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Metafizyczna obecnos¢
i pustka mechanicznego ciata.

Android Kannon w swiatyni rinzai zen

Metaphysical presence and emptiness of a mechanical body.
Android Kannon in a Rinzai Zen Temple

Abstract. In recent years, robots have begun appearing in religious temples and events.
One of the most recent developments of this kind is Mindar, a robotic manifestation of
bodhisattva Kannon, preaching the Heart Sutra at the Kodaiji Temple in Kyoto. Mindar is
both a technological innovation and an artifact embedded in Buddhist iconography and
thought. The android draws its status and agency from ritual consecration, the narratives
that surround it, and its mechanical body that quite literally materializes Rinzai teach-
ings about emptiness. While Japanese Buddhist statues of the past would come “alive” by
means of wondrous divine presence, Mindar is animated and speaks by means of techno-
logical wonder. At the same time, turning Kannon into a machine and a preacher, created
an entity in many ways more akin to statues and animatronic figures than contemporary
robots. While its recursive movements and speech are fully orchestrated and repetitive,
it is unlike many religious robots, not simply a sophisticated device, but also a ritually
established and conceptually contextualized manifestation of a perfect being.
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Buddyjska $wigtynia Kodaiji, bedaca swiadectwem artystycznego i archi-
tektonicznego majestatu okresu Azuchi-Momoyama, zostala zalozona
w 1606 r. w Kioto przez Kodaiin, w holdzie dla jej zmarlego meza, Hideyoshie-
go Toyotomi, daimyo okresu wojen domowych, z ktérych wylonil sie polityczny
i spoteczny porzadek nowozytnej Japonii. Swigtynia od poczatku istnienia
byla zwigzana z rinzai, jedng z trzech i najstarsza z japonskich szkoét zen,
kontynuujaca tradycje chinskiego chanu, kultywowang we wspolnocie linji'.

W kazda sobote, o wpot do jedenastej rano, w przedsionku sali Kyoka na
uboczu zabytkowych zabudowan i $wigtynnego ogrodu, wizytujacy zbieraja
sie na pierwsze z weekendowych kazan. Wiekszos¢ przybywa samotnie badz
w niewielkich grupach, pnac sie po kamiennych stopniach wiodacych od
jednej z gtéwnych ulic zabytkowej dzielnicy Higashiyama®. Pani opiekujaca
sie salg otwiera drzwi wejsciowe i zaprasza zgromadzonych do zajecia miejsc
na regularnie ustawionych krzestach®. Wnetrze jest surowe, puste $ciany przy-
pominaja, nie bez powodu, ekrany projekcyjne.

Na samym koncu sali stoi nieruchomo metaliczna postac, ktdrej korpus
osadzony jest na odwréconym ostrostupie wpasowanym w chromowang pod-
stawe. Pneumatyczne sitowniki umozliwiajg ruch glowy i ramion. Kontrastowo
antropomorficzne dlonie, gérna cze$¢ popiersia, szyja i twarz robota pokryte
s bladg silikonowg skorg. W miejscu, gdzie znajdowalaby si¢ gérna czesé
»czaszki’, dostrzec mozna mechaniczne wnetrze. Nad nim umieszczona jest,
niczym tiara, charakterystycznie wygieta przezroczysta rurka, ktérej konce
znikaja z tytu gtowy. Przed androidem stoi szescian z pleksiglasu wypelniony
datkami, podobny w funkcji, cho¢ nie w formie, do tradycyjnych odpowiedni-
kéw. Réwno o czasie na $cianach zaczynaja wyswietlac si¢ obrazy, a z glosnikow
rozlega si¢ muzyka. Androido Kannon Minda albo Mindar zaczyna prawic¢
kazanie oparte o Sutre Serca, w formie, jak méwiag mnisi, ,,przystosowanej do
wspolczesnych ludzi”.

Idac za nazwg nadang Mindarowi przez tworcoéw i powszechnie uzywang
na co dzien, uzywam tu terminu ,android”. Mindar nie jest jednak maszyna

! Niniejszy tekst nie moglby powstaé, gdyby nie zyczliwos¢, otwarto$¢ i pomoc oséb i insty-
tucji, ktorych nie sposob tu wymieni¢. Pragne jednak szczegélnie podzigkowa¢ przeorowi Tensho
Goto, pani Yumi Isobe, prof. Atsushi Ito oraz Uniwersytetowi Chuo w Tokio, jak réwniez prof.
Itsushi Kawase z Narodowego Muzeum Etnologii w Osace. Nieocenione bylo wsparcie ze strony
Uniwersytetu im. Adama Mickiewicza w Poznaniu, Wydzialu Antropologii i Kulturoznawstwa
oraz Instytutu Antropologii i Etnologii.

% Podczas moich badan w Japonii, u schylku pandemii, obecnos$¢ obcokrajowcow byta w za-
sadzie ograniczona do 0s6b tam mieszkajacych i pracujacych. Wérdéd odwiedzajacych $wiatynie
byli niemal wylgcznie Japonczycy, ale przed pandemia pojawiali si¢ réwniez obcokrajowcy.

> W artykule stosuj¢ zmodyfikowang transkrypcje Hepburna. Wszystkie ttumaczenia
tekstow zrédtowych, wypowiedzi informatordw itp. sa mojego autorstwa, o ile nie zaznaczono
inaczej.
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na wzdr czlowieka, a bodhisattwy Kannon, doskonatej istoty odwlekajacej
wyzwolenie z egzystencjalnego kregu wcielen (jap. rinne, sansk. samsara), aby
pomagac swiadomym istotom osiggnac oswiecenie. Bodhisattwa Kannon jest
japonskim odpowiednikiem indyjskiego Awalokiteswary, ,,Pana patrzacego
w dot [ze wspdlczuciem]”, w Chinach okreslanego mianem Guanyin, skrécie
od Guanshiyin, ,wstuchujacego(ej) si¢ w glosy” wolajace o pomoc w cierpieniu
(Reeves, 2009; Yii, 2001). Opisany w Sutrze Lotosu Awalokiteswara uwalnia
potepionych z piekielnych meczarni oraz chroni niewinnych przed demonami
i bandytami. Recytacja jego imienia uwalnia od nieczystych pragnien, niena-
wisci i glupoty, przynoszac ulge nie tylko w wymiarze soteriologicznym. Latwo
wigc zrozumie¢, dlaczego petna mitosierdzia posta¢ Kannon zostata otoczona
powszechnym kultem niedtugo po przybyciu z Chin do Japonii w polowie
VI wieku n.e. i do dzi$ zajmuje centralne miejsce w japonskim buddyzmie
(Hayami, 2020; Kamata, 2018; por. Deal, Ruppert, 2015; Eliot, 2018; Matsunaga,
Matsunaga, 1974; Sadakata, 2000).

