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Предисловие
Дао изначально не есть Дао, знающие временно [1] установили Дао.
Имя изначально не есть имя. Знающие временно говорят об имени.
Если Дао есть, то это мирское Дао. Если имя есть, то это мирское имя.
Если Дао существует, то это внешнее свойство, а внешнее свойство не
есть наивысшее; если имя существует, то это погружение [в море рож-
дения и смерти], а погружение есть несвобода. Мудрецы говорят:
«Мое Дао не есть Дао, мое имя не есть имя. Мое имя не возникает, мое
Дао не исчезает, не собирается воедино и не расходится. В нем нет
«Да» и «Нет», и поэтому оно есть Дао». Дао, его не измеришь рассуждением
и не постигнешь мыслью. Усердные его не видят, а многомудрые
не знают. Почему? Дао есть изначальный ум живых существ,
изначальный ум уничтожает свойства и обретает свободу. Мудрецы
через иллюзорное восприятие установили Дао и имя. Дао не следуют,
но оно обретается само по себе, его не изучают, но оно само по себе
становится чудесным. Созерцаешь его, но не можешь схватить; знаешь
его, но не можешь понять. Среди вещей (дхарм. — К. С.) в мире, ни
одна не может с ним сравниться, поэтому мудрецы сравнивают его с
пустотой, так что ничто ему не равно. Слов много, но Дао далеко.

	1. Некто спросил: что означает «увидеть природу и стать Буддой?
Наставник ответил: Изначальная природа может отражать. Это есть
видение. Изначальная природа может видеть, и не должно быть ничего
видимого. Это есть отражение. В соответствии с этим возникают 
неисчислимые добродетели. Это есть природа. Это и означает «увидеть
природу и стать Буддой». Некто, далее, спросил: что означают четыре
свойства существования, пребывания, различения и уничтожения?
Наставник ответил: увидеть «единственное мгновение мысли» —
значит существовать (жить. — К.С.) Перейти от вечных представлений
к превращению в Будду составляет смысл пребывания. Природа есть
видение сущности, природа есть Путь, Путь есть заслуга, а заслуга
есть Будда. Это есть значение различения. Видеть, что природа изначально
умиротворена и пуста, отсутствие воззрений и невидение себя
составляют значение уничтожения.
Спрашивающий принял это и обратился за наставлением. [2]
2. Некто спросил: когда ученики утверждаются в своих намерениях,
[их сосредоточенность] все время нарушается. Что это значит?
Наставник ответил: Ты знаешь о нарушении? Ученик ответил:
Знаю. Наставник сказал: если знаешь, то так: Пребывай в мудрости и не
производи действий ума. Если ты пребываешь в мудрости, но твой ум 
продолжает действовать, то сама мудрость превратится в заблуждение.
Видение чистоты изначальной природы есть источник Истинного Пути. 
Если ты познаешь изначальную природу, то [заблуждения]
исчезнут сами собой. Природа ухода [от заблуждений. —
К.С.] может быть уподоблена воде, из которой возникают волны: какое
преступление может заключаться во влажности? [Ты] не знаешь о том,
что природа сама по себе не движется и не может быть прервана, поэтому
ты ничего и не понял.
Сомнения спрашивающего разрешились, и он ушел с радостью.

3. Некто спросил: «Вималакирти-сутра» гласит: «Осуществлять
подавление и упорядочивание ума есть Дхарма Слушающих Голос.
Отказ от упорядочивания и подавления ума есть Дхарма глупцов.
Упорядочивание и подавление ума и не-упорядочивание и 
не-подавление ума есть Дхарма бодхисаттв». А что есть Дхарма Будд?
Наставник сказал: В возможности видеть, что три заповеди и подавление
происходят из заблуждающегося ума. Если сам видишь, что субстанция
изначально не подвержена заблуждениям, то это и будет Дхарма
Будды.
Спрашивающий сказал: как это глубоко.
4. Некто спросил: что такое заповеди, сосредоточение и мудрость?
Наставник сказал: Видение того, что природа чиста и умиротворена,
есть заповеди. Видение того, что природа чиста у умиротворена, и ее
 субстанция безгранична, превращается в мире и не покидает
[мир] и остается действительно неподвижной, есть созерцание. Когда
природа и субстанция не имеют предела, когда свет проникает повсюду,
как бы сквозь стекло, и нет никаких преград, это есть мудрость.
Спрашивающий сказал: среди миллиардов живых существ никто этого не
понимает. С древнейших времен живые существа истощались в бесплодных
усилиях. Что еще сказать? 

