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Poznamka k prepisu orientalnich jazyki do ¢estiny, seznam pouzitych zkratek a stréna
charakteristika vyzkumu

Téma tibetského buddhismufimasSi nutnost pracovat s tibetskym pravopisem.
Tibetsky pravopis je sithhistoricky (zformovan vytv@nim tibetského pisma zhruba v 7.
stoleti n. I. Thénmi Sambhétou), tj. existuje gmarozdil mezi tim, jak se slova pisi a jak se
dnes skuténé¢ vyslovuji. Situace je jeSt komplikovargjSi v riznych dialektologickych

oblastech etnického Tibetu, jako fap Ladakd.

Kvili piesné identifikaci tibetskych terntie nutné uvéét vedle jejich piblizného
zapisu vyslovnosti (transkripce) také jejicliepny epis vSech graféin (transliterace).
V piepisu tibetStiny se v podstgprace drzi pravidel, kteradéeském Gzu zaved! v 80. letech
20. stoleti J. Kolma$,a to i festo, Zeceska transkripce tibettiny u nas zatim nebyla
kodifikovana a Kolma¥v zpisob transliterace htefi sowasni badatelé opoudtiPodobg
jako L. Belka (2004: 13) upoustim ockkolika zvyklosti v gepisu tibetstiny zavedenych J.
KolmasSem: 1) nepouzivam zadné velké grafémy v litareci, protoze tibetStina kapitalky
v pojeti evropskych abeced nezna a tentissap fFepisu jevi se byti ifesrEjSi vzhledem k
originalu; 2) nepouzivam potMdy integrujici v transliteraci slabiky ve slovo.ahskribované
tvary, vtextu uvaghé vzdy na prvnim mist jsou doplgny také jejich transliterovanou
podobou, ktera je vysazena kurzivou a uénestdo lomené zavorkgdné za transkribovany

tvar. Toto pravidlo plati i proippis termii z jinych jazyki, nikoli pouze z tibetstiny.

Vlastni podstatnd jména konkrétnich &imych bohi, boZstev, mytologickych a
ndboZenskych postav, dénigmekterych chamovych postav a jinych bytosti, konkrétnich

svatki, rituali, chami a festivah budou uvedeny s velkym g@teenim pismenem v daném

! Existuji nazory, které dnes ladimu povaZuji za samostatny jazyk, ovéem v podstdte zaadit mezi
zapadni dialekty tibetStiny s vyslovnosti, kter&asto znang liSi od vyslovnosti centralniho Ihasského
dialektu. A pra¥ lhassky dialekt se pouziva tegtji pti transkripci (zapis vyslovnosti) do zapadnich jazy
a také daestiny, coZz mze zpisobit jisté odchylky. Z tohototdrodu nesadhnu naiklad v gipads jména
klaStera Phjang, po zavedataské transkripci Kolmaséykteré se ovSem pétsinou drzim), tj. Phiwang,
ale budeme pouzivat terminu Phjang. V anglicky @daeratie neni transkripce tohoto terminu jednotna,
viz D. Jacksofiv-Phiwang; A. H. Franckeho-Piang; n&jiogji pak Phyang.

2 Blize viz nap. Zagabpa 2000: 388-390.

® Na toto téma podrolji L. Sklenka, viz Beer: 2005, s. 5-7.



slow (nag. jméno vliadce podsti v tibetském buddhismu — tib. SindZe; jmé#tamové
postavy mongolského Bilého starce — mong. Cagan'Ebogen; ladackgham v klastee
Phjang — tib. Cchedub aj.). Naopak malyntgtenim pismenem budou nadepsany podstatna
jména obecna odvozena od jmen vlastnich, tedy.ngppostavy, které oziaji nap.
piislusnika #jaké skupinythamovych postav a podab(nhag. chamovy tanénici v ¢ernych
kloboucich — tib. Zanagovéhamovy komiti tane€nici — sa. a tib. acarové aj.)

Kromée tibetStiny (tib.) se v textu vyskytuji, dev mensi mie, i terminy v sanskrtu
(sa.), mongolsti&d (mong.), rustia (rus.), ladatin¢ (lad.), burjatstia (bur.) a angtiting
(angl.). Co se tykda zménych orientalnich jazyk prepis se drzi jiz zaveden&eské
transkripce’ Prace v anglickém jazyceé&mujici se problematice tibetského buddhismu,
vétSinou pouZivaji kepisu tibetstiny do latinky tzv. Wylieho &gold (angl. Wylie
transliteration schenje Tento styl je potkud odliSny odéeského Uzu viepisu tibetstiny, a

s timto faktem jeteba @i studiu p@itat.

Predkladany text vychazi jak z empirickych terénnighkumi (kvalitativni vyzkum,
zucastréna pozorovani, standardizované i nestandardizosai@®vory s informatory) v Indii
(v roce 2004, 2006 a 2008) a Nepalu (v roce 200 ,také ze studia literatury uvedené
v bibliografii. VétSina rozhovak s nativnimi informéatory ¥ad mnichi, vesnéani i obyvatel
mest (kterym pati maj dik) byla vedena ze 70 % v anglickém jazyce a3@e% v jazyce
tibetském. Také dosavadni nasbirané materialy (jatagraficky a audiovizualni material)
byly konfrontovany a konzultovany sékierymi nativnimi buddhistickymi obyvateli
indickych svazovych stédt Rozhovory srespondenty byly vedeny na zaklad
standardizovanych otazek, tak také formou nestdimtaranych dotaz Charakter
piedkladaneého textu jei@ce jen vice deskriptivni a faktograficky neZli eirgret&ne
analyticky, a to i festo, Ze se tentarigtupovy ramec snazim tu a tasegahnout. Zakladni
vyzkum zajigujici sker, popis, tidéni a klasifikaci ghamovych dat“, musiipdchazet — dle
mého nazoru — dalSi badatelsko vyzkumné pracialkgev tomto sréru v ceskem i setovém

kontextu stale na @atku.

Uvedena bibliografie na konci této prace #upe nejen prameny v textu ocitované, ale
také rekteré zdroje, které jsen¥ipvyzkumu a samotné tvokktextu nezbytd pouzival a se

kterymi jsem pi studiu pracoval. Po Uvaze jsem se rozhodl uvéigere tyto zdroje, jelikoz

4 Nap. viz Lexikon vychodni moudrosti. Buddhismus, hinduistaussmus, zerl996: vii-x; & nap. viz
Miltner 1997: 5-231.
® Detailrt viz nagr. Dagnewa 2005: 13-14.



mi byly pri tvorbé textu oporou a pomahaly miipstudiu nejen transliteraci a transkripci.
Predkladany text vychazirpdevsim ze zapadni sekundarni literatury, kterem jse snazil
precizré kompletovat a obsahnout jako cel€last tezi, myslenek a informaci vychazi také
Z primarni pramenné literatury, kterou sepsalititiebuddhisté v tibetském v anglickém

jazyce.

Cham — ,trojrozm é&rné periodicky kineticka ikonografie tibetského buddhismu®

Nabozenské tantrické tance tibetskeho buddhisrbudfiem 7¢ham(s); mong. cam,
rus. cam a bur. cam/cam chufafjoradané mnichy v klasternich a sakralnich okrscich —
predevsim vSak na nadtioh (tib. chamra 7cham(s) rd) téchto klaStet — hraji vyznamnou
Glohu v mytologii, v Zivot a ndbozenské praxi tohoto religiozniho systémuo Tantrické
buddhistické ritualy — s vic&i méné nejasnym fivodem, jak dodava D. Berounsky — byly
utv&eny a formovany celoéadou historickych & legendarnich) udélosti a byly ovliémy
také mnoZstvim naboZenskych tradi¢egevsim staroindickym (Sivaistickym) tantrismem,
piedbuddhistickymi nabozenstvimi Asie gé&oy v paleolitu, tibetskym bénem a
buddhismem mahéjanovym (Travek 2005: 32-57) Absorbovaly mnoho folklornich forem,
vlivi a lidovych prvk z rozliénych etnografickych oblasti a kulturnich tradicgkadars se
pavod ¢hamovych tant klade do 8. stoleti a je spojovan s vyznamnynétcgm
Padmasambhavou/Padmakara/Ratnasambhava (tib. Paomegyria padma “bjung gndsci
Guru Rinp@he gu ru (bla ma — slob dpon) rin pine).

S nej\&tSi pravépodobnosti byly od 13. stoleti vedeny literarninaamy a zpravy o
vadZrajanovych ritualnich tancich, coz znamenaloyi kodifikaci a fixaci znalosti spojenych
schamovymi obady. Jednim z nejvyznargBich tanénich manudl a texfi je tzv.cham jig
(tib. /'¢ham jid; resp. kun tu bzang po’icham Kji brjed bjang Iha’i rol gdr ktery odkazuje
k Adibuddhovi Samantabhadrovi/Herukovi a rozpras@vaakladni koncept tzv. vadzrakila
¢hamu (tib. Ydo rdZe phur buchan). Z ¢asti byly tyto tantrické tance tradovany okaka
zcéasti pisem#, diky cemuz pezily mnoho staleti. V klaSternich okrscich tibétsk

buddhismu se zachovaly az do dneSnialn gredevsim ve formritualniho tance v maskach

6 Blize viz Travnéek 2005: 32-57; Atwood 2004: 131, 547; Bunce 2@BL57; Cantwell 1995: 47-63; Das
2004: 442; Fantin 1980: 55-62; Forman — Rintsct@6i/: 51-67; Gordon 1997: 81-85; Hainz 1962;
Chaloupkova 2001: 56-75; Jina — Namgyal 1999: 8,74711-113; Jina — Namgyal 1995: 69-88; Keilhauer —
Keilhauer 1980: 273-274, 304, 391-392; Kolmas 196X%; Marko 1994: 135-152; Montmollin 1988: 293-
300; Najdakova 1997: 3-36; Namgyal 1997: 359-36dhésky-Wojkowitz 1976: 1-108; Norbu Jamjastg

al. 1986: 1-6, 58-68, 125-142; Pearlman 2002: 8-10dand 2003: 8-121; Shakspo ?: 5-14; Schrempf 1999:
198-224; Stein 1972: 186-190; Waddell 1972: 500-&@18

" Detailre viz Travntek 2007: 16-18.