Wraz mnichami i naukami buddyjskimi z Chin do Japonii przybyty wize-
runki buddéw i bodhisattwéw, ktére staty si¢ punktem odniesienia dla japon-
skich twdrcow (Dobbins, 2020; Kinnard, 1999; McCallum, 2001; Sharf, 2001).
Poczatkowo, w Indiach i Tybecie, Awalokiteswara byl przedstawiany w meskiej
postaci. W Chinach Guanin przyjmowal postac kobiety lub, nierzadko, forme
androgyniczng i oba te wyobrazenia s3 nadal charakterystyczne dla ikonografii
japonskiej (Yii, 2001; Graham, 2011)*. W tekscie postaram si¢ zachowa¢ owa
ambiwalencje. W przypadku Awalokiteswary oraz robota bede stosowat rodzaj
meski, a w odniesieniu do Kannon rodzaj zenski.

Intencja zespotu projektowego, mnichdéw rinzai i inzynieréw zwigzanych
z uniwersytetem w Osace, bylo nadanie androidowi roli kaznodziei przeka-
zujacego nauki buddyjskie. Idea stworzenia Mindara narodzita si¢ w 2016 r.,
w rezultacie spotkania przeora Kodaiji, Tensho Goto i Hiroshiego Ishigury,
profesora robotyki®. Mierzacy niemal dwa metry robot zostatl oficjalnie za-
prezentowany i uruchomiony w lutym 2019 r. Niespelna rok pdzniej przerwe
w nauczaniu Mindara wymusita pandemia. Obecnie ponownie, w kazda so-
bote i niedziele, android wygtasza seri¢ potgodzinnych kazan, identycznych
w formie i tredci.

Technologiczny rozwdj i proliferacja dwoch typow ,,autonomicznych agen-
tow” (Pfeifer, Scheier, 2001), robotéw i sztucznej inteligencji, rodzi pytania o ich
miejsce i wplyw na rézne obszary ludzkiej aktywnosci, w tym instytucje i Zycie
religijne. Czym wigc jest Mindar w zamysle swoich twdrcow i w konceptualnych
ramach buddyzmu rinzai? Jaki status ontologiczny i etyczny Mindara wytania

* W jezyku japonskim czesci mowy nie odmieniajg si¢ przez rodzaje.
* Japonskie imiona i nazwiska zapisuj¢ zgodnie z zachodnig konwencja.
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sie z wizerunkow i narracji stworzonych przez Kodaiji, towarzyszacych powsta-
niu androida? Czy Mindar jest odpowiednikiem buddyjskich posagow? Jaka role
pelni jego po czesci mechanomorficzne, a po czg¢sci antropomorficzne ,,ciato”?

Dotychczasowe badania sugeruja, ze w odbiorze spolecznym Mindar jest
zjawiskiem niejednoznacznym. Dla czeéci zwiedzajacych spotkanie z andro-
idem bylo przejmujacym i pozytywnym doswiadczeniem, inni widzieli w nim
niepokojace metalowe kuriozum (Baffelli, 2021; Kimura, 2021, Jackson i in.,
2023). Odbiorcy otwarci na forme i przestanie Mindara doswiadczali go jako
~technologii afektu”, jak ujmuja to Daniel White i Hirofumi Katsuno (2023),
wzbudzajacej emocje, a jednoczesnie postulujacej ich odrzucenie jako zrédta
cierpienia i egzystencjalnej iluzji. Wyzwolenie od wigzi, pragnien i ztudzen,
okreslanych w japonskim buddyzmie mianem bonno, jest bez watpienia waz-
nym aspektem nauczania Mindara. Pos§wiece mu uwage, ale w ramach szerszego
spojrzenia na androida jako wielowymiarowy artefakt buddyjski. Moje rozwa-
zania podaza tez w innym kierunku niz wcze$niejsze prace, skupiajac si¢ na
sposobie, w jaki Midar zostat uksztaltowany. Oméwig forme i role, jakie starali
sie nada¢ androidowi inzynierowie i mnisi, podejmujac jednoczesnie krytyczna
refleksje nad artefaktem, ktory wylonit si¢ w toku realizacji owych planéw.

W pierwszej kolejnosci przedstawie globalny kontekst eksperymentéw na
styku inzynierii robotycznej i religii, ktérych Mindar jest owocem. Nastepnie
ukaze relacje miedzy androidem a buddyjska ikonografig oraz wierzeniami
zwigzanymi z posggami bodhisattwow i buddéw. Omoéwie techniki sakralizacji,
w sensie praktyk rytualnych i pozarytualnych, ktére z asamblazu metalu i pla-
stiku tworza manifestacje bodhisattwy. Porusze rowniez kwesti¢ wykorzystania
materialnej formy Mindara jako exemplum filozofii buddyjskiej. Ostatnim
zagadnieniem, na ktorym si¢ skupie, bedzie kazanie androida i towarzyszaca
mu multimedialna projekcja. Szczegdlng uwage poswiece czynnikom, ktore
maja ksztaltowac postrzeganie Mindara jako Kannon i wzmocni¢ przekaz
jego nauczania: estetyke robota, materialy, z ktorych jest wykonany, gesty, gtos
oraz audiowizualng oprawe kazania. Moim celem nie jest dezawuowanie roli
przekonan religijnych czy teologicznych narracji, ale spojrzenie wystarczajaco
szerokie, aby obja¢ cate spektrum sposobdw wytwarzania sprawczosci androida
(Keane, 2008; Morgan, 2016; por. Sztajer, 2019).

Wypowiedzi i narracje osdb zwiazanych z projektem i $wiatynia przywotuje
explicite. W kazdym innym przypadku moje uwagi s rezultatem krytycznej
analizy zrodet zastanych i wytworzonych w toku badan terenowych w 2022 r.
i po ich zakonczeniu: tekstow, nagran audiowizualnych, notatek i transkrypcji
wywiadéw. Wiele z idei tu eksplorowanych narodzito si¢ podczas moich badan
pilotazowych w Japonii, zimg 2018 r. Mam pelng $wiadomos¢, Ze nie wyczer-
puje tematu, nawet w odniesieniu do zebranego juz materialu badawczego,
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a jedynie wskazuje na najistotniejsze kwestie, na ile pozwalajg na to przyjete
ramy konceptualne i rozmiar artykutu.