5. Некто спросил: как нужно действовать, чтобы стать Буддой?
Наставник ответил: Отсутствие мысли и видение субстанции — так и
станешь Буддой. Еще вопрос: что такое отсутствие мысли? Наставник
ответил: Стань Буддой, вот и будет отсутствие мысли. Еще вопрос: Каковы
мысли у тех, кто не стал Буддой? Наставник ответил: Будда говорил:
«Не должно быть никаких мыслей, даже о мельчайших дхармах.
Это есть анубодхи.
Спрашивающий ушел с радостью.

6. Некто спросил: Сутра гласит: «Осуществляй поклонение 
разделяя члены и суставы тела, выпустив кровь и тем спасай людей».
Можно ли стать Буддой делая это? Наставник ответил: Нет.
[Еще вопрос]: почему нет? Наставник ответил: Бедой становится ум.
Члены и суставы составляют тело. Тело состоит из земли, воды, огня и
ветра, как оно может стать Буддой? Еще вопрос: если не в соответствии
с этими словами (то есть первым вопросом. — К. С.), то, как тогда
[стать Буддой]? Наставник сказал: увидишь природу, и это произойдет само
собой. Еще вопрос: как выглядит природа? Наставник ответил:
Ей не на что быть похожей. Еще вопрос: что это значит? Наставник
ответил: если видишь ее, то видишь; если нет, то мыслью ее понять все
равно нельзя.

7. Некто спросил: что такое «три неисчислимых»? Наставник
ответил: Жадность, гнев и глупость. Еще вопрос: как их уничтожать?
Наставник сказал: Уничтожение есть иллюзия. В течение многих кальп
три яда изначально сами по себе пусты. Если поймешь эту истину, то
они исчезнут сами по себе. Но познав это прекращение, сможешь лишь
обрести рождение в образе небожителя. Если хочешь стать Буддой, то
ум следует направлять вслед за знанием. Будда говорил: не прекращая
аффектов обрести нирвану». Ученики, не зная того, что природа изначально
не рождается, хотели пробудив ум уничтожить аффекты, при этом не 
понимая того, что «ум прекращения» есть сам по себе аффектированный
ум. По этой причине они попадали в оковы и не достигали
освобождения. Поэтому совершенствующиеся не должны пробуждать
ум, и не должны приводить в движение мысли, и так они обретут
освобождение.

8. Некто спросил: станут ли живые существа Буддами? Наставник
сказал: Нет. Еще вопрос: если живые существа не станут [Буддами], то
кто станет Буддой? Наставник ответил: Живые существа есть иллюзия.
Они пребывают в четырех свойствах, как им стать Буддами? Буддой
станет изначальная природа живых существ. Еще вопрос: как выглядит
изначальная природа живых существ? Наставник сказал: Она ни на что
не похожа, в мире ее не с чем сравнить, как можно мерить ее сходством?