(tib. bag ¢cham /bag ‘¢ham) za doprovodu sakralni mnisské hudby (tib. &bbm fol

Mrivriw s

koncetin, anebo jde o esoterni t§pamu vykonany mnichy v Gstrani mimo zraky obecemstv

Tyto ritualni tantrické tance jsou famlany pi vSemoZznych filezitostech, siznym
cilem a vfiznou dobu tibetského kalerrdého cyklu, vSemi #Simi Skolami tibetského
buddhismu (tibNingma, Kagji, Sakja, Gelug aj.). Periodické kondtnialu plini jak funkci
nabozZenskou, tak také funkci spgaskou a socializai. Ackoliv jde o religidézni obad, jeho
popularita v oblastech s vadzrajanovym typem bugidhije obrovska. Nabozenskym tancem
— v perspektiv emicke teorie — jsou buddhiii laici pripravovani na eschatologické udalosti
spjaté s koncem jejich ,,stasné” formy existence, tedy s jejich smrti. Jaki \tibetSti
buddhisté, postavy a rozfié bytosti buddhistického panteonu, které v ritimltthamovém
tanci vystupuji, mohoudktefi spatit znovu v tzv. posmrtném mezistavu (tib. barbar/dd,
resp. vdruhém posmrtném ,mezistavu prapodstaty¢héni bardo), ktery nasleduje po
fyzické smrti jedince. Tento koncept je mimo jirezpracovan v tibetské termové literagu
(tib. /gter md), predevSim pak v tzv. Tibetské knize mrtvych (tib.dwathdédol bar do thos
grol/). A proto je lepsi, jak tvrdi buddhisté, se nan&mé okamzikyradreé pripravit a
tantricky chamovy rituél navitivit a pozoroviBshem tanénich riti tantrického sréru navic
dochézi, z pohledu ,vriii* emickeé teorie, ke zveni vSech vnitich i vrgjSich nepatel
buddhistické doktriny. Snad nejvyr&iho vnitniho nepitele na cest k pochopeni
prazdnoty a naslednému probuzeiii vymareni se jedince z kolahu znovuzrozovani
(v diskurzu nirvanického buddhismuji, lepSiho piStiho znovuzrozeni jedince (v diskurzu
karmického buddhismu) — jak tento cil usilovaniniafuje buddhismus vSech tradic —
piedstavuje vlastni ego jedince, které jeti-muze byt — pi ¢hamovych obadech také
zniéeno, pochopeno argmozeno. ¥mito tantrickymi olady jsou pipominany a slaveny
vyznamné legendarni a historické postavyudalosti tibetského buddhismu. V ritualnich

piedstavenich, ve kterych hraje nesmiwhilezitou roli choreografie a hudba, vystupuji

8 Eschatologické a tanatocentrické vyznamy adtinového okadu zdiraziuji nag. Ricard 2003: 93,
Chaloupkovéa 2001: 59 a dalSi. Také z mého kvalitétio pizkumu v indickém Ladaku v roce 2006
vypliva, Ze eschatologické koncepty hrajigkterychéhamech zasadni roli. Na moji otazldaky je hlavni
cil a vyznanthamu, jaky je finos pro pozorovatelkthamu? odpo¥déla asi tetina nativnich respondent
(prevazre mnichi), i pres moji nezasicenost do esoternich aspekdntry, ze, shiédnuthamového tance
ptipravuje pozorovatele na okamziky posmrtné (vizinegzhovory s tanmmikem B. Namgjalem, 32 let,
Gelugpa, Diskit, 1. — 4. 9. 2006; scekampdnem (tibchampén — tan@ai mistr) Kérthog Namgjalem, asi 60
let, Digung Kagjl, Phjang, 28. 7. 2006; s tarikem Thubtan Gjalcchanem, 26 let, Likir, 18. 80@0

s mnichem TaSi Dordzim, asi 28 let, Hemis — Lamaj@B. 8. — 2. 9. 2006; s tamtkem Korghog
Namgjalem, 20 let, Phjang, 29. 7. 2a86ozhovory s tangniky Wangdu Namgjalem a Sadub Namgjalem
ze dne 5. 8. 2006, Thak Thok).



maskované postavy buddhistickych boZstev, bad@iddhisattu, démori, jidami, tertoni,
vidjadhafi, dakini, ochrant nauky i legendarnich lidskych hrdinkteré jsou oghy do
mnohovrstevnatych bare¥mpestrych kostyrin zdobenych ornamenty a ritualnimi magickymi
predntty. Také i prilezitosti uvitani rozlinych nav&tv, jsou tu a tam padany tanéni
ritudly podobného charakteruiiRhamoveém tantrickém ritualu, ktery je vyra&zkineticky,
periodicky dochézi Kk civilizovani, ochbeni, zkroceni a iemozZeni neuspadanych,
neladnych, chaotickych a vzpurnych nebuddhistickychie své podstatdestruktivnich —
aspeki reality ukitého ¢asoprostoru. Za pomoci buddhistickych naazenych bytosti —
které jsou vizualizovany maskami (tibbag) které tyto bytosti také ,obyvaji“ a s nimiz se
tanenici ztotoAuji — mnisi i laici, participujici na tvoeb,taneini mandaly”, mohou dojit
vysvobozenic¢i lepSiho pistiho zrozeni skrze nazirani (titmthong grof) tohoto rituélu.
Chamova maska, jako trojrozmmy periodicky kineticky ikonograficky koncept tits&ého
buddhismu (jelikoZz je nasazovana tami&em jen jednouci nékolikrat do roka), dava
tantrickému ritualu charakteristickou podobu. Dl€ého nazoru, iiveme tedy¢hamovou
masku, tangnika v kostymu s maskou na haa s ritualnimi pednety v rukou, spolu s
¢hamovym tantrickym ritualem ve své komplexnostina# jako trojrozneérnou periodicky
kinetickou ikonografii tibetského buddhismu (v tamipac jde o moji — ve své podstat
,VNESi* etickou — interpret&ni rovinu vramci konceptualizaich folktaxonomickych

pristupi).

Tance zakgenily i mimo Tibet a jsou <€i v minlosti byly — pdddany v Mongolsku,
Burjatsku, Kalmycku, Tu¥ Cing, Nepalu, Sikkimu, Bhatanu a v himalajskych oblekte
severni Indie¢imz nabyly fiznych podob a forem (pré¥¢mto regiorim se bude nasledujici
text wnovat detailgji, piicemz oblast Tibetu bude zcela vynechana). Existgg spousta
rozlicnych typi a druli ¢hamovych tantrickych ritual zavedenych podiznymi nézvy,
taktéz doplgnymi o postavy pouze lokalniho vyznamu. Rrawestrukci klasterniho Zivota
v Tibetu po roce 1959, jakousdledekcinské invaze a okupace, dosSlo vtomto regionu i
k Gtlumu v pdadani &chto naboZenskych tatrd@ch rituah (represe a eliminacéhamu).
Ovsem v gkterych oblastech mimo Tibet, kde &am uchytil, je zmieny ritualni tanec
svobodi praktikovan a tradovan, konkrétw indickém Ladaku (jez je jako etnicky Tibet
souwasti indického svazoveho statu Dzammu a KaSmirjlaich indickych svazovych
statech s buddhistickou populaci (v Hifapradési, Sikkimu, Arurialpradési) a dale pak
v Bhutdnu i Nepalu. V&thto lokalitdch je také dobr&ifeZitost ke studiu tohoto fenoménu

buddhistického tantrismu, st€jjako @i prezentacthamu v Evrop ¢i Severni Americe, coz



je relativre novy Ukaz. A pra¥ Ladak pati mezi vibec nejlepsi lokality ke studithamovych
tandi, a to diky jejich neferuSenému, svobodnému i Zitému vyvoji a tradovadi70. let 20.
stoleti — kdy do oblasti mohli ofici&nprijizdét prvni turisté i badatelé — ovSem dochazi
k vyraznému kulturnimu setkavani Vychodu a Zapamhf, transformuje i samotny ritudl.
Otazky konfrontace, politizace, dekontextualizaceiesternizace, otazka ritualniho
sponzoringu, degradace a transform&wemu tak vystupuji vyrazfi na povrch.

Druhy a typy ¢hami — pokus o typologii

Jednotna a jednoz&@é typologie¢i taxonomie, na zakladniz by bylo mozné
¢hamové ritualni alady rozlenit, doposud nebyla formulovadapiedstavena. Typy a druhy

¢hami, tedy mizeme strukturovat dleckolika hledisek a vychodisk.

Jednim zdchto taxonomickych hledisek, ithe byt geograficky vyskythamovych
tandi, kdy tyto tantrické ofady rozlenime nachamy nap. indické (nap. ladackéchamy),
tibetske, nepalské, bhutanské, mongolské aj. Jigpwlogickym hlediskem i strukturovani
rozlicnych typi ¢hamu, niize byt hledisko vychazejici ze vztatdthamu ke konkrétni
ndboZzenské Skole a linii tibetského buddhismu in&amy Gutor popularni v linii
Gelug/Gelugpai ¢chamy nap. obvyklé v linii Digung Kagju atp.). DalSi a jinakaneiené
typologie¢chamu mohou vychazet z provazatiid neprovazanighamu na kalendai cyklus
tibetského buddhismu (napchamy konané i prilezitosti tibetského Nového roku Losar
nebo ¢chamy praktikované vramci Monlamu atp.). Vtomtdippd budou stZejni
taxonomicka kritéria ragenujici chamové tance vychazet #vbdi, které vedly k usp@adani
¢hamového ofadu (nap. oslava Nového roku; oslava narozeni zakladatwe ¢ onoho
klaStera; oslava manifestaci Padmasambhavy; uwizdnych host jak nativnich, tak také

cizinai, prezentacéhamu na sekularnich slavnostech atp.).