Roboty w swiatyniach

Religijne znaczenie materialnych obiektéw jest mocno ugruntowane w japon-
skim buddyzmie: poczynajac od domowych ottarzy (butsudan), przez tablice
zmartych (ihai), rézance (juzu), wszelkiego rodzaju talizmany i amulety (ofuda,
omamori), po relikwie i relikwiarze oraz kopie tekstow religijnych (Rambelli,
2007; Starling, 2019). Android stworzony na podobienstwo Kannon nalezy do
szerokiej gamy przedstawien buddow i bodhisattwow, od posagow (butsuzo),
ktére mozna znalez¢ w kazdym buddyjskim przybytku, po kamienne posazki
na wiejskich bezdrozach oraz w zakamarkach japonskich metropolii.
Instalacja androida w Kodaiji i motywacje twdrcow wpisuja si¢ w rosnace
przekonanie buddyjskich mnichéw, nie tylko w Japonii, ze instytucjonalne
przetrwanie wymaga innowacji: nowych form aktywnosci oraz stosowania
technologii, ktére przyciagng wiernych i skuteczniej rozpowszechnig nauki
Buddy (Nelson, 2013; Rambelli, 2018)°. Zainteresowanie nowinkami, a wsréd
nich prozelitycznym i rytualnym potencjalem robotow, jest zreszta zjawiskiem
globalnym, cho¢ manifestujacym sie szczegélnie w Azji Potudniowo-Wschod-
niej. Animatroniczne figury, niejako protoroboty, s3 obecne w hinduistycznych
$wigtyniach i procesjach od przeszlo dwoch dekad (Grimaud, 2008; Srinivas,
2018)”. W Indiach innowacja jest raczej zastepowanie ludzi robotami w dopet-
nianiu obowigzkéw rytualnych, jak miafo to miejsce w przypadku ,,ramienia’,
de facto robota przemystowego, wykonujacego rytual aarti przez posagiem
Ganesha podczas dorocznego festiwalu Ganpati (Walters, 2023). Oparty na
postaci buddyjskiego mnicha z kreskéwek Xianer, rezydujacy w pekinskim
klasztorze Longquan, posiada modul sztucznej inteligencji pozwalajacy na
proste konwersacje (Ke, 2016; Travagnin, 2020). SanTO, wzorowany na figurach
katolickich $wietych, testowany byt w kosciotach w réznych czesciach $wiata,
a blogostawigcy protestanckich wiernych Bless-U byl atrakcja obchodéw rocz-
nicy reformacji w Wittenberdze. W przeciwienstwie jednak do buddyjskich

¢ Owe innowacje obejmuja tez rézne formy szeroko rozumianego aktywizmu spolecznego
i obecnos¢ w przestrzeni publicznej.

7 Srinivas skadingd uzywa terminu analogicznego do zaproponowanego przez Nelso-
na, »eksperymentalny hinduizm”, méwiac o technologicznych innowacjach w $wigtynnych
reprezentacjach dewow i praktykach rytualnych. Animatroniczne figury sg nadal rozwijane
i znajdujg nowe zastosowania. Przykladem moze by¢ robot-stoni Irinjadappilly Raman poda-
rowany $wigtyni Sree Krishna w Kerali przez indyjski oddzial oranizacji PETA, aby zastapi¢
zywe zwierze (Main, 2023).
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i hinduistycznych odpowiednikéw Bless-U i SanTO nie zostaly zainstalowane
na state w miejscach kultu religijnego (Loffler i in., 2021; Trovato i in., 2019)®.

W Japonii odleglym pierwowzorem Mindara w roli robota jako drogo-
wskazu moralnego byl pneumatyczny Gakutensoku (,,nauka z praw natury”),
skonstruowany w 1928 r. Jego tworca Makoto Nishimura, poruszony wizja
zniewolonych robotéw w sztuce R.U.R. Karela Capka, chcial stworzy¢ ich
przeciwienstwo (Frumer, 2020; Kovacic, 2018). Nie sposob stwierdzi¢, czy
Nishimura wzorowal si¢ na wizerunkach religijnych, ale podobienstwo Gaku-
tensoku do japonskich posagow jest uderzajace, z uwagi na poze, szate, korone
na skroniach i symboliczne atrybuty. W prawej dloni trzymal strzale-pioro,
oznaczajgce nauke i zdobywanie wiedzy, a w lewej lampe, ktdrej blask zapewnial
intelektualne i moralne o$wiecenie. Nalezy réwniez wspomnie¢ o buddyjskich
robotach, ktore pojawily si¢ na przestrzeni ostatnich dekad: recytujacym man-
try ,mnichu” Hotokuji z Kakogawy, robocie z Yokohamy modlacym si¢ za
zmarlych réznych wyznan czy komercyjnym robocie Pepper eksperymentalnie
zaadaptowanym do pomocy w ceremoniach pogrzebowych (Rambelli, 2018).

W shintd, mimo ponad trzechsetletniej tradycji wykorzystywania lalek
i quasi-mechanicznych marionetek w procesjach religijnych, zainteresowanie
robotycznymi nowinkami byto dotychczas ograniczone. Najbardziej widowi-
skowym wyjatkiem jest prawdopodobnie taniec kagura wykonany przez robota
Kosaka Kokona, ubranego w szaty miko ($wiagtynnej panny), na dziedzincu
tokijskiego chramu Kanda My®6jin we wrze$niu 2019 r. (Odori, 2022). Innym
przyktadem sg modlitwy o ,,zdrowy rozwoj”, sukoyaka na seicho, wznoszone
w intencji robo-pséw AIBO przy okazji $wigta shichi-go-san, tradycyjnie po-
$wieconego blogostawieniu dzieci w chramach (Tokai terebi News One, 2022)°.
Skadinad dla AIBO, ktére dotarly do kresu swojej wytrzymalosci i wsparcia
technicznego, odprawiane sg buddyjskie ceremonie kuyo, podobnie jak dla
zmarlych zwierzat domowych (Ambros, 2012; White, Katsuno, 2021). Kuyo,
zwyczajowo odprawiane dla zmartych krewnych i przodkéw, polegaja na
sktadaniu ofiar, upamietnieniu i modlitwach. Urzadza si¢ je rowniez dla lalek
hina, ktére przebywajac z ludzmi, zyskujg wystarczajaca doze podmiotowosci
i sprawczosci, aby stanowi¢ zagrozenie duchowe, jesli owa wigZ nie zostanie
rytualnie przecieta (Daniels, 2010)'.

8 Opieram si¢ tu rowniez na korespondencji z konstruktorem SanTO, Gabriele Trovato,
30.05.2024.
® W sumie sprzedano okoto 150 tys. robotéw, cho¢ oczywiscie liczba ta obejmuje sytuacje,
w ktorych jedna osoba badz rodzina kupita kilka robotéw lub zastapita starego robota nowym
(Knox, Watanabe, 2018; Kubo, 2015).
1 Japoniskie kuyo wywodzi si¢ od pudzy, rytuatu skladania daréw hinduistycznym bogom,
zaadatowanego w buddyzmie jako ofiara dewocyjna dla ,trzech klejnotéw”: Buddy, dharmy
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Buddyjska ikonografia i rytualna konsekracja

XXV rozdzial Sutry Lotosu, najstarszego i zarazem najwazniejszego tekstu
buddyjskiego traktujacego o Awalokiteswarze, wymienia trzydziesci trzy
»ciala”, w ktérych moze manifestowa¢ sie Kannon, wlaczajac w to samego
Buddg, bogéw z hinduistycznego panteonu i ludzi réznych profesji. Kluczowy
jest jednak nie wykaz manifestacji, ale przesltanie, obecne réwniez w kazaniu
androida: Kannon moze objawi¢ si¢ w dowolnej postaci. Japonskim odpo-
wiednikiem wykazu w Sutrze Lotosu sg sanjiisanzon kannon, ,trzydziesci trzy
[postacie] Kannon’, zilustrowane w studium buddyjskiej ikonografii, Butsuzo-
zu-i, autorstwa Tosy Hidenobu (1783). Wydane w 1690 r. dzielo przedstawia
konwencjonalne wéwczas wyobrazenia Kannon i zarazem wielorakie jej
przedstawienia, powszechne w Japonii do dzis.