9. Некий бессмертный спросил Наставника об изучении Пути.
Наставник спросил: А каков твой Путь? Бессмертный сказал: Путь есть
ци пустоты и умиротворения. [Мы] пьем росу, вкушаем лекарство,
очищаем [?] и освобождаемся от грязи, вскармливаем и растим
дух и ум. Наставник сказал: Ты не понимаешь Пути. Сегодня я
расскажу тебе о Пути, а ты слушай. В соответствии с этим, Путь есть
глубинная природа всех живых существ. Увидь эту основную природу
и обретешь свободу и умиротворенную радость. Путь глубок и чуде-
сен: смотришь на него и не видишь, слушаешь его и не слышишь,
ищешь его и не находишь. Люди идут Путем каждый день, и ничего о
нем не знают. [Путь] есть глубочайшее из глубочайшего. Те, кто обретает
его, пребывают в постоянстве; те, кто понимает его, свободны от
оков; те, кто может [следовать] им, всегда пребывают в радости. Из-за
этой истины это и называется Путем. Бессмертный сказал: как велик
Чаньский наставник![3]

10. Некто спросил наставника: созерцаете ли вы чистоту? Наставник
ответил: Созерцание чистоты есть иллюзия. Еще вопрос: Как
стать Буддой? Наставник ответил: Собственная сущность изначально
чиста, зачем созерцать чистоту? Если созерцать чистоту, ум придет в
действие. Когда ум приходит в действие, появляются оковы. Оковы
есть падение [в Ад]. Не следует приводить в действие ум, пойми 
изначальную чистоту и тогда станешь Буддой.

11. Некто спросил: что такое восемь освобождений? Наставник
ответил: Восемь форм сознания есть ум восьми освобождений. Еще
вопрос: А у Будды есть восемь сознаний? Наставник ответил: Есть.
Еще вопрос: А у живых существ есть? Наставник ответил: Есть. Еще вопрос: 
хотя [и Будда и живые существа] одинаково имеют восемь
сознаний, почему Будда достиг освобождения, а живые существа не
освобождены? Наставник ответил: Живые существа текучи и подвержены
превращениям в соответствии с внешними объектами, а Будда
не текуч и не превращается вслед за объектами. В этом главный смысл.

12. Некто спросил: как покинуть три мира? Наставник ответил:
Сделай так, чтобы ум не был привержен к трем мирам, и тогда ты
оставишь три мира. Не думай о прошлом, не думай о будущем, преодолей
мысли о настоящем, и тогда ты покинешь три мира.

13. Некто спросил: Будда есть живые существа, живые существа
есть Будда. Что это значит? Наставник ответил: если видишь природу,
то тогда ты Будда, если не видишь природу, тогда ты живое существо.
Вот что это значит.

14. Некто спросил: обретать мудрость вслед за сосредоточением,
правильно ли это? Наставник ответил: нет, неправильно. [Еще вопрос]:
Обретать сосредоточение вслед за мудростью, правильно ли это? Наставник
сказал: нет, это неверно. [Еще вопрос]: почему так? Наставник
ответил: обретать сосредоточение вслед за мудростью есть Дхарма
Слушающих голос. Обретать мудрость вслед за сосредоточением есть
Дхарма Самостоятельно Пробужденных. Сосредоточение и мудрость
равностны, и это есть Дхарма бодхисаттв. Настоящее сосредоточение
не имеет признаков [сосредоточения], настоящая мудрость не имеет
признаков мудрости. Это есть Дхарма Будды.

15. Некто спросил: что есть субстанция? Что есть природа?
Они едины? Или различны? Наставник сказал: с точки зрения субстанции
они едины, с точки зрения природы различны. [Еще вопрос:]
Каким образом? Наставник сказал: Субстанция подобна бронзе. Природа
подобна зеркалу. Поэтому они различны. Еще вопрос: Зеркало
сделано из бронзы, в чем же различие? Наставник сказал: Зеркало, хотя
и сделано из бронзы, но [сама бронза] не может ничего отражать. Когда
бронза отполирована и превратилась в зеркало, то она может отражать
предметы. Поэтому они различны. Все живые существа обладают природой
Будды, и используя указания благомудрых друзей могут увидеть
свой изначальный ум. После того, как обретено видение собственного
изначального ума, [живые существа] встают на путь усердного 
совершенствования, и достигают сияния чистоты, ясно видят правду и
ложь. Ум, свободный от различений, не подвержен воздействию пыли.
Когда десять тысяч признаков ясно различаются, то нет прихода и
«иного»; когда субстанция зеркала ясно отражает, то нет ухода и этого.
Десять тысяч признаков находятся в беспорядке, субстанция зеркала
умиротворена, в ней нет прихода и ухода, нет того и этого. 
Совершенствующиеся в своих намерениях должны исходить именно из 
этого. Такова же и природа всех Будд.