Chamové tance Ize také ratitl na ty, které jsou konany v zimnichégicich a na ty
¢hamy, které jsou gadany v letnich gsicich (coz se na prvni pohled jevi badalvsem
Vv turisticky exponovanych oblastech jde o zavazexterni determinantu ovliwijici slozeni
publika nachamu pitomného a tedy i ekologii projevu samotnéif@mu: léto/turisté vs.
zima/domorodci). Jinym taxonomickym kritériempbe byt délkathamového okadu (nap.
jednodenni, dvoudenniiidennici vicedennichamové ritualni ofady; denni a nmi chamy
atp.). V sodasnosti nize byt moznym typologickym kritériem také to, zeéaham pdadan
v kontextu néabozenského Zzivota nativni lokalitydyte je-li ¢cham pdadan v tradinim

¢asoprostoru, anebo je-li konan hap severo americkém Salt Lake Cityasoprostoru,



ktery ugili (v tomto zmirgném gipac) ameréti organizatd spolu s mniSskymi
vykonavateli thamd. Chamové tance Ize klasifikovat také na zaklgdjich historie,
minulosti a tradice (nd&pchamy ladacké konané od 16. — 17. stolétgmy v klaSterech
indického Revalsaru/Rewalsaru konané od roku 1983. &xistuje také moznost, rotit
¢hamové obady dle toho, jsou-li esoterni povatiyexoterni povahy (anebo propojuji-li ®b
roviny), ¢i jsou-li znalosti cchamovych tancichipdavany z generace na generaci oralni nebo
literarni formou ¢{hamovy ritudl open o normativni textéi ritual zakotven pouze
v narativech).Chamovy ritual nizeme utidit rovréZ dle toho, jsou-li jeho nejpodstajsi
sloZzkou tance v maskach, tance za doprovodu hudhge bez masek tance, pi kterych
hraji dilezit¢jSi Ulohu pohyby hornich¢i dolnich, koretin atp. Vyznamnym Kkritériem,
kterym se nmizemetidit pri typologizacechamovych riti, je jeho jejich del. Tedy, ma-li
¢ham ginést gedevsim utity benefit pozorovatéim i vykonavataim; ma-li participanty na
¢hamu, zZtad naboZenskych laiki profesional, piipravit na eschatologicko-tanatocentrické
udélosti; ma-li oslavovat a aktualizovat &zihé buddhistické procesy, které jsou tak

piredvedenynthamem znovuprozivany a znovuvykonavany atp.

Nabizi se tedy celd@da taxonomizmich kritérii a klasifikanich schémathamového
tantrického ritu, na jejichz zaklasgnizeme tyto okady v sodasnosti i v minulosti Zadit do
pomyslré realnych ,Skatulek”, které t@iieme nasledn komparovat, interpretovat a

analyzovat. Nyni sifgdstavime zakladni geografickou typolagiamovych rituélnich taric

Geograficka typologie

Tantrické religiozni tance tibetského buddhismw jsedilnou sotasti vadzrajanovée
praxe a jako takové jsou sm@sti naboZzenského Zivota. Proto neiffgkpapivé, Ze jsou tyto
ritudly vykonavany & alespa byly vykonavany) na vSech Uzemich a ve vSech zZgnkide
tibetsky buddhismus zapustil #emy a je tento religiézni sm zitym — ve své podsiat
fungujicim — nabozenstvimCham tak zakienil v Mongolsku, Burjatsku, Tuy Cing,
Nepalu, Sikkimu, Bhutanu, Kalmycku a pochopiteltv buddhistickych pohraémnich
oblastech svazovych staindie. Zpisob, jakym se tance do cilové destinace dostalgst
koresponduje s#&nim buddhismu doéthto lokalit, ovSem nemusi stimto procesem
korespondovat zcela. Podob, jakych tance nabylycejld fada. K Sieni chamu pispely
vyrazre i literarns fixované texty, pedevdimCham jig (tib. 7¢ham jig) z roku 1712 a Jang
jigy (tib. /dbjang jig), které davaly popis masek, kostymmitualnich gedneta ¢i hudebnich

® Srov. nap. viz recentnithamové pedstaveni mniahz klastera Tasilhiinpo v Praze, 20 — 25. 10. 2088 (
Www.mnisivpraze.cz).



nastrofi a choreografie. Z tohoto pohledu vyznam lite¢dinované verz&hamu jest stoupa

a nabyva na vaznosti.

Pochopitels formy jakych ¢ham ve vzdaleSich zemich nabyl, jsou ovligny
cilovou lokalitou (tedy jeji historii, legendamplklorem, politickym Zizenim a aktivitou
naboZenskych autorit atd.) &asti nabozenskou tradigi Skolou tibetského buddhismu ktera
je vlokalitt zastoupena. Proberme si nyni &tu nékteré druhy ¢hamu v gkterych
destinacich vadZrajanového ¢&y, spiSe sidazem na geografické ro#sni neZz na

naboZenské skoly tibetského buddhismu v nich u#dliemu se budemenovat pozdii).
Mongolsko

V Mongolsku setham (mong. cam; bur. cam chural) poprvé objevivaiace 1811
v klaStee, ktery slouzil jako sidloipvielenal (tib. tulku; mong. chutuchtu; bur. chubilgan)
z Urgy, dnesni Ulanbataf.Podle Ustni tradice 4. bogdgegén (mong. dZebdzbda- hlava
mongolské buddhistické obce) jen velice neradtpupil na zavedenéhamu ve svém
klaStge. Na naléhani svych kolegmongolskych knizat a starSich kamakonec pedstaveny
klaStera a sanghy dal §vsouhlas (Chaloupkova 2001: 46-47). Kostymy a migso tento
¢ham byly zhotoveny podle popisu obsazenélitham jigu 5. dalajlamy. Jeden mongolsky
chan, mistodrzici mandzuského éésa Urze, obohatitham o postavytyi Ivi. Od roku
1811 secham v Urze konal igsreé 127krat, jednou ¢, tedy aZz do roku 1937, kdy byl
z politickych divodi prerusen. Pravgbodobré Slo o cham Erlig Nomuan Chana, ktery byl
centralni postavou tance (tiGhogjal £hos gjal; sa. Dharmaradza ve foénrozlicnych
antak, viz Jama/Jamantaka/VadZrabhairava — tib. Singie ftdZ¢& mong. Erlig). Jak uvadi
L. Chaloupkova, ptatkem fticatych let 20. stoleti, doslo v jednom roce gektdruhému
piedstaveni. Stalo se tak na Zadost ruskych filmowyéhca, ktefi prijeli do Ulanbataru
nat@it hrany film, vjehoz ramci zachytili takéham. Vznikl tak ¢ernobily rmy film
slavného reziséra V. Pudovkin&torm Over Asia/Potomok Chingis-Khanaachycuji
¢hamovy ritual, ktery byl natgani filmat special@ predveden v roce 1928 v burjatském
Tamtinském (Gusinoozerském) kla&e Jde o jeden z prvnich filmovych zazhgnve
kterem vystupuji tantti ¢hamovy tanénici (nag. Najdakova 1997: 3). Mimochodem,
podobné filmoveé zary z paiatku 20. stoletigf audiovizualni data téhoz charakteru),ipét

cennym zdrajm akademického studig&ghamu i tibetského buddhismu v celé jeho

19 podrobgiji viz Forman — Rintschen 1967: 62, Atwood 20047 5@haloupkova 2001: 58j Religious
Mask Dancing ~"Tsam”” in MongoliZhuulchin: Mongolian National Tourist Organizati@autdi i rok
vydani neuvedeno) a;.



komplexnosti. Velmi pozoruhodné filmové a fotogck® materialychamového fenoménu
poidili ameriti tane€ni unelci T. Shawn a Ruth St Denigipvém asijském turné v roce
1916, 1925 az 19286.

Taktéz Japonsti filnfanat&eli béhem 2. s¥tové valkycham Erlig Nomun Chana. Po
padu komunistickych politickych struktur veés¥, dochazi i v Mongolsku devadesatych let
k jistému rozvolgni a k obno¥ buddhismu. Tak se mohl po vice nez Sedesati |leteki
1999, konattham na nadud kldStera Gandan v Ulanbéataru. Lz&ekavat, Zze se obnovena
tradice bude &it i do dalSich oblasti Vnihiho Mongolska. \éhamu Erlig Nomun Chana
vystupuji postavy Sengdongmy (tisehg gdong miaZzena se Ivi hlavou péti mezi Styfi
ztrdzkyré bran“ — 5go m# skt. Simhavaktra), Sri Dévi (tib. Paldan Lhardpal dan Iha
ma/), Vadzrapani, izni dharmapalové a |6kapalové, Zanagové, viadcighidi a kostlivci,
zvireci masky buvola, jelena, H(w)aSangén( Che Sang), acarové a Bily ist@ (mong.
Cagan Ebugen/Oborgon/Obé; titgdn po dkar pbHéi /mi cche ring dkar p6).*

V Mongolsku byly popularni roziné druhy¢chamu, resp. camu. Jednim z nich byl
¢ham recitovany, tzv. Milardpy, a takécham v maskach (tib."dag ‘¢ham) konany za
doprovodu hudby a pohyitéla — tedyéham s odkazem na Vadzrak#lham a vSechny jeho

faze a struktury.

V prib¢hu ¢asu sethamoveé ritualy rozrostly o dalSi postavy a autobtyddhistické
minulosti, casto vSak az retrospektinTakovym pipadem je #&jmeé i tzv. ,recitovany
¢ham®, vychéazejici z odkazu proslulého tibetskéhsnila a poustevnika Thopagy/Milarapy
(tib. /mi la ras pd; doslova ,Mila bavinou oghy*; asi 1040 - 1123), ktery do praxe zavedl
v 18. stoleti Kétthog Tanpa Donme (tibdkon nehog bstan pa’i sgron me** Chaloupkova

k tomu dodava:

Milarapav ¢ham byl pomdrné malo rozden, pravédpodobrie kvili svému charakteru.
Vystupuje v 8m jen mélo pedstavitel, z nichz jeden hraje poustevnika Milardpu a druhy
lovce jménem Gombodordze. Zakladem tohétmmu je epizoda z Milardpova Zzivota.