Nie tylko mechaniczne cialo, ale takze brak 0zdéb, stroju i klasycznych atry-
butéw odréznia Mindara od posagéw Kannon, historycznych i wspélczesnych.
Nie posiada on ,,tysigca rak” niczym ponadtysiacletni Senju Kannon w §wigtyni
Fujiidera w Osace, ktore podkreslalyby wielozadaniowo$¢ w naprawianiu §wia-
ta. Nie przypomina Hibo Kannon, ,,bolejacej matki Kannon” uwiecznionej na
stynnym XIX-wiecznym obrazie Kano Hogai. W przeciwienstwie do posagow
nie jest owiniety w niebianska szate (jap. tenne, sanskr. uttariya), na szyi nie
ma zdobnego naszyjnika czy fancucha (jap. yoraku, sanskr. keytira). Mimo to
ikonograficzna proweniencja androida ujawnia si¢ w subtelnych nawigzaniach
do sanjisanzon kannon.

Charakterystycznym elementem Mindara jest wspomniana na wstepie elip-
tyczna ,tiara’, umieszczona nad glowa androida i zamykajaca jej owal widziany
z profilu. Jak twierdzi Kohei Ogawa, jeden z inzynieréw zaangazowanych
w projekt, element ten miat nada¢ androidowi joseiteki na forumu, ,,kobieca
forme¢”, kontrastujaca z ,,meskimi” ramionami i klatka piersiowa (Warae, 2019,
s. 82). Motywacja stojaca za tym zabiegiem byly rezultaty percepcyjnych ekspe-
rymentow z wczesniejszymi nie-religijnymi robotami, Telenoidem i Alterem,
ktdre sugerowaly, ze rudymentarna humanoidalna forma, bez jednoznacznie
zdefiniowanych cech plciowych, spotyka si¢ z bardziej pozytywna reakcja
ludzi wchodzacych w interakeje z androidem (Taniguchi i in., 2021, s. 291).
Podobnych wieloznacznosci jest wigcej: android wypowiada sie kobiecym
glosem, ma androgyniczng twarz oraz - jak podkreslit w rozmowie przeor
Goto - ,,mesko” brzmiace imie. Majac na uwadze niedookreslonos¢ i historycz-
ne transformacje plci Kannon wspomniane na wstepie, mamy tu do czynienia

i sanghi. Poza wspomnianymi w tekscie przykladami kuyo stuzy réwniez do ,odprawiania”
niebezpiecznych przedmiotéw codziennego uzytku, jak igty (Ambros, 2012; Kretschmer, 2000).
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z interesujaca konwergencja eksperymentalnych motywacji inzynieréw oraz
wyobrazen utrwalonych w buddyjskiej sztuce. Co wigcej, ksztalt nad glowa
Mindara przypomina tiare lub korone (hokan) Kannon, ukazang bezposrednio
lub w formie ksztaltu rysujacego si¢ pod nakryciem gltowy, jak ma to miejsce
w przypadku byakue kannon, bodhisattwy otulonej bialg szatg i medytujacej
na pustkowiu. Otwarta kwestig pozostaje to, czy zbieznos¢ ta jest dzielem
przypadku, niewyrazonej intencji, czy konsekwencja wplywu utrwalonych
historycznie i reprodukowanych przez wieki wizerunkow.

W trakcie kazania Mindar kilkakrotnie sktada dtonie w gassho, popularnym
gedcie pozdrowienia, modlitwy i znaku wiernosci dharmie. Gassho jest zarazem
jednym z mudra, rytualnych ukladéw dioni w ceremoniach ezoterycznych
szkot wywodzacych sie¢ z buddyzmu wadzrajana oraz ikonograficznych atry-
butéw pozwalajacych na identyfikacje buddéw i bodhisattwéw (Saunders,
1985). Palce androida sg zlaczone, ale si¢ nie przeplataja. Pomiedzy dlonmi
zostaje pusta przestrzen, ktérag Mindar niejako obejmuje, odtwarzajac wiernie
rodzaj gassho okreslany mianem sanfuta (sanskr. samputa), symbolizujacy
koshin, puste, pozbawione emocji serce (Saunders, 1985, s. 40). W tej formie
android wpisuje si¢ zarazem w tradycje przedstawien gassho kannon, jednej
z trzydziestu trzech manifestacji uwiecznionych w Butsuzo-zu-i (Hidenobu,
1783,5.29)".

W publikacji na temat Mindara, przygotowanej i wydanej z inicjatywy
Kodaiji dla szerokiego grona czytelnikow, jedynej, nie liczac materiatow
przygotowanych dla mediéw, mozna znalez¢ kolejne przyklady osadzenia
androida w estetyce historycznych przedstawien Kannon. Manga - android
Kannon zaczgt recytowac Sutre Serca jest kombinacja powiesci graficznej na
temat Mindara i aneksu opisujacego kulisy jego powstania (Warae, 2019).
Na jednej z ilustracji Mindar stoi w kwiecie lotosu, znamionujgcym wiedze,
czysto$¢ i pigkno duchowego o$wiecenia oraz bedacym klasycznym motywem
w przedstawieniach Kannon (Hidenobu, 1783, s. 25-29; Nishimura, 2019,
s. 60-61). Kolejna karta rekontekstualizuje Mindara przestrzennie. Otoczony
aureolg android umieszczony jest juz nie w surowej quasi-konferencyjnej
sali, ale w $wigtynnym pawilonie hondo, w ktorym eksponowane sa posagi
i odbywa si¢ wigkszo$¢ praktyk religijnych. Na dalszych stronach pojawiajg si¢
swczesniejsze” obrazy i rzezby, ktdre — jak opowiada Mindar w roli narratora —
w przeciwienstwie do niego ,,nie mogty rozmawia¢ z ludzmi bezposrednio”
(Warae, 2019, s. 10)*2.