16. Некто спросил: когда ученики действительно пробуждают
свой ум, наступят ли пустота и умиротворение? Наставник ответил:
Видение пустоты и умиротворения есть единственно действие ума.
Еще" вопрос: что это значит? Наставник ответил: Ученики, когда вы
действительно пробудили свой ум, у вас не должно остаться воззрений.
Как тогда увидеть умиротворение и пустоту? Поймите слова Будды:
Если нет ни мельчайшей дхармы, то это есть анубодхи.

17. Некто спросил: когда понято происхождение заблуждений, 
наступит ли освобождение? Наставник сказал: не наступит. Еще вопрос:
Когда уничтожены заблуждения, уничтожено пробуждение, наступит
ли тогда [освобождение]? Наставник ответил: не наступит. [Еще вопрос]:
Как достичь его? Наставник сказал: Мудрость заблуждений порождает
заблуждения, мудрость пробуждения порождает пробуждение. Если ум пуст 
 и умиротворен, и не пребывает в знании, то тогда будет достигнут пустой и 
умиротворенный ум Будды. Вот что это значит.

18. Некто спросил: если живые существа совершают преступления,
попадают ли они в ад? Наставник ответил: попадают,
Еще вопрос: когда живые существа попадают в ад, они получают воздаяние
в виде страдания. Когда их природа Будды попадает в ад, страдает
ли она? Наставник ответил: Природа Будды не страдает. Еще вопрос:
Почему что-то подвергается воздаянию, а что-то нет? Наставник
сказал: Сравни это с металлическим сосудом, расплавленным в печи:
Форма сосуда разрушается, но природа металла остается неизменной.
Оставаться неизменным — это изначальное сосредоточение. Изначальное
сосредоточение называется постоянством. Металл постоянен и
не может измениться. Как он может подвергнуться [страданию]?

19. Некто спросил: что означает равностность сосредоточения и
мудрости? Наставник ответил: Природа неподвижна — это сосредоточение.
Видеть, что она неподвижна — это мудрость. Если исполнишь
это и не оставишь следов — это равностность. Если сможешь таким
образом осветить изначальную природу, то сможешь увидеть природу
Будды.

20. Некто спросил: как стать Буддой? Наставник ответил: не думай
о живых существах вне Будды. Так обретешь освобождение. Еще вопрос:
Каков должен быть подход? [4] Наставник ответил: не думай о плохом и
хорошем, и сам увидишь природу Будды. Таков должен быть подход.

21. Некто спросил: изначально покидали семью и з-за стремления
стать Буддой. Совершенствуя ум, можно ли достичь состояния Будды? 
Наставник ответил: следует исполнять «отсутствие ума», и Одно из так
 называемые «искусных средств» в «Трактате о Пробуждении Веры в 
Махаяну». тогда обретешь для себя состояние Будды. Вопрос: если наступает 
«отсутствие ума», то кто станет Буддой? Наставник ответил: «Отсутствие
ума станет Буддой. Становление Буддой — это тоже «отсутствие ума».
Вопрос: Великое сострадание Будды обладает могуществом, которое
трудно познать и выразить. [Оно] может спасти живые существа. Но
если есть «отсутствие ума», то кто спасает живые существа? Наставник
сказал: Обретение «отсутствия ума» есть настоящее спасение для живых
существ. Если нужно спасать живые существа, то должно быть
представление о живых существах, так что наступает «наличие ума».
Если же ум действительно существует, то есть жизнь и смерть. Вопрос:
Если ум отсутствует, то как происходит уничтожение представлений?
Наставник ответил: изначально нет заблуждающегося ума. Знание души
неуничтожимо, как же возникнуть ложным взглядам?