Jednou, kdyZz lovcem pronésledovand laalezla GtdiSt¢ u swtcovych nohou, odmitl

1 Tyto informace uvadi J. Houseal, G. Houghton, Mdsbn v bulletinu vydanéhdippiileZitosti konani 10.
Seminde, ktery pdadala v z& roku 2003 International Association For Tibetdandies, Oxford University,
s. 39-40 (viz pispsvek Getting to Dance of Tibet: A Century of Stehsz&i 2003,Core of Culture Dance
Preservation).

12 podrobny rozbor, viz Chaloupkova 2001: 57-75. iuto tématu sednovali také DulmaZap B.
Baldajeva, W. Forman a B. Rintschen, Ch. P. AtwdddTl sultem aj. Mongolsky cam zdokumentoval na
pielomu 19. a 20. stol. také Haslund (1939, resp0194-67).

13 Cerpano s osobni konzultace s D. BerounskyimoBni informace pochézi od A. P. Barannikova.



poustevnik zve lovci vydat. Ten, zaslepen fmosti, chtl obratit svou zbra proti
poustevnikovi. Milardpa jej vSak svymi pésni primél, aby od pomsty upustil, daz lovec

padl fred starcem na kolena a od té doby se naviekl msmrcovani Zivych tvar'®

Mezi dalSi popularnéhamové ritualy Mongolska (a také Burjatska)ipatedevsim
Dujnchor cam, Erlig cam, dokSit cam, Gesar camzeoicam, gar cam, recitovany Milatap
cam a daldf. Erlig NomGn Chancham prameni z pojeti VadZrakilshamu il
z ikonografickych detail Vadzrakila mandaly) — tedycasti ,kaenného tance” (tib. cgham
/rca “¢ham), z ,ok&tniho tance” (tib. zotham £or ‘¢ham), z ,tance znieni nepatel” (tib.
rub ¢ham brub” ‘¢ham ¢i /gdug pa sgrol b ¢i z tzv. ,bubnového tance” (tib. nggham
/rnga “¢hant). Tyto ¢asti se daledi na jednotlivé faze a etudy. Soubizefici, Ze se kazdy
¢ham sklada zefit hlavnich¢asti: a) z Gvodnéasti; b) z hlavnicasti; c) ze zauecné ¢asti.

Chaloupkové k tomu dodava:

Pfi mystérii cam jeiteba zdraznit i hlavni momenty: 1. vysiceni a vystagni ti hlavnich
oh&tin sor (tib., zor), ¢agkhar (tib., lcags-mkha a lingka (tib., ling-ga/); 2. tanec
samotnych masek, zobrazujicid¢tzma ochranna bozstva; 3. spaleni uvedentiabbitin, coz

symbolizuje gistu od zlych duci a Hichi, osvobozeni od vSechigkazek tohoto sa.

Tento rozbor je vice méspravny a lze uplatnit n@azné druhychami, avSak nize
pusobit porkud zjednoduSena mize zmasttende, ktery tématu ifdliS nerozumi. Totiz i
prvni moment, jak tutatdst chamu nazvala Chaloupkova, seize odehravat ip tanci
samotnych masek. Podabpako teti moment. Z jejiho pojeti #de vzniknout dojem, Ze
tanec a rej masek tiiopouzecast chamu (dle Chaloupkové t¥iopouze druhy moment),
ovSem ve skutaosti mize samotna tanec prolinat vSei@ndi ¢astmi. Nicmég v jadru je
tento model spravny a e skuténé probihat zmisnym zpisobem. Nutno dodat, ze L.
Chaloupkova vychazi ipdevsim z dila W. Formana a B. Rintschenas.( transkribce

Rinchen).

Relativa dost informaci o mongolskéatmamu z doby fed rokem 1937, ifnesl F. D.
Lessing. Ten se zabyvaligvazré tanci Skoly Gelug. Lessing popsal tance, ve kteryc

vystupuji gedevsim kostlivci — tzv. vladcové p@nich poli. Jdetpdevsim oizné formy

14 Blize také viz prace Forman — Rintschen 1967 Ngfidakova 1997: 5 aj. Mnohé jejich zéy byly
prezentovany v textu L. Chaloupkové (2001: 59).
'3 Blize viz Grilnwadel 1900: 166, obr. 141, 143; Néjova 1997: 4-6; Forman — Rintschen 1967: 51-67 aj.



a emanace Jamy, daptji v podok® Zing Kjonga/Zingkjonga (sa. k3étrapéala). V Mondols
jsou populéarni tito kostlivci pod jménem ,erbikdi‘es. motyici), z dvodu jejich dekorace
boku hlavy, pinesla jménodmto postavam, tak popularnim v mongolském ppeni které

hraji asto roli komiki a bavét. Dale Lessing zachytil a pozoroval postavy Sri D&énpo,

Begce (tib. lcam srind), Jamy, Zzanag HaSanga aj. (Lessing 1935: 110-136).

Velmi podobné vystoupeni zaznamenal v pmpaioviné 20. stoleti i H. Haslund-
Christensen ve Vnihim Mongolsku v klaste Bater Halaksumecifh. Pai ling miao).
Predstaveni zmlo vystoupenim Sesti kostlirca Bilého starce. Nasledoval ritualni tanec
dvou postav s jeleni maskou (tib. Sawa bd) s m&em a malym bubinkem (tib. damaru).
Uprosted chamového prostranstvi lezel Sedesaticentimetrovfleintidské postavy, tzv.
linga (tib. ling ga; zvany téz rudra/bam/dawo). Posledni na scéitelpJama aiedved|
ceremonial, jimz obvykléhamova pedstaveni kati — tzv. zabiti lingy (tib. gdug pa sgrol
bal; ¢ili tzv. tanec znteni nepatel/jedovd, které linga imituje; jde o s@ast tzv. rubthamu
/brub” “¢han). Haslund-Christensen a vla&tn S. Hedin pozorovali jiny tanec, ktery byl
piedvadn ve stejném klaste. Slo o tanec dvaceétyi zanag (tib. Zwa nag) doplrsny
tancem dvou &5tax (tib. kuten sku bsteh ¢i Chodze €hos rdzé mong. gurtum; v Ladaku

tzv. rongcanové, lhaové atd®).

Sakralni tantrické tance jsourpdany take b ptilezitosti vyznamnych oslad svatk.
Takovym je i svatek budouciho Buddhy Maitréji (ddaitréja; pa. Mattéja tibChampa
/bjams p& mong. a bur. Majdargin. Mi le fo; jap. Miroku - doslova ,milujici*) zvay
Majdar chural (mong. a bur. Majdar chural). Infoonma takovém svatkuéhamem pinesl|

nag. P. K. Kozlow z klastera Zsunhit v AlaSanské pnaii (1925: 82).
Burjatsko

Burjatsko, resp. Burjatska republika, je cmoimnim formalty samostatnym statem
vramci Ruské federace, lezici v jihovychodni il jezera Bajkal. Na jihu hratii
s Mongolskem, na zapadousedi s republikou Tuva. Dnes je oblast rajusiné do vice
stafi, republik a autonomnich okriih ovSem v minulosti byla situace sl&$i. Z toho
davodu mohou prace badaiet pa:atku 20. stoleti reflektovat pouze mongolsky cheaak
oblasti a opomijet Burjatsko, Tuwuii dalSi rozléné etnicky rajonizované lokality se svym

nezangnitelnym charakterem.

18 Blize viz Haslund-Christensen 1939: 57. Podolwedeno také viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 61.



V Burjatsku se konakhamova pedstaveni se stejnou chuti a zaujetim, jako vrustat
oblastech vadzrajdnového buddhismu. Nej&repravy ochamu se k zapadnigten&im
dostaly nap diky Zabajkalské expedici Ruského muzea, podnémod vedenim A. P.

Baranikova roku 1923 do Irojského klaStera. Ve epratéto expedice se pise:

...dale se zde adaji tant

DalSi informace @éhamu v burjatskych klaSterech zmje ruska badatelka Galina R.
GaldanovaCham se népstji tykal tzv. Kola¢asu/Kal&akry (sa. kalacakrd; tib. Dikhor
/dus “khof; bur. Dujnchor/Dujnkor; doslova ,koldasu“). Tentocham se pravidethkonal
nag. v Tantinském klastige (znamém také pod jménem Gusinoozersky klasesp, v jeho
astrologickém chramu Du(n)khor dacchanglkB 2001: 147). Dujnchor cam se kowakto
bez masek, ale vzdy ve vypravnych kostymech a zmosodu hudebnik Jeho konani
spadalo do letnich &sial, vzdy po svatku Majdar chural. Dujnchor cam sehoéeal také
v astrologickém chramu Aginského klastera, v asgické Skole (bur. zurchaj) Egitského
klaStera kde se nachazel i chram dedikovany d&&lavi (bur. Dujnchor sume).
Astrologické Skoly a chramy byly v burjatskych Kex&ch pordrné vzacné, jak uvadi L.
Bélka (2001: 186), a proto se ritualni tangébam provozoval pouze v Aginském,
Tamzinském, CeeZinském, Egitském, Aninském, Zugalajské@huzirtajském klaste!®
TaktéZz obsahly materidl o burjatskéamu uvéejnil a nasbiral P. Labbé gatkem 20.
stoleti (1909: 177-189Y. Ve Spasilsting byla vydana jedna z nejobsahlej$ich publikaci
zabyvajici se ¢ginami burjatského buddhismu, se zvlastni pozoine&tovanou djinam

umeni a olfadniho tancéham?°

DalSim velmi popularninthamem v maskach (tib."bag ‘¢haml) byl ve starém

Mongolsku (a nejen tam) tzv. Geser/Gedsam. Chaloupkova k tomu dodava:

Cham byl p#adan v zapadriasti dnesni mongolské republiky, v kld&tevatého llagugsan-
chutuchtu a v horském klageeknizete Dalaj€ ojnchorwana. Oba tyto klaSterysiy fakulty
pro studium mystiky boha véalky Gesera, ktery byltivén jako patron mandzuského
cisaského rodu. Podle¢dych swdki byly masky a kostymy, zhotovené klaSternimiélain

obzvlaS¢ napadné svymippychem a nadherouéBem fFedstaveni camu 2ly vystrely ze

" Blize viz A. P. Barannikov 1926: 131-132, 18&skémuten&i zprostedkoval tyto informace 8ka
2001: 155.