' Warto doda¢, ze gassho Mindara jest jednoczesnie gestem i ikonograficznym atrybutem,
wychodzac tym samym z ram typologii E. Dale’a Saundersa (1985).
2 [tada e ya butsuzo dewa] hitobito to jikani hanasu koto ga dekinai.
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Powigzanie androida z Kannon nie ma jedynie wymiaru estetycznego. 23 lu-
tego 2019 r. w obecnosci zaproszonych gosci, dziennikarzy i ekip telewizyjnych
sze$cioro mnichow rinzai, w tym przeor Goto, dokonato kaigen shiki®, ,,rytuatu
otwarcia oczu”. Jest on nieodlacznie zwigzany z posagami buddyjskimi, ktore
po wyrzezbieniu i instalacji s3 nadal stricte fizycznymi obiektami i musza by¢
aktywowane, w sensie metafizycznym, poprzez akt konsekracji. Kaigen shiki
przeksztalca wyrzezbione kawatki drewna lub kamienia w jigen, manifestacje
doskonalych istot. Analogiczne rytualy i wierzenia na temat relacji buddow
i bodhisatwéw do ich materialnych przedstawien sa powszechne w Azji Potu-
dniowo-Wschodniej (Eckel, 1990; Gombrich, 1966; Horton, 2007; Ray, 1994;
Swearer, 2004; Tambiah, 1970)%.

Kocho Nishimura (1996), rzezbiarz, profesor buddyzmu, a zarazem przeor
$wiatyni Otagi Nenbutsu-ji w Kioto, obrazowo poréwnal ,,otwarcie oczu” do
podlaczenia telewizora-odbiornika, aby mégl odbierac¢ transmisje od buddy-
-nadajnika. W powszechnych wierzeniach w Japonii przez wieki nadawano
buddyjskim posagom-manifestacjom sprawczos¢ apotropaiczng i soteriolo-
giczny, teologicznie uzasadniong wspomniang juz idea jigen. ,,Ozywienie”
posagow bylo czesto dostowne — przypisywano im zdolnos$¢ do poruszania
sie i méwienia, nie za sprawg iluzji i wymyslnych mechanizméw, ale nadna-
turalnych mocy uzyskanych przez konsekracje i utozsamienie (Horton, 2007).

Przeor wyznal, ze dla niego samego konsekracja nie byla szczegdlnie istot-
na. Zostala dokonana, jak to ujal, na potrzeby zwyktych ludzi. Z perspektywy
Goto, zbieznej z doktryna rinzai, najwazniejsza byta nie wiara w Budde, ale
hotoke-sama o oimotomeru, ,podazanie za Buddg” Ambiwalentny stosunek
przeora do wagi samego rytuatu nie przekladat si¢ na fakt przeistoczenia
Kannon w androida, ktére dokonalo sie za sprawa ludzi i poprzez techno-
logie. Podkreslil, ze twércy androida — a wiec i on sam - nie tyle zbudowa-
li, ile przeksztalcili [bodhisattwe] w maszyne”, kikai ni henshinsaretanda,

B Inne okredlenie to kaigen kuyo, czgsto uzywane na okreslenie analogicznej (w sensie
budowania polgczenia miedzy obiektem materialnym a metafizycznym bytem) ceremonii
odprawianej si¢ podczas buddyjskiej konsekracji nagrobka, przypisujacej go do hotoke, buddy
w znaczeniu zmartej osoby.

1 Idea obecnosci buddéw i bodhisattwoéw w materialnych posagach, jak argumentuje
Reginald Ray (1994), nie jest w zadnym sensie nowa, siggajac indyjskich korzeni buddyzmu
i praktyk, ktére powstaly u jego zarania. Pytanie o status ontologiczny materialnych manifestacji
doczekalo sie réznych odpowiedzi, w zalezno$ci od badanego kontekstu kulturowo-religijnego
i perspektywy. Reginald Ray, Donald K. Swearer i Stanley J. Tambiah argumentujg, Ze z per-
spektywy wyznawcéw nadludzkie byty sg faktycznie obecne w posagach. Richard Gombrich
(1966) sugeruje, ze wierni dzialajg tak, jakby manifestacja miala miejsce, nawet jesli nie wierza
w prawde objawienia. Malcolm David Eckel (1990) twierdzi, ze posagi pobudzaja do refleksji
nad nieobecnoécig Sidharty Gautamy i, w konsekwencji, pustka w sensie soteriologicznym.
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tworzac ,,mechaniczng Kannon’, kikai no kannonsama, ontologicznie z nig
tozsama'.

Ustanowienie estetyczne i rytualne wzmacnia publiczna narracja, ktéra
rekursywnie uzasadnia Mindara jako narzedzie edukacji moralnej i $wiatopo-
gladowej. W materialach prasowych, artykulach i wywiadach przedstawiciele
$wiatyni przedstawiaja Mindara jako propagatora nauk Buddy. Android ma
pomoc ludziom osiagnacé ,,spokdj serca’, kokoro no yasuragi (Omura, 2019)*.
Podkreslana jest wspomniana zdolno$¢ Kannon do objawiania sie w réznych
postaciach, ktéra uprawomacnia androida jako kolejne wcielenie. Na pierw-
szym planie jest terapeutyczna i etyczna sprawczo$¢ androida, a nie potencjal
nadprzyrodzonej interwencji i pomocy w potrzebie, kluczowy dla wyobrazen
Kannon jako ,,.bogini milosierdzia”

Mindar zostal wiec ustanowiony w dwdch porzadkach: jednym, w ktérym
Kannon manifestuje si¢ w materialnym wizerunku i moze by¢ potencjalnie
obiektem kultu, i drugim, klfadacym nacisk na samodoskonalenie, w mysl kto-
rego postacie buddéw i bodhisatwow sa jedynie inspiracja do duchowej prak-
tyki. W jednym wymiarze android staje si¢ jedng z niezliczonych manifestacji
Kannon. W drugim jest drogowskazem, exemplum, reprezentacja nawet nie
samej Kannon, co prawdy o naturze rzeczywistosci. Owa dwoisto$¢ przywodzi
na mysl obserwacje Stanleya J. Tambiaha (1984) na temat buddyjskich amule-
tow we wspolczesnej Tajlandii, ktdre — jak twierdzi - sg szczegdlnym rodzajem
znaku. Jako wskaznik (index) pozostaja w egzystencjalnej relacji z buddyjskimi
$wietymi, sg przedluzeniem ich mocy i obecnoéci, ale jednocze$nie symbolem
ich nieobecnoéci i koniecznosci obrania indywidualnej drogi do wyzwolenia®.
Dwoistos¢ owej relacji znajduje réwniez odzwierciedlenie w historii buddy-
zmu rinzai. W przeszlosci praktykowany i wspierany gtéwnie przez spoteczne
elity, podkreslat role medytacji i bezposredniego doswiadczenia na drodze
do o$wiecenia. Mial przy tym ambiwalentny stosunek do apotropaicznych
i soteriologicznych nadziei poktadanych w posagach-manifestacjach. Nieza-
leznie jednak od pozycji doktrynalnych posagi byly stawiane w §wiatyniach,
a wotywne modty stanowity czes¢ instytucjonalnych praktyk (Griffith Foulk,
2008; Reader, Tanabe, 1998; Rambelli, 2007).

