). Obrad byva zvan Cchogché (tib. /cchogs
mchod/).%

— Pi1 prilezitosti ,,narozenin“ Congkhapy (tib. /cong kha pal/) se slavi tato
udalost 24. az 26. dne desatého tibetského mésice usporadanym chamem,
ovsem v jinych kldsterech mtize cham probihat i jindy.%

— 29. dne posledniho, tedy dvanactého tibet. mésice, jsou organizovany chamy
na oslavu tibetského Nového roku (tib. Losar /lo gsar/, toto datum je v raznych
oblastech rtzné, viz predeslé stranky textu). Slavnosti se konaji (¢i alespon
v minulosti konaly) v tibetskych klasterech Tasilhiinpo (jsou zachyceny
napr. S. Hedinem), Sera, Dapung, Gandédn, Kumbum a dalsich. V téchto
jmenovanych klasterech se odehravaji (¢i odehravaly) i jiné typy a druhy
¢hamt (v rozliénych ¢astech roku),*® ovsem ty zde nemuzeme podrobnéji
probrat z davodu omezeného rozsahu préce.

67 Blize viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 46-47, Pearlman 2002: 48-53.
68 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 56.
% Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 48-59.
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— Vlinii Gelugpa se chamem oslavovala i kontroverzni postava Dordze Sugdéna
(tib. /rdo rdze sugs ldan/; doslova ,mocny blesk®), a jeho dalsi emanace.
I bohyné Palddn Lhamo je v ¢hamu zastoupena a prezentovana.

Vsechny tyto chamy patii bud mezi tzv. tanec s hudbou (tib. /rol ‘¢cham/), ¢i mezi
tanec v maskach (tib. /‘bag ‘¢cham/) nebo tzv. tanec gest za pritomnosti obecenstva
¢l esoterni cham bez publika (tib. /gar ‘¢ham/), a obétni tanec (tib. /zor ‘¢cham/).
Naprosta vétsina téchto chamt vychdzi z odkazu a ze struktury Vadzrakila chamu
(tib. /rdo rdze phur bu ‘¢chaml/), tedy z tzv. tance ¢erné diry (tib. /brub ‘¢cham/ ¢i
lgdug pa sgrol bal), z tance bubnového (tib. /rnga ¢ham/) a z tance korenného (tib.
Irca ‘¢haml), ¢ili z tancu, které reflektuji Vadzrakila mandalu, Kalacakra mandalu,
mandalu 58 hnévivych bozstev a mandalu 42 pokojnych bozstev — zjednodusime-li
vyklad.™
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