18 Blize viz Galdanova 1983: 216; Najdakova 199763sBtexty Dulmazap B. Baldajevy.

19 podobné informace publikoval také Nebesky-Wojknwi976: 62-63.

20 Viz Baltasar 1995.



starych mandzuskych kanfinuchovavanych prévpro tento del. Geserovi spolubojovnici
targili ve skvostnych hedvabnych &eech a na nich #ii navleteny starodavné kruty a
dragné koSile. Z tohoto camu bohuzel neexistuji zZadnégiafické zaznamy, nedochovaly se
ani kostymi, zbratha masky. Ve vychodriasti dneSniho Mongolska byl Geser-canigaén

v klastée knizete Sansarajdordze v dnesnisstinCojbalsanu. V tomto kladte se nachazel i

Gesetiv chram?!

Pod#tné studie a zpravy o mongolskémamu pochazi taktéz z peréeného autora
z 19. stoleti Agvangchaduba. Vyznamnou préci @itdnv Mongolsku sepsal také W.
Forman a B. Rintschen (1967), podstmko N. P. Sastina (1928, 1935: 35-49, 93-113).

Podobné dhdni tance jako v Mongolsku, byly igmlany také v Tuu VétSina olsada
meéla spojitost se svatkem budouciho buddhy Maitréggdy s obadem Majdar chural.
Dochovalo se namekolik fotografii a zprav, fedevsim zasluhou V. Bounaka (1928: 1-17) a
O. Manchena-Helfena (1931: 97-98). Ti popsaliaoh @i kterém byla slavnostrozvinuta
velka thangka (tibetsky malovany obraz na patktery Ize srolovat) a Zanagové &din
kolem olgtin (tib. zor,¢hé(d)paci torma ftor md; bur. balina). Na scérse tehdy objevil i
Jama/Sindze (tib. &n rdzé &i Zingkjong; mong. Erlig).

O ¢hamu na Uzeniny mame mé# informaci. Téma by stadlo za samostatny
badatelsky projekt a vyzkum. Kazdopédw buddhistickych pohraémich oblastech byl
¢ham pdéadan pravidelh Snad jedinou konkrétni zitku, ktera se mi dostala do rukou (toto
téma neni jadrem této prace), je #ka A. Tafela (1914: 236-238) a E. S. Fischera (1946
30-37), kt&i zmapovalicham Skoly Gelug ¥inském klasStee Jehol. Na scénu tam vysli
acaroveé,ctyii kostlivei, skupina bozstev nejvySsiho ranku angsti, Jama, VaiSravana,
Makaravaktra, Zanagové. Ti vSichni se podilgii miceni lingy, tedy na symbolickém
zniceni v&ech vninich i vrgj$ich nepéatel buddhismd?

Kalmycko

O kalmyckémthamu toho vime iejm¢ nejmér. V Zaddném textu @hamu, jsem

doposud nenalezl jedinou citaci vztahujici se kdnigaké republic® a o tanénich

%L Citovano viz Chaloupkova 2001: 57.

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

%3 Kalmycka republika je s@asti ruské federace se Znau vnitni autonomii. Rozklada se na
severozapadnim p&dvi Kaspického nie, jihozapadé od deltyieky Volhy a Astrachigské oblasti.
Kalmykové jsou potomci mongolskych Ojiiakte’i v pribéhu 17. stoleti iputovali do uvedenych mist.



buddhistickych pedstavenich v této destinaci. To vSakizen ostatni badatele inspirovat
natolik, Zze vyzkumy v této ,opravdu” jediné evropskuddhistické zemi na sebe nenechaji

dlouhocekat, a naSeddomosti se tak brzo rozsi
Indie

DalSi oblasti a zenkde jecham roz&ien (jako nap Nepal, Bhutdn a svazové staty
Indie: predevSim DZammu a KaSmir — Ladak, Héal@radés — Lahaul a Spiti, Sikkim a
Arun&alpradés), pat do typické a klasické destinace Himalajské oblagtie je cham
tibetského buddhismu dlouho z@koin a provozovan, a zde je takézbé zkouman a
mapovan. Zvlastod roku 1959 (pa&inské invazi do Tibetu), jgham v &chto lokalitach
relevantnim pokrgovatelem, reprezentantem degstavitelem dchto tradic, které byvaji
chybrg davany do spojitosti pouze s TibeteGhami v téchto destinacich je v ssasnosti
celdfada a my se jimi nyni nebudeme podrgjbmabyvat. Uveden bude jen stny vycet
nekterych ¢chamovych ritudl v téchto lokalitach, které byvajtastym cilem zapadnich
pozorovatel, badatel, turisti i cestovateal. Nekterécéhamy indického Ladaku budou stng

popsany v jiné kapitole tohoto textu. Na &&snad jen odkaz nakterou vhodnou literaturu.
Indicky DZammu a KaSmir — Ladak a Zanskar

V buddhistické&asti indického svazového statu Dzammu a KaSmiy tedadaku a
Zanskaru, existuje gkolik desitek rozkinych chamovych tangnich ol¥adi, které jsou od
roku 1974 hojd navstvovany zapadnimi badateli, cestovateli a turistgsiedné stiné
tabulky pedstavi gkteré sodasnéchamy Indie (Ladaku a Zanskaru; HitadpradéSe —
Lahaulu a Spiti), Nepélu a Bhutanu (ve kterém ki@Sse konaji a jakou linii tibetského

buddhismu klastery zastupuji):

Klaster (gonpa), linie chant?

- Spituk, Gelug Guto

24 Uvedena tabulka uvadétginuchami konanych v Ladaku a Zanskaru (transkripce had&Sten achami
neni doposud precizovana @addu nejednotnéhai(chybného) Zapadniho i ladackého (tibetského)szgpi
na coz pedem upozaiuji). TotéZ plati i u dalSich tabulekqustavujicthamy Nepalu a Bhutanu.
Transkribované tvary jmen a ndizuvedenyckthamovych ritudl uvadim v tibetstin U vétSiny chami je
znamo datum jejich konani - dléyodniho tibetského kalentii diky gevedenému datumu nasSeho
,Zzapadniho" kalend& — &tSinou 3 roky dofedu, u jinych méhznamychthami nikoli. Z divoda
omezeného rozsahu prace zde nejsou tato dat@nadtérpano z osobnich kontdks mnichy Ladaku i
Zanskaru.Také viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 38)pstan 1997: 7-30, ladacké tibetské kaléada
mnohé internetové odkazy, fapiz http://www.travelmasti.com/domestic/ladakistfeals.htm,
http://lehladakh.theindiancenter.com/ladakh-festintenl, http://leh.nic.in/festival/tourism-final.ht aj.



- Stongde, Gelug

- Leh,

- Likir, Gelug

- Diskit, Gelug

- Stok, Gelug

- Mangto, Sakja

- Hemis, Dugpa K.

- Lamajuru, Digung K.
- Phjang, Digung K.

- Kar8a, Gelug

- Kordzdd, ?

- Thak ThokNingma

- Sani, ?

- Sansukul, Digung K.
- Tikse, Gelug

- CemrejCede, Dugpa K.
- Sej, Gelug

- Phugtal, Gelug

- Mulbek, ?

- Leh (The Ladakh Festival)

Gutor
Domahe, Losar
Diche
Dodhe
G@chehu
Naga
Guru &gt
Jungdrubg(b)gja
Cchedub
Guto
Gu@oman
Guru Catteu (Kéfa), Athog/Wanghog
Néadzal
Gutor
Guto
Watttpg
Bub
Gutor
$aib

¢ham rgkterého z vyjmenovanych klastetkazdy rok
jiny klaSter se svyrsthamem na tomto sekularnim fes.;

v r. 2005 Phjang Cchedub; v r. 2006 Diskit Déh®)



Indicky Hima ¢alpradés — Lahaul a Spiti

Klaster (gbnpa)

¢hant®

Udoli Spiti:
- Tnagju

- KilKje

- Tabo

- Dhankar
- Kibber

- Kungri

- Pin Spiti

Udoli Lahaul:

- Sasur

- Ghemur

- Guru Ghantal
- Tajul

- Kardang

- Kejlong
- Pangi Killar

- Mani génpa

Severozapadni Hindal:

- Rewalsar

DzigdZed
GutdCchethu, Losar
Gut6chehu
Gutor
Ladha
(dwvy cham?)

Gutor

Sjgsah&hu

Sissah&hu

Ghantal

Céha

Sengfi@am

Sissu

Guru &dtu

% Viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 514-544, httppl&haulspiti.nic.in/Monasteries.htm, konzultace s
Mareike Wulff (15. 9. 2006) nebo viz tibetské/lall@ddokalni kalendée (bez tirdze a ethich udai).



- TaSi DZong/Kampagar Guru Cchie, Mahakala

- Dharamsala(McL. Gandz)  Dukhor, Gutor, Gasth&€hu

- Baidznath ?

- Catrari ?

Nepal

Klaster (g6npa) chant®

- Tengb&he Mani Rimdu

- Sethen Guru Ceie

- Chivong Mani Rimdu

- Thami ManinRdu

Bhatan

Klaster (g6npa) chant’

- Punakha Dosghm

- TaSi Jangcche Gom Korae&€ku/Chorten Kora
- TaSigang Gom Ka@ehe&hu, Cchéhu

- Chukha Cehe

- Pharo Cehe

- Bumthang Ura Céine, Nimalung Cchéhu, KurdZej Cchéhu,

Tamsing Phal&€hdpa, Tangbi Mani, Dzambej Lhakhang Dup, Prakarethu, Ngalakhang Cckibu

- Wangdu Phddang Cdne
- Thimphu Cche, Dulzhen
- Méngar Ce¢he

% podle Fantin 1980; Ricard 2003 aj.