5 Moéwiac o przemianie Goto, nie méwi po prostu o zmianie, ale uzywa si¢ terminu ozna-
czajacego przemiane w sensie metamorfozy, w stronie biernej. Inaczej mowiac, Kannon stat sie
mechaniczny za sprawg ludzi.

16 Kokoro mozna rozumie¢ jako metaforyczne ,,serce”: siedzibe uczué, rdzen podmiotowosci
w sensie emocji i empatii, ale tez umysl, duchowa esencje, wewnetrzna nature czlowieka. Idee
kokoro w odniesieniu do robotéw omawia Hifofumi Katsuno (2011).

7" Tambiah, uzywajac tego poréwnania, operuje w konceptualnych ramach semiotyki Char-
lesa S. Pierce’a. Podobny wniosek, juz bez semiotycznych analogii, wysuwa Eckel (1990).
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Refleksja nad ikonograficznym i rytualnym ustanowieniem Mindara nie-
uchronnie prowadzi do pytania o role shinto, tak w sensie wspoiczesnej insty-
tucjonalnej religii, jak i kultu rodzimych béstw, kami, przez wieki tworzacego
z japoniskim buddyzmem synkretyczny amalgamat (Breen, Teeuwen, 2010;
Kotanski, 1995; por. Kozyra, 2023). Ow synkretyzm, shinbutsu-shiigo, zostal
przerwany w wymiarze instytucjonalnym w 1868 r., ale w japonskim zyciu
religijnym buddyzm i shintd pozostaja komplementarne, czgsto wzajemnie si¢
przenikajac (Lewis, 2018). Na przestrzeni dziejow Kannon zostata wlgczona
w podania dotyczace kami, a takze praktyki kultowe, jak argumentuje na
przyktadzie szlakow pielgrzymkowych Mark W. MacWilliams (1997). Dos¢
dobrze udokumentowane jest réowniez utozsamienie Kannon z Tensh6 Daijin,
solarng boginiag Amaterasu, centralng postacig w kosmologii shinto, i legen-
darng przodkinig rodziny cesarskiej (Teeuwen, 2003).

Nawigzania do shinto nie pojawiaja si¢ w kazaniu, komentarzach twércow,
kustoszy i odwiedzajacych. Nie ulega jednak watpliwosci, ze Mindar osadzony
jest w kulturowym uniwersum wyobrazen i praktyk, w ktérym wytworzone
przez czlowieka przedmioty mogg by¢ medium oddzialywania nie-ludzkich
mocy lub uzyska¢ podmiotowo$¢ i metafizyczng sprawczo$¢ (Daniels, 2010;
Schattschneider, 2001). W kontekscie buddyjskim, ktdry jest tu najistotniejszy,
przyktadem moze by¢ chocby koncepcja somoku jobutsu, wywodzaca sie ze
szkoly tendai, ktdra glosi, ze roéliny i drzewa, a wigc rowniez nieSwiadome byty,
majg nature buddy i tym samym mogg dostapic¢ o§wiecenia (Hojo, 2011; Sueki,
2015)". Kolejnym jest twierdzenie zalozyciela szkoly sot6 zen, Dogena (1200-
1253), wyrazone w Shobogenzo, ze fenomeny natury, jak gory i rzeki, sa mani-
festacjq i zarazem przekazicielami dharmy (Dégen, 2023; por. Rambelli, 2018).

Kazanie

Sednem spotkania z Mindarem jest kazanie, napisane przez trzech mnichéw
rinzai, Dorya Honde, Taisena Sakaide i Sosekiego Unrinina, w oparciu o pu-
blikacje orientalisty Hajime Nakamury oraz mistrza rinzai Mumona Yamady
(Kimura, 2021). Gléwnym tematem jest Sutra Serca, ktérej werséw Mindar
nie przytacza dostownie, ale wplata w opowies¢ na temat relacji migdzy samo-
$wiadomoscia a wspdtczuciem dla zyjacych istot. Celem praktyk i samodo-

18 Potencjalny wplyw animistycznych aspektow shinto na postrzeganie i recepcj¢ robotéw,
okreslany czasem mianem technoanimizmu, pozostaje kwestig sporng (Jensen, Blok, 2013;
Richardson, 2016; por. Kureta, 2021). W kontekscie tego sporu mozna zada¢ dodatkowe
pytanie o uniwersalne uwarunkowania ludzkiej percepcji i my$lenia, ktére miatyby wptywa¢
na postrzeganie robotéw i przypisywanie im podmiotowosci (Loewen-Colon, Mosurinjohn,
2022; Musial, 2019).
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skonalenia w rinzai jest kensho, ,,ujrzenie prawdy o wlasnej naturze”, w sensie
soteriologicznych, a zarazem moralnych uwarunkowan ludzkiej egzystencji.
Wiaze sie to réwniez z uzyskaniem §wiadomosci, ze wszelkie byty charaktery-
zuje kii, pustka (sanskr. siinyata), czyli ze pozbawione sa esencji w znaczeniu
inherentnej, niezmiennej natury, a tozsamos¢ jest jedynie pochodng relacji
z innymi bytami (Borup, 2008; por. Kozyra, 2012; Szymanska, 2005).

Materia i forma androida, ktorg wierni moga zobaczy¢, staje si¢ retorycz-
nym exemplum oraz - jak glosi sam Mindar - materializacja buddyjskich
nauk o pustce w miejscu kokoro, metaforycznego ,,serca”. Kontrast miedzy
twarzg i dfonmi a metalowym torsem i stereotypowo ,,robotycznymi” ruchami
ramion jest uderzajacy, ale pelny wymiar nadaje im narracja, ktéra dokonuje
transpozycji mechanicznego ciata z domeny technologii do domeny metafi-
zyki i moralnosci. Nawet gtos Mindara zostal zsyntetyzowany przez komputer
i przypomina ludzki, zachowujac jednoczesnie pewng niedoskonato$¢ w symu-
lacji, percepcyjnie ewidentng sztucznos¢, ktéra dodatkowo podkresla, ze mamy
do czynienia z maszyna. Sugerowana $ciezka do o§wiecenia moze wydawac si¢
odmienna od praktykowanej w rinzai czy zen jako takim, a wiec postulujacej
osiagniecie satori, intuicyjnego zrozumienia, poprzez praktyke medytacyjna
czy refleksje nad koanami. Spotkanie z androidem i wystuchanie kazania
mozna jednak interpretowac jako pierwszy krok na owej sciezce. Co wiecej,
percepcyjna konfrontacja z materialno$cia androida wpisuje si¢ w wazng dla
buddyzmu role bezposredniego doswiadczenia w poznaniu dharmy.