22. Некто спросил: Какова практика «одного мгновения мысли»?
Наставник сказал: когда мудрость и ее предмет отсутствуют, эта практика
наступает естественным образом. [Следующий] вопрос: Когда
отсутствуют и мудрость, и объект, то кто тогда видит природу Будды?
Наставник сказал: когда мудрость и объект отсутствуют, то субстанция
ясна светит сама по себе, и ты сам не видишь себя.

23. Некто спросил: Живые существа и природа Будды не различаются
между собой. Таким образом, если некто своими деяниями достигает
состояния Будды, то и все живые существа достигают освобождения.
Однако, сейчас это не так. В чем причина этого? Наставник ответил:
Похоже, что ты никогда не видел принципа шести свойств Хуаянь.
 В сходстве есть различение, в различении есть сходство; в
создании есть разрушение, в разрушении есть создание. В общем есть 
особенное, и в особенном есть общее. Живые существа и
Будда обладают общей природой, и не являются препятствием друг
для друга. Их силы различны, и поэтому они получают то, чего добились.
Свет о не бывает в зеркале целиком. Сравни это с птицами: они
все принадлежат к миру воздушного пространства, и ты поймешь, что
благодаря разнице в своих способностях, птица и воздух не одно и то
же. Те, у кого нет крыльев, хотя и принадлежат в миру воздушного
пространства, никогда не покидают землю. Те, кто собирает крылья,
также могут летать высоко или низко, из этого понятно, что они различаются
по своему положению в воздухе. Птичьи качества феникса позволяют
ему достичь пределов пространства. Что можно сказать о других
птицах в сравнении с ним? Такова же и мысль о том, что [хотя] живые
существа обладают одинаковой природой Будды, они различаются
по знаниям и способностям.

24. Некто спросил: если некто практикует Чань, как ему уничтожить
преступления ума? Наставник ответил: нужно взглянуть на свои
ум и тело. Пять скандх, двенадцать нидан, и восемнадцать миров
— разве что-нибудь из этого можно обрести? [Собеседник наставника]
ответил: я взглянул на свои ум и тело, и понял, что вряд ли
что-либо в них может быть обретено. Наставник спросил: достиг ли
ты разрушения признаков тела и ума? [Собеседник наставника] ответил:
Когда уничтожены признаки ума и тела, что остается? Наставник сказал:
Разве есть что-нибудь еще, кроме ума и тела? Ответ: если нет ни
ума ни тела, что там еще может быть? Наставник спросил: достиг ли
ты разрушения мирских признаков? Ответ: у мира нет собственных 
признаков, какой смысл их разрушать? Наставник сказал: вот ты и
уничтожил преступления. Спрашивающий после этого пробудился и 
воскликнул: как глубоко! И принял Учение. 