%7 Srov. viz http://www.visitnepal.com/gateway/bhufestivals/bhutan_festival_dates.htm,
http://www.asiasafari.com/festival/bhutan_festivialml, Montmollin 1998: 293-300; Scofield 19746
571 aj.



- Pemagacchel Githe
- Lhuncche Cthe

- Trongsa Cthe

Typologie ¢hamu na zakladé prislusnosti ke Skole/linii tibetského buddhismu

Cham, jako naboZenska praxe vadzrajany, j@égén viemétyimi hlavnimi Skolami
tibetského buddhismu, tedyingmapou (tib. iing ma p#), Sakjapou (tib.da skja p4),
Kagjupou (tib. bka brgjud pd) i Gelugpou (tib. dge lugs pj a podsSkolamidchto linii.
Vzniklo tak vice forem pojeti, které korespondujeosceptemechto Skol a s jejich vizemi
ve snech zjevenych. &teti autdi dalSich tang a tanénich pohyli byli inspirovani &mi,
které spdili, kdyZz ve svych snech navstivili tzv. ,horyadaené barvy” (tib. zangs mdog
dpal ri/), ¢ili Padmasambhuv legendarni raj. Také mongolskaédfagura tzv. Bilého starce
byla do¢chamu ¥leréna na zaklaglsnu a vize 13. dalajlamy Thibtan Gjamccha, ktergns
zdal p&as exilu straveného v Mongolsku mezi léty 1904 @Fof®

Také prvnéham Skoly Gelugpa vzniknul — dle legendy — na zéklavidéni* svatého
mnicha Sanggja JeSeho (1653-1705). Tomu se dledégei zpravy zjevila hrozna ochranna
bozstva buddhistické viry, i uloZil pmenlamovi Lozang hokji Gjalcchanovi (1570-1662),
aby vytvdil tanec masek a samotné masky, které Blymodobu &chto bozstev. Tak vznikl
v klastee Tasilhiinpo prvnéham v maskach linie GelugpaV dobs 7. dalajlamy Lozang
Kalzang Gjamccha (1708-1758) vzniltiam také v klaste Namgjal, a jak Selas, tak také

v jinych klaSterech Tibetu.

Podivejme se nyni velmi sird jen na ®gkolik chamovych slavnosti tak, jak je maji

ve zvyku konat v rdmci jednotlivych linii tibetsk&ébuddhismu mnisi ve svych klaSterech:

Ningma (tib. f7iing md) a griklady nikterych&hami minulosti i sodasnosti:

- Napr. tance dobrych a zlych bozZstev, rigdzifvyznav&t manter a mandalgham
Ka(b)gja a tance dharmapdtib. /zi khro sgju “phrut /grub ¢hen bka” brgjad /rig “dzin bla
ma’i dkijil "kho¥; /bcan srung'hos skjong gi skdy.*

28 Citovano dle Pearlman 2002: 44-45.
29 Uvedeno podle, Chaloupkova 2001: 58.
% Nebesky-Wojkowitz 1976: 241.



- 18. a 19. den prvniho tibetskéhossite se v ékterych kldSterech konal tatrd
obrad zvany ,maly tanec Vadzrakily* (titrdo rdZe phur buhung ¢ham).3!

- 28. a 29. den prvniho tibetskéhasice se obvykle konal — @&kde i kona -¢ham
zvany ,velky tanec Vadzrakily“ (tibrdo rdZe phur bwhen ¢hant).*?

- Ziejmé nejznandjSim a nejétSim svatkem — ktery je p@dan i ostatnimi liniemi
tibetského buddhismu (naginii Dugpa Kagji) — je tzv. ,tanec Desatého dfij. Cch&hu
/cche ¢hu), ktery je slaven na gest Padmasambhavova Zivota vzdy 10. divetého,
patého, Sestéh&i sedmého tibetského dsice. Obad zavedl, dle legendy, Gufthéwang
(1212-1270) na zakladsvych vizi a st Tehdy spdtl osm forem a emanaci (tibgu ru
mcchan brgjaf) Padmasambhavy — dle ahistorickych zprav vznkkiyzdy 10. dnetiznych
tibetskych nésiar — které pedstavuji jednotlivé epizody jeho Zivota. Tyto emea jsou:
Padmasambhava, Cchokje DordZe (tifu ru mccho skjes rdo e LodanChogce(tib. /blo
ldan mrhog sred), Pama Gjalpo (tib.pad ma rgjal pd), Nima Ozer (tib. i#i ma “od zef),
Séakja Sengge (tib.3&kja seng g¥ Sengge Dadog/Dradog (tibgu ru seng ge sgra
sgrog(s)) a hrozivy DordZe Dol6 (tibrdo rdZe gro lod). Slavnosti byvaji spojeny s oslavou
.narozenin“ Padmasambhavy/Padmakary (tib. Pama @#upad ma "bjung gnd<i Guru
Rinpathe/Ratnagurugl ru (bla ma — slob dpon) rin pdhe), ¢ili s ,vitézstvim buddhismu
nad nepatelskymi chaotickymi silami“. Giad je slaven ndp v ladackém klaste Thak
Thok (doslova ,vr3ek skal*; vipbr. 3) linie Ningma, v klastée Stokéi v klastee Mindoling
aj. Fi obfadu nevystupuje pouzéchto osm forem Padmasambhavy, ale pochogiietialSi
vyznamné postavy buddhistického panteonu, jakd.td@Sang (coz je jeden ze 16 affat
dakini, @t hrdinid, gingové, Mahakala, Zanagové, iedi postavy, tantrické partnerky
Padmasambhavy a mnohé dalSiid&abpokré&uje druhym dnem, a to tancem Vadzrakily (tib.
/rdo rdZze phur bu ¢hani), tedy v @m vystupuji postavy, které jsou s@sti prav
Vadzrakilathamu®®

- DalSim tancem je tzv. (tibmdzod Inga stag rcethant; /jab bdud ¢hani a fgnjan
¢hen thang Ihacham), ktery se kona 15. dne sedmeého tibetskélisiee v hlavnim rgste
Sikkimu Gangtoku/GantékuCham — psadany na peest lokalnich horskych boZstev a
horstva Ganghendzongi, jejiz ¢ vrcholi dominuje oblasti Sikkimu — byl zaveden 3.
tibetskym kralem Sikkimhagdor Namgjalem (tibphjag rdor rnam rgjal, 1686-1717) a

byl dotvaen lamou zvanym DZigme Pawo (tidZzigs med dpa” Bp VSe bylo zachyceno jiz

31 viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 11.
2 \/iz Nebesky-Wojkowitz 1976: 11-12.
¥ Blize viz Combe 1926: 179-199, Keilhauer — Keilbail980: 373-376, 392.



v tzv. Kralovské kronice Sikkimu ze 17. stoleti, fem jménem Lhacii@henpem (tib.lha
bcunc¢hen pd). V obradu vystupuji kroré lokalnich bozstev také vSechny obvyklé teadi
postavy, opt s odkazem na VadZrakitham®® Tento ofsad byl velmi podrob# popsan
Ernestem Schaferem, ktery vedl v letech 1938-198%edici SS do Tibetu, z pékeni
Heinricha Himmlera a autorit nacistické akademiemaderbe’

- Oslavy Nového roku (tib. Losalo/gsar) jsouci byly také doprovazenyhamovymi
piedstavenimi. Tatéhamova vystoupeni trvajitsinou dva azit dny, a jsou strukturovany
podle fazi Vadzrakil&hamu. Jsou v nich tedy zahrnuty stejné postavyoaesy, ovsem
pochopiteli to se lisi klaster od klastefa.

- Kratkym a sporadicky konanym tancem — obvykle jedma dvanact let — byl tanec
poradany v klaste Nashung (nedalako Lhasy) 3. dne prvniho tibetskékisioe®’ Vétsinou
byl spojen s otadem zvanym (tibld re’i gsol khd) a s tzv. Ndhungskym orakulem, tedy se
statnim ¥Stcem a ochrancem dalajlamy Pehar GjalpesDordze Dagdanem (tibedb rdZe
grags Idar).*® Podobny tygthamu byva organizovan i linii Gelugpa.

- DalSim gikladem¢hamu, byla slavnost zvana (tibdzam gling spjif), ktera byla
povazovana za nejtéi wSteckou slavnost vSech tibetskych vizitindyva slavena 1Qi
15. dne patého tibetskéhossice, tancem znadmym pod jménem (tlba/brdur), zatimco
obrad se nazyval (tib.spel zla cches béu VétSinou se slavnosti konaly v klasterech
N&hung, Cchalgungthang (tanec zvan tifurlg thang me tog ¢hodpa/) a Kjormolung?

- Religiozni tantrické tance tibetského buddhismukeealy a #ejm¢ i konaji u
swtové znamé stipy Bodhnath v hlavningstt Nepalu, tedy v Kathmand@ham vychazi
z odkazu Vadzrakilahamu. Podobngham se konal v nepalském kl&&d/elanthe a ot

vychézel s DordZe phurkitnhamu?®

% Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 19-24.

% Blize viz Schafer 1943: 31-51.

% podle Nebesky-Wojkowitz 1976: 24-26.

37 Blize vizNebesky-Wojkowitz 1976: 26-30.

3 Pehar (tib. pe har) a jeho naboZensky ministrant DordZe Dragderij patspojeni s N#ungskym
orakulem k jedém z nejzajimagjSich postav tibetského buddhistického panteonbaPieyval za dob
Padmasambhavy démonem, a postupasu se stal krdlem a ochrancem Tibetu i Dalajlgmgdbr jako
Paldan Lhamo). PAtmezi vyznamné dharmapaly (tibhbs skjongci /srung md). Blize viz Nebesky-
Wojkowitz 1956: 94-134, Pearlman 2002: 94-95, Wé#dde72: 371, 478- 480; Zagabpa 2000: 51, Gold
2000: 276-277, Shakspo ?: 13, Keilhauer — Keilhd9&0: 165 a mnohé dalSi prameny.

%9 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 28-30.

“0Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 31-32.