W czasie kazania Mindar okresla si¢ jako nowa manifestacja bodhisattwy,
nawigzujac do wielo$ci form, w ktérych Kannon moze si¢ objawi¢. W odnie-
sieniu do Sutry Lotosu android omawia natur¢ Kannon jako niosgcej pomoc
i kierujacej sie jihi, wspdtczuciem dla wszystkich swiadomych istot. W odrzuce-
niu ,,ja” cztowiek ma si¢ upodobni¢ do androida - wspoélczucie dla innych jest
mozliwe tylko przez wykroczenie poza wlasne ego, pragnienia i doczesne troski.
Okraszona muzyka prezentacja dopetnia prozelityczny przekaz kierujacy uwage
stuchaczy ku refleksji nad naturg istnienia i kultywowaniem milosierdzia. Poza
ttumaczeniem kazania na chinski i angielski na $cianach sali Kyoka wyswietlana
jest wirtualna publicznos¢. Z ttumu wytaniajg sie twarze rozmdéwcow, z ktérymi
Mindar nawigzuje kolejno dialog, dopetniajacy tres¢ wykladu.

Apogeum kazania stanowi wypowiedzenie konczacej Sutre Serca man-
try Doskonatej Madro$ci. W tle rozbrzmiewajg dzwigki pianina, a Kannon
trzykrotnie miarowo recytuje: gyatei gyatei hara gyatei hara so gyatei bojiso-
waka, fonetycznie zjaponizowany sanskrycki wers, pozbawiony ekranowego
ttumaczenia - gdyz to nie literalne znaczenie stéw jest istotne (Lopez, 1996).
Wypowiadanie mantry jest aktem kultywowania wspolczucia, praktyka sa-
moksztaltowania. Jak ttumaczy Mindar, s3 to nantomo fushigina kotoba,
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»haprawde tajemnicze stowa’, wypowiedzenie ktorych daje sile, wewnetrzna
moc, pozwalajacg przezwycigzy¢ ograniczenia wlasnego ,.ja"

Konstruowanie Kannon

Stawny robotyk i buddysta Masahiro Mori twierdzi, ze konstruowanie robo-
tow i obcowanie z nimi pomoglto mu zrozumie¢, ze wszelkie byty pozbawione
s3 niezmiennej natury (Kimura, 2018; Mori, 1999, s. 125). Chociaz twoércy
androida i kazania nie przywoluja Mori explicite, trudno nie dostrzec, ze eg-
zemplifikacja prawdy poprzez odwotanie do mechanicznego ciala bazuje na
podobnej relacji: materialnos¢ Mindara ma pomdc w przyswojeniu buddyjskie-
go $wiatopogladu i etyki. Dydaktyczna rola metalowego korpusu i ramion nie
tlumaczy jednak, dlaczego android posiada antropomorficzng twarz i dtonie.
Goto rozwazal nadanie androidowi réwniez mechanomorficznej twarzy, ale
doszedt do wniosku, ze pewna ,tagodnos¢”, yawarakasa, pozwoli odwiedzaja-
cym zbudowa¢ empatyczna relacje z androidem. Zdaniem przeora, mimo ze
Mindar nie ma kokoro, ,,serca’, antropomorficzna twarz ma ulatwia¢ akceptacje
faktu, ze potrafi on zrozumie¢ ludzkie troski i cierpienie.

Dylemat, przed ktérym stanal przeor, po raz kolejny przywotuje idee Mori
(1970), a écislej problem ,,doliny niesamowito$ci”®. Zgodnie z ta teorig krzywa
relacji miedzy estetyka robota a psychiczng reakcja obserwatora ulega raptow-
nie zalamaniu, gdy maszyna zaczyna uderzajaco przypomina¢ czlowieka, nadal
bedac jego niedoskonalg kopia. Taki robot jest postrzegany jako niepokojacy,
wrecz odpychajacy. Hybrydowy wyglad Mindara zdaje si¢ niwelowac ryzyko
wystapienia ,doliny niesamowitosci’, ale w jej miejsce pojawia sie jednak
koniecznos¢ balansowania miedzy wizerunkiem androida jako empatycznej
manifestacji bodhisattwy a estetyka mechanicznej pustki.

Wyglad i mechanika Mindara zostaly oparte na powstalym wczesniej mode-
lu androida o nazwie Alter. Roboty maja identyczny korpus oraz mechaniczne
ramiona. Dionie i twarz Altera réwniez pokryte sg syntetycznym skéropodob-
nym materiatem, ale jego twarz jest raczej kobieca niz androgyniczna. Nie jest
réwniez osadzony na podescie ani przyozdobiony silikonowg tiarg. W kontra-
$cie z Alterem w pelni ujawnia si¢ waga subtelnych dodatkéw upodabniajacych
Mindara do tradycyjnych wizerunkéw Kannon. Najwazniejsza roznica lezy
jednak gdzie indziej. Pomijajac wyraz ust generowany symultanicznie do wy-
powiadanego kazania, ruchy Mindara sg z géry ustalone, spokojne i oszczedne

¥ Jap. bukimi no tani, ang. uncanny valley. Pojecie to nawiazuje do Freudowskiego unheim-
lich, ktorego pelnego sensu polskie stowo ,,niesamowite” czy ,niesamowito$¢” nie oddaje, ale
jest przyjetym tlumaczeniem (Freud, 2021).
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w ekspresji. Podczas kazania android porusza glowa, skfada dtonie w gassho,
zwraca sie w kierunku wirtualnych interlokutoréw pojawiajacych si¢ na pre-
zentacji wokdl. Alter z kolei nie ma zaprogramowanych ruchéw, ale oparty
na sieci neuronowej uktad, ktéry pozwala mu nasladowac ludzi i kinetycznie
reagowal na otoczenie. Moze wigc odzwierciedli¢ gest osoby podajacej dlon
na przywitanie albo, odpowiednio stymulowany, wykonac frenetyczny taniec
ramion i dtoni (Doi i in., 2017; Masumori i in., 2020, s. 165). Mindar zostal
pozbawiony sieci neuronowej i zdolno$ci reagowania ruchem na otoczenie,
a co za tym idzie — nieprzewidywalnosci i autonomii, nawet motoryczne;.
Utozsamienie Mindara z Kannon wigzalo si¢ wiec z upodobnieniem go do
dostojnych buddyjskich posagéw z ustalong poza i gestami. Takie rozwigzanie
wykracza poza kontrole wiernosci przekazu soteriologicznej doktryny w ka-
zaniu. Jedyne pole autonomii, ktore ,,pozostawiono” Mindarowi, wigze si¢
z potencjalem metafizycznej obecnosci, ustanowionego rytualnie utozsamienia
z Kannon i mozliwosci ,,ozycia” niczym poprzednicy z drewna lub kamienia.