25. Некто спросил: после того, как это понято, следует ли 
Совершенствоваться, продвигаясь по ступеням?[5] Наставник ответил:
Можно перемещаться по ступеням, а можно и отказаться от продвижения по
ступеням. «Ланкаватара-сутра» гласит: Начни с первой ступени,
пусть и не достигнешь следующей, но разве настоящее прекращение и
умиротворение подчиняются порядку ступеней?» 
«Вишачачинтабрахма-сутра» гласит: если некто услышал об истинной
 природе, он не переходит с одной ступени на другую. Такой человек не 
подчиняется жизни и смерти и не пребывает в нирване». Далее, гатха из 
«Ланкаватара-сутры» гласит: «В начале входишь на первую ступень — 
не возвращающегося архата. Поэтому все мудрецы всех Небес следуют
наличию, созданному непробужденным умом».  Если последуешь
истине этих [мудрецов, обладающих] наивысшими способностями, то
тогда не останется понятия свойства. Таким образом, необходимо пребывать
в исполнении практики чистого и совершенного ума. Если следуешь
мирским искусным методам, то нет вреда в продвижении по
ступеням. Истинно, вещи не препятствуют принципу, а принцип не
препятствует вещам. Так что можно практиковаться каждый день, и
это не придет в противоречие с отсутствием практики. Будет ли что-нибудь, 
что останется невыполненным? Если быть приверженным к
вещами и не понимать принципа, или быть приверженным к принципу
и не понимать вещей, что это будет за метод? И слова эти окажутся
неверными. Вопрос: есть ли у этого учения имя или свойство? Наставник
ответил: у этого учения нет ни имени, ни свойства. В отсутствие
имени и свойства были установлены пустые имя и свойство. Это учение
назевается Алмазной Самадхи, ибо оно неразрушимо. Далее, оно
называется Шурангама-самадхи, ибо его невозможно превзойти.
Далее, оно называется Самадхи природы дхарм, ибо оно неизменно.
Еще оно называется Самадхи Освобождения, ибо в нем нет оков. Тот,
кто понимает его называется Великим Алмазным человеком, никто
не может его превзойти. Вопрос: Каковы силы и заслуги Великого Алмазного
человека? Наставник сказал: Его силы и заслуги знает только Будда. В одно 
мгновение мысли он может преодолеть аффекты, неисчислимые, как 
песчинки в Ганге, так что ничего от них не останется.
Он может обрести добродетели, неисчислимые, как песчинки в Ганге, и
ни одна из них не будет неполной. Он обрел защиту восьми драконов
[bookmark: _Hlk204377480]на Небесах, и куда бы он ни пошел, ему нет преград. Eго мудрость подобна
мудрости Царя-Льва, или светлому яркому солнцу. В отношении
того, что волнует в рождении (жизни. — К С), он не рожден, в
отношении того, что волнует в гибели (смерти. — К. С.), он не знает о
гибели. «Аватамсака-сутра» гласит: «Все дхармы не рождаются и не
гибнут. Если понимаешь это, то все Будды предстанут перед тобой».
За пределами этого учения Южной школы о сфере ума, остальные
мелкие учения принадлежат тем, кто не избавился от преград неведения.
Далее, есть много видов учений, которые толкуют о том, что пребывает
за пределами ума и создают трудности. Все это огромные
заблуждения. Где должны быть речи? о! В соответствии с этим, люди и речи
 недвойственны, и последователи должны делать больше, должны
делать больше,
«Двадцать пять ответов на вопросы по поводу Буддийских принципов, заданные Государственному Наставнику Танчану монахами, в то время, когда он находился в монастыре Дворец Света». Конец. 



1. Под «временным» имеется в виду установление некоего конвенционального термина, необходимого для рассуждения, но которому не соответствует никакая реальность.
2. Текст (Тang. 186, 2514) - (то есть текст «Чжун») привлекался для реферативных целей. Любопытно, что этот текст использует Танг. & вместо ZZZ, тем самым сообщая иную версию написания имени главного персонажа текста. Текст «Чжун» содержит более длинную версию приведенного диалога, где собеседником наставника выступает +++.  Китайская реконструкция: YYY. Этот титул может быть переведен как: «Ван области Kaikhiwan или, учитывая значение #t, — “the ван области Кай». Данная реконструкция носит предположительный характер, само географическое название не установлено.
3. Tang 186 №2536, 5Ь5-6а7. В соответствие с текстом «Чжун», беседа
происходит между наставником и учеником Сяншаня по имени Сунь Лэтянъ. 
4. Одно из так называемые «искусных средств» в «Трактате о Пробуждении Веры в Махаяну».  
5. Имеется в виду восхождение по десяти ступеням бодхисаттвы, как оно предсчтавлено в «Вималакирти-сутре». 
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