- Jeden z drubh ¢chamu se odehravd v Ladackém Kkl&Stdhak Thok (doslova
.vrcholky skal®) vzdy 20. — 29. dne devatého tilk&so ntsice, a nazyva se
Wanthog/Arthog (tib. Hbangchog).**

Sakja (tib. $a skjd) a giklady rgkteryché¢hami minulosti i sodasnosti:

- Clenové klasterni koleje zvané (tisgfol ma pho brarfy parddaji tanec, vémz
hraje jednu z hlavnich roli dharmapala zvany Cenfi#ivg fce ma rd). Tan€ni ok¥ad nese
jméno Dolma (sa. Tar&ham zig (tib. égrol ma ¢ham gzigh.*?

- DalSi z¢hami se pdadal — a snad i stéle ffmla (o tom vSak nemam Zzadné
informace) — v klasterni koleji zvané (tiphun cchogs pho braflg Tanec nesl jméno po
hlavni a popularni postaw ¢hamu vystupuijici, tedy po Paldan Lhamo Gutor (tipal dan
lha mo dgu gto). Cham Gutor (tib. dgu gtor; ,dewvét obstin“) je velmi popularnim
thamovym svatkem i v linii Gelugpa (viz daf€).

- Obvykle v sedmém asici tibetského kalendid se v linii Sakja kon&ham, jehoz
jméno vychazi z data konani a odrazi vésigiména hlavnich postav, jde o tzv. tanec Phurbu
Dub Dawa Dunpa (tib.phur bu sgrub zla ba bdun faHlavnimi postavami tohoto tance —
stejre jako jinych tané linie Sakja — je VadzZrakila a Mahakala (tib. GomBoénpoci Nagpo
Chenpo). Tyto typythamu jsou obvykle zvany v linii Sakja jako (tiba/skja mdogher).**

- | v klaStege Samja (tib. hsam ja$), ve kterém fpsobil hlavni lama linie Sakja, se
konal patého tibetskéhogasice tanéni ok¥ad, zvany (tib.dsam jas mdoghen). Joho hlavni
figurou byl dharmapala Cemara (tibcé ma rd), spolu se skupinou tzv. véleych bozZstev
(tib. /'bar ba spun bduia démon (tib. /bdud md).*®

- Také v klasStee Derge se gadalcham znamy pod jménem (tibnam sras nihod
pal), jako ok¥tni ok¥ad na poest bozstva VaiSravany (lad./tib. NamSras/Namth@sén thos
srad; sa. Vai$ravana/Kuvéra/Kubérg).

- V indickém Ladaku, v klaste Mangto (tib. hang spro dgon pacoz znamena
.hodn¢ Sgsti*; nikoliv Matho/Mat6 jak secasto uvadi) s&hamem oslavuje tzv. svatek

véStai/orakuli (tib./lad.rong can kar maréi mang spro Ihaviz obr. 4), a to vzdy 25. a 26.

*1viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 372-376, 392.

2 \Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 32-33. Také viz rozboy s tanéniky Wangdu Namgjalem a Sadub
Namgjalem ze dne 5.8. 2006, Thak Thok.

43 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 33.

44 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 33.

5 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 33.

48 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.



dne druhého tibetskéhogsice (tj. od poloviny tnora do polovinydzna).Cham je zvan
Mangto Nagrang (tib.niang spro nag rang garcham).*” Dva wstci ozn&ovani jako
rongcanové, se kazdé troky vybiraji ze skupiny Sedesati l&mkteri tu ziji. Nasledn
predvadji smrt a ublizuji sami sab usrkavajichang a vyknou proroctvi do nadchéazejiciho
roku. Tento obkad je souasti chamového fedstaveni a p#t k nejvyznandjSim a

k nejacekavarjSim chamovym ritudlm Ladaku a Zanskaru.

- Chamové tance se odehravaji také v ki@t@ongkarChode v Tibetu, na konci
svatku Monlam (tib.gmon lam tj. velky buddhisticky svatek, ktery nasledug lposaru —
tedy po tibetském Novém roce), tedy v 15. den novéku. Sodastichamu je tzv. bubnovy
tanec (tib. nga&tham fnga ‘¢ham), pii kterém dochézi k roztaZeni velké thangky (tzv.

. kuka®), a dalsi sekvencmamu?®

Kagju (tib. bka” brgjud) a giklady nskteryché¢hami minulosti a soéasnosti:

- Digung Kagju (tib. 7ori gung bka brgjud):

- V indickém Ladaku v klaste Phjang se do osmdesatych let 20. stoleti konaldob
s ndzvem Gangnoén Cchedub (tigag snon cche grdpvzdy 17. az 19. den prvniho
tibetského nssice?® Od roku 1979 se Cchedub (tibche grul; ¢hamovy olsad linie Digung
Kagju usilujici o dlouhy Zivot vSech citicich bytipsviz obr. 1) ¢ham v Phjangu organizuje
vzdy 2. az 4. den po GfHu Sestého tibetskéhoésice. To pinasi vice navsévnika zrad
turisti a tedy také vice ziskanych firauich prostedki pro klaSter na jedné strgna na
strart druhé méa domorodych navsvnika, kterfi vIét hospod& na svych polich i
usedlostech a v zignkdy ,neni co dlat*, navstvuji chamové okfady. Resunutichamového
obradu v Phjangu vyhovuje tedy vice zapadnim timstnezli domorod@ém samotnym.
Obrad se v poslednich letech konal: 12.-13.7. 20027-38. 2003, 19.-20.7. 2004. Jde o
druhy nejetsi religidozni tantricky tanec tibetského buddhistoed po hemiSskéghamu,

poradany v Ladaku (tibld dwagg).>®

" Blize viz Gyaltsen Jamyang ?: 21-34, také viz ftavla Barabaséadakh Bratislava: Koliba 1996,
dokument, Slovensko, (Mangtro Nagratigm, 2. tib. nisic; mezi 12° az 18%° minutou filmu).

*® Blize viz Vokurkova 2002: 15-17.

*Viz A. Keilhauer — Keilhauer 1980: 323-329, 392.

*0Viz Tharchin — Namgail — Merritt ?2: 3-4, 30, NanadyL997: 359-364; Jina — Namgyal 1995: 69-88, také
viz rozhovor s Cchultimentbampon, Phjang, 27. 7. 2006, 35 let), Kdmg Namgjalem (eshampon,
Phjang, 28. 7. 2006, asi 60 let) a Khog Namgjalem (mnich, Phjang, 29. 7. 2006, 20dgt)



- Taktéz v Ladaku, v kladte Lamajuru se 28.-29. dne druhého tibetskébsice kona
¢ham zvany Jungdung Ka(b)gjiLamajuru Ka(b)gja (tib.gjung drung kab gjal.>*

- Celatradachami je konana u filezitosti Losaru — tibetského Nového rokiasto
slaveného 28. dne dvanactého tibetskébisioa®

- Tanec ¢erpajici z¢hamu Vadzrakily se obvyklergdvadl 8. az 9. dnectvrtého
tibetského nisice, a vychazel & vychazi — z liniNingmapa*

- Podobs jako jiné tibetské Skoly, gada i linie Digung Kagji¢hamovou oslavu osmi
forem Padmasambhavy, tzv. Céhe (tib. Qu ru mcchan brgjad cchéhu ‘¢cham), ovSem
castokrat 10. dne Sestého tibetskéhisioe>*

- 20. dne Sestého tibetskéh@site — tedy deset drpo Cchéhu ¢chamu — se padal
obrad na poest boZstva Vadzravarahy (tibrdd rdze phag m.>®

- A 25. den desateho tibetskéhasite se v mnohych klasterech konataml) jehoz

hlavni postavou je jidam Samvara (tibdé nehog/).>®

- Dugpa Kaagjii (tib.”brug pa bka” bragjuf):

- Chamy této linie v Bhatanu byvaji soulrmazyvany zorham (tib. zor “¢hant;
obétni tanec), Bkdy také souhré jako tanec v maskach (tibbag ‘¢cham) a tzv. bubnovy
tanec (tib. ’nga ‘chant), ktery je zvlast popularni aasto se vyskytujici v lokatitBhutanu.
Zor ¢ham byl zaveden v Bhutanu prvnim dharmaradzou BiogtaZvanym Dugpa Ringbe
Nawang Tandzin Namgjal DZigme (tibbfug pa rin poche ngag dbang bstan “dzin rnam
rgjal ‘jigs med), a byva uskutiovan tzv. ZzanagyChamy v Bhitanu byvalyasto

zachyceny v klaste Pharo, Punakha a v Gd6kumbi>’

> Podle Jina 1999: 35-55, Jina — Namgyl 1999: 67F&Ré viz rozhovor s Tadi DordZim (mnich, Hemis —
Lamajuru, 28. 8. 2006, asi 28 let).

%2 V/iz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34. Losar — tibetskg\y rok je nejvyznam#sim tibetskym svatkem.
Zpravidla trvati dny, v rékterych oblastech Tibetuie trvat i vice dé. Je vzdy prvnim dnem prvniho
mesice tibetského lunarniho kaletidaV rekterych tibet. oblastech (napy Khamuéi Ladaku) se Losar slavi
v jiné dny nez ve Lhase. Slavi se koncem lednaédtlkem fezna (v r. 2004 byl slaven v Ladaku 24. 12. a
ve Lhase 21. 2., v r. 2005 byl slaven v Ladakull2.a ve Lhase 9. 2.).

%3 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.

>4 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.

%5 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.

%6 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34.

*"Viiz Nebesky-Wojkowitz 1976: 34-36.