Deklaracje tworcow Mindara, iz w przysztosci moze on zosta¢ wyposazony
w modul sztucznej inteligencji, nalezy interpretowaé, majac to na uwadze.
Zapytany przeze mnie o opini¢ na temat Mindara przeor niewielkiej rodzinnej
$wiatyni przynalezacej do szkoly jodo shinsha w prefekturze Gifu, odpart, ze
jedyne zagrozenie, ktore widzi, to gdyby maszyna, nie cztowiek, stala si¢ zro-
dfem, a nie tylko przekazicielem nauk Buddy. Podobng uwage styszalem jeszcze
kilkakrotnie. Ani Tensho Goto, ani materialy publikowane przez Kodaiji nie
wyrazaja takiej obawy, ale implementacja sztucznej inteligencji pozwalajaca
androidowi intepretowac sutry, niezaleznie od osadu etycznych i teologicznych
implikacji tego faktu, fundamentalnie zmienitaby role Mindara i zakres jego
sprawczosci jako artefaktu religijnego.

Przestrzenna rekonstualizacja

Zgodnie z zamyslem inzynieréw i mnichéw audiowizualna projekcja okalajaca
Mindara i stuchaczy miala tworzy¢ hinichijotekina funiki, ,,niezwykla atmo-
sfer¢” architektury i wystroju $wiagtyn buddyjskich, wlaczajac w to ich umiej-
scowienie w otaczajacym krajobrazie. Inspiracjg byly sensoryczne afordancje
w rzeczywistych buddyjskich przybytkach, jak promienie swiatla wpadajace
przez rozsuwane drzwi, tworzace o zachodzie sforica aure wokot triady Buddy
Amidy w $wiatynii Jodoji w prefekturze Hyogo (Taniguchiiin., 2021, s. 293).

Sakralizacja maszyny poprzez symulacje kontrastuje z umiejscowieniem
androida w rzeczywistej topografii Kodaiji. Sanro, droga prowadzaca od bra-
my do gléwnego budynku w buddyjskich $wiatyniach, jest zarazem $ciezka
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duchowego przygotowania i refleksji, stymulowanej estetyka i spokojem ota-
czajacej przestrzeni. Hala Kyoka miesci sie na uboczu, oderwana od splendoru
budynkéw swigtynnych i kare-sansui, ogrodu suchego krajobrazu. Droga don
wiedzie obok przyswiatynnego sklepiku i przecina parking. Sanro przestaje tu
by¢ czescig sensorycznie indukowanego doswiadczenia, podobnie jak dzieje
sie w buddyjskich $wigtyniach lokowanych na kondygnacjach wielopietrowych
budynkéw, opisywanych przez Johna K. Nelsona (2013).

Jak podkresla przeor Goto oraz kazanie, Mindar jest pierwszym wizerunkiem
Kannon mogacym ,,rozmawiac’, katariau, cho¢ ,,rozmowa” jest tu symulowang
i zaaranzowang wczesniej dyskusja z wirtualnymi uczniami portretowanymi
przez aktoréw, a nie spontanicznym dialogiem z uczestnikami kazania. Mimo
to, jak juz wspomnialem, android jest przedstawiany w opozycji do niemych
i nieruchomych posagéw i obrazéw jako technologicznie obdarzony zdolnoscia
komunikacji*. Opowiadajac o animatronicznych dewach z hinduistycznego
panteonu, Tulasi Srinivas (2018) okresla je mianem ,,technologii cudu”. Poprzez
dostowng wrecz materializacje-manifestacje boskich mocy dzigki technolo-
gii (np. Garuda ,latajacy” i blogostawigcy z helikoptera) badz mechaniczne
»0Zywienie” posagdéw majg one przycigga¢ wiernych, a jednoczesnie kierowac
ich uwage ku dewom, sklania¢ do refleksji i kontemplacji. Technologiczne
ozywienie Mindara, w kontekscie japonskiego buddyzmu, jest nie tyle wta-
snoscig dodang, ile rezultatem zamiany jednej formy ,,ozywienia” na drugg na
poziomie ontologicznym. Cud technologiczny zastepuje tu cud metafizyczny*'.

Podsumowanie

Dyskurs na temat robotdw i sztucznej inteligencji jest zdominowany przez ide¢
postepu technologicznego i jego konsekwencji. Przenika takze eksperymenty
majace na celu rewitalizacje instytucji religijnych i przyciggniecie wiernych.
Mindar powstal z fuzji podobnych nadziei i fascynacji, ale ich materializacja
w Kodaiji sugeruje, ze robotéw religijnych nie mozna postrzega¢ wyltacznie
przez pryzmat innowacji. Android ma przekroczy¢ ograniczenia posagow
i obrazow, ale jego spoteczna akceptacja i prozelityczna sprawczo$¢ uzaleznione
s3 od osadzenia w uniwersum buddyjskiej ikonografii i doktryny. Przywotujac
sutry, wykonujac gashho i recytujac mantre, android rekonstytuuje si¢ réwniez
performatywnie w kazdym kazaniu, podobnie jak ,,otwarcie oczu” przez mni-

» Idea Mindra jako ,udoskonalonej” manifestacji wpisuje si¢ w optymistyczny futuryzm
japonskiego dyskursu o robotach, opisany przez Jennifer Robertson (2017).

2 Historie o posagach, ktore ozywaja, zaczynaja sie¢ porusza¢ i moéwié, naleza do duzo
szerszej kategorii cudownych mocy i zdarzen (Fiordalis, 2010; Gémez, 2010; Maruyama, 1975).
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chéw ukonstytuowalo go pierwotnie w sensie rytualnym - jako manifestacje
Kannon. Robotyczne cialo Mindara jest nie tylko przekaznikiem, ale takze
trescig nauczania, ktorej widzowie-stuchacze kazania moga bezposrednio
doswiadczy¢. Podobnie piciowe niedookreslenie androida jest nie tylko na-
wigzaniem do historycznych transformacji, lecz takze materializacjg nauk
o braku inherentnej i niezmiennej jazni.

Android odwoluje si¢ do tworzonych przez wieki posagdw jako swoich
wezesniejszych niemych manifestacji. W historii japonskiego buddyzmu posagi
nie byly jednak nieruchome i nieme, lecz sytuacyjnie ,,ozywaly” poprzez me-
tafizyke manifestacji, a nie algorytmy i glos syntezatora mowy. Z tego wzgledu
Mindar jest zarazem technologia cudu, majaca wzbudza¢ zachwyt i przyciggaé
uwage, i technologia odczarowania, ktéra w miejsce legend o ozywajacych
posagach oferuje starannie zaaranzowane i kontrolowane do$wiadczenie spo-
tkania z Kannon-kaznodzieja, pozbawionym sieci neuronowej i reaktywnosci
Altera. Nie oznacza to, ze Mindar nie moze ,,0zy¢” jak pokolenia wyrzezbio-
nych pierwowzoréw. Metafizyka manifestacji, przemiana w ,,mechanicznego
Kannon” i rytualne ,otwarcie oczu” potencjalnie otwarly jedyna dostgepna
domene autonomii: pozaludzkiej i pozaalgorytmicznej.
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