- 29. dne devéatého tibetskéhoisite se konakham v klastge v tdoli Chumbi.
Zacinal muzikalnim/hudebnim tancem (tibol/ “¢hani) ve kterém se fpdstavily postavy
kostlivci, acarové, Gonbo a Paldan Lhamoi&@bvrcholil tzv. zabitim lingy®

- Dal$im vyznamnym klasterem v Bhatanu kde se kdram, je Séhen. V iém se
kazdor@n¢é konaji dva vyznamnéhamy. Prvni se odehrava v poslednich dnech dvédrmacté
tibetského kalendé, a ma finést pozehnani neévprichdzejiciho roku. Sestava z fazi, ve
kterych vystupuji postavy bubeiiiktib. fnga pd), Zzanag (tib. /zwa nad) — ktei konaji
vyznamny proces tzv. zlaté ulitby (tilgser skjerh tato dlitba je sotasti &tSiny rozlicnych
¢hami), kostlival — parii pohrebis (tib. durdagi /dur khrod bdag pbci /dur bdad), z tance
¢ty ochrané bran mandaly (tib.sgo ma ¢i muzsti 6go bd), jelena (tib. $a bd), z tance
Jamantaky (hroziva podoba Mandzusriho; tfZird rdze gzddii /chos gjal; mong. Erlig) a
z tance opata, mistra a krale (tikhén lopchd sun).>® Druhy cykluschamu navazuje na
Zivot Padmasambhavy a jeho Zivotni etapy, jde anjiibhokrat zmiovany olfad Desatého
dne (tib. £che ¢hu/).?® Kromg tzv. osmi emenaci Padmasambhavy (tdu fu mcchan
brgjad/) v tomto chamu vystupuji i postavy jinych boZstev, démanlegendarnich postav
tibetského buddhismu.

- Stejny olfad probihd i v ladackém klageHemis (Hemis), tedgham Cchehu (tib.
/cchechu “¢cham). Jde o nej#tSi, nejbohatSi a nejznéjgi cham v indickém Ladaku, ktery
byl v minulosti Zejm¢ negastji zkouman a popisovan celdadou badatél Existuje z &j
ponerné velké mnozstvi nasbiranych informaci i fotodokutaémiho materialu z dob
minulych i ze soéasnost’*

- V Ladackém klaste Cemrej probih&hamovy tanéni ritual 28.-29. dne devatého
tibetského misice, a je zvan Watgog/Anthog (tib. Hbangchog).®> Druhym chamovym
tancem, ktery se kona vtomto ladackém ki@tBugpa Kagju, je jiz zmobvany Guru
Cche&hu ¢ham, ktery organizuji mniSi bratrského klaStera kerapol€éné s mnichy
z Cemrej. Za pozornost stoji fakt, e zdejiamovy tanec byl v devadeséatych letech 20.
stoleti zinscenovan pro geby debutujiciho reziséra P. Nalina, ktery zde dehtéeloveéerni

hrany film Samséara(koprodukni film Indie/ltalie/Francie/Nmecka z roku 2001). Z mého

%8 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 36.

%9 Blize viz Ricard 2003: 72-87.

®%viz Ricard 2003: 72, 88-111.

®1 podrobi viz Waddell 1972: 521-538, Nebesky-Wojkowitz 1938:40, Mykiska 2005: 18-24, Mykiska —
Mykiskova 2004: 186-189, Shakspo ?: 8, Keilhau&eithauer 1980: 251-277, 392, Abercrombie 1978:
333-359. Cenné jsou také zpravy H. H. Godwina-Ast&. F. Knighta, H. Franckeho, H. A. Jaeschkého,
H. Potta, a dalSich. Také viz dokumentéarni fiiemis génpa. The Monastery and its Festivaigmis

gonpa linie Dugpa Kagju; Guru Caties Cchéangj&ham, Ladak 2005).

°2Viz Keilhauer — Keilhauer 1980: 247-249, 392.



vlastniho terénniho vyzkumu v kla&eCemrej v srpnu roku 2006 vyplyva, Zamovy
obrad byl uspéadan pro zasry filmait a na jeho zinscenovani se podileli ksomnichi
z Cemrej, také mnisi stejné linie z bratrského Herflidemis and Chemrey Monastery Group
Ladakh a Stagmo Culture Group LaddRh)

- Taktéz v Ladaku, v kladte Sani, se p@adacham zvany Nadzal (tibghas mdzd), a
to vzdy Sestého tibetskéhassice. Jde sham v nejstarsim Zanskarském kl&sfé

Gelug (tib., dge lug$) a giklady ngkterychéhami minulosti i sodasnosti:

- Zajimavy ¢cham se odehrava kazdoms v ladackém klaste Likir. Jde o tzv.
Do(s)mahe (tib. mdos mathe'; viz obr. 2), ktery byva peadan 27. az 29. dne dvanactého
tibetského nasice. Tento tyghamu je organizovan takeé v kla&eDiskit, ktery se nachazi
v Gdoli Nubra v indickém svazovém stéizammu a Kasmir, v oblasti severniho Lad&ku.

- Velmi ¢astym chamem v linii Gelug je tzv. Gutor (tibddgu gtof; jde v rim o
obétovani olstiny z ®sta; gu znamena dé&va jde o svatek abovani tormy), ktery se kona
vzdy 29. den dvanactého tibetskéhésime. Nkdy byl ¢ham nazyvan tzv. ce gutor (tilocé
dgu gtor ¢hant; tedy kdenny ¢ham), zvladt pak byl-li konan nedaleko Potalgastym
¢hamem je tzv. (tib.dam c¢an ¢hos rgjal gji ‘¢ham), ve kterém vystupuje jako hlavni
uctivané bozstvo Jama. Tento ghpamu byl popséan také L. A. Waddellem, S. Chapmanem
¢i E. Schaferem. V dladu dochazi k zlikvidovani lingy (tibliig ga/) a tormy (tib. gtor
ma), kterd lezi v tzv. tormovématku/dire/zaklads (tib. /gtor khund). Tento typchamu se
mimo jiné pdada v ladackém klade Karsasi Tikse®

- Obvyklym ¢hamem v linii Gelugpa je také Kékkra/Dukhorcham (tib. dlus “khor
“¢hant; doslova ,,tanec kokasu®), ktery vychazi z mandaly ,Kotasu“ (tib. Hus "khor Kijil
“khor Id). Okkad byva zvan Cchaéfo (tib. £chogs rdhod).®”

- Pri prilezitosti ,,narozenin“ Congkhapy (ticcahg kha p§ se slavi tato udalost 24.
az 26. dne desatého tibetskéhésioe usptadanymchamem, ovSem v jinych klaSterech

miZe ¢ham probihat i jindy®

83 Viz interview s Sadub Namgjalem (mnich, Thak Thydkpa, 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 konposledni den tibet. roku #plznamenava

ptichod ,,tib. Nového roku“- Losar. V roce 2005 bigven tSinou 8. Unora, blize viz Sklenka 2004: 20-21.
°7 Blize viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 46-47, Pearin2002: 48-53.

%8 Viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 56.



- 29. dne posledniho, tedy dvanactého tibetsioe, jsou organizovanyhamy na
oslavu tibetského Nového roku (tib. Loslkar gsar, toto datum je viznych oblastechizné,
viz predeslé stranky textu). Slavnosti se kondjia{espdi v minulosti konaly) v tibetskych
klaSterech Tasilhtinpo (jsou zachycenyin& Hedinem), Sera, Dapung, Gandan, Kumbum
a dalSich. Vdchto jmenovanych klaSterech se odehrav@jodehravaly) i jiné typy a druhy
¢hami (v rozlicnych ¢astech roku), ovSem ty zde niEreme podrob¥i probrat z divodu
omezeného rozsahu pré&ce.
- V linii Gelugpa seshamem oslavovala i kontroverzni postava DordZze Su@dtib.
/rdo rdZe Sugs lddndoslova ,mocny blesk®), a jeho dalSi emanadsoHyre Paldan Lhamo

je véhamu zastoupena a prezentovana.

VSechny tyt&hamy paiti bud’ mezi tzv. tanec s hudbou (tiboV “chant), ¢i mezi
tanec v maskach (tib.bag ‘¢cham) nebo tzv. tanec gest z&tpmnosti obecenstua esoterni
¢ham bez publika (tibgar ‘¢cham), a okEtni tanec (tib.Zor ‘¢chanm). Naprosta #tSina tchto
¢hami vychazi z odkazu a ze struktury Vadzrakiteamu (tib. ¥do rdze phur bucham),
tedy z tzv. tancéerné diry (tib. Brub “¢cham ¢i /gdug pa sgrol b8, z tance bubnoveého (tib.
/rnga ‘chant) a z tance kienného (tib.rca ‘¢cham), ¢ili z tanai, které reflektuji Vadzrakila
mandalu, Kalsakra mandalu, mandalu 58 dwivych boZstev a mandalu 42 pokojnych

boZstev - zjednodugime-li vykldd.

%9 viz Nebesky-Wojkowitz 1976: 48-59.
7® podrobi o Vadzrakilathamu, jak je prezentovan tibetském spigham jig, viz Nebesky-Wojkowitz
1976: 110-245 nebo naplravnitek 2005: 32 — 57.



Obr.1,2,3a4

Obr. 1) Ladacky mnich pedstavujici buddhistické boZzstvo Mahakatughamovém tanci Cchedub v
klaStee Phjang, linie Digung Kagjl. Fotografie: K. Tr&ek, Phjang gonpa, Ladak, Indie 20. 7. 2004;

Obr. 2) Chamové tanceétyt kostlivai (sa.Citipati; tib. Durdag dur khrod bdag po zifsheméhamového
tance Do(s)méhe v klaStee Likir, linie Gelug. Fotografie: K. Travéék, Likir gonpa, Ladak, Indie 4. 2.
2008;

Obr. 3) Chamovy tanec Guru Cctleu Cchéngjé, oslavujici osm hlavnich forem a emiaPadmasambhavy
(tib. /gu ru mcchan brgjad cchéu “chanf), v klastée Thak Thok, linieNingma. Fotografie: K. Travisek,
Thak Thok génpa, Ladak, Indie 5. 8. 2006;

Obr. 4) Obyvatelé Ladaku nedkawe vyhlizi, bshem&hamového tance Nagrang v kl&gtdlangto linie
Sakja, pichod dvou ¥Stai/orakul (tib./lad.rong can kar mar¢i mang spro lhj ktefi budou pedpovidat
budoucnost celému Ladaku na rok 2008. Fotografid:rdvniek, Mangto goénpa, Ladak, 21. 2. 2008.
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