ГЛАВА II

ИСТОРИЧЕСКИЕ И ЭТНИЧЕСКИЕ КОРНИ ДЖАЙНИЗМА

Насколько автору известно, в литературе не разрабатывался вопрос о том, в какой этнической среде возник и развивался джайнизм или элементы культа и тех философских концепций, которые легли в основу вероучения джайнов.

Можно только предположительно судить о том, какие именно элементы духовной культуры неарийских народов проникли в новые философские системы и религии, складывавшиеся в Индии в первой половине I тысячелетия до н. э., и пытаться выявить их методом противопоставления тем элементам, которые характерны для ведического (т. е. арийского) общества.

Насчитывается по меньшей мере восемь признаков, которые отличают джайнизм от ведической религии и брахманизма. Они настолько существенны, что не дают нам возможности считать джайнизм сектой брахманизма или каким-либо другим его производным. Эти признаки сводятся к следующим:

1) джайнизм отрицает святость вед;

2) выступает против того, чтобы главными объектами почитания были боги;

3) отрицает кровавые жертвоприношения и ряд других элементов брахманского ритуала;

4) не признает варн — сословий брахманского общества;

5) предписывает щадить чужую жизнь;

6) предписывает отшельничество;

7) предписывает обнажение во время ритуала;

8) допускает женщин к монашеству, изучению священных книг и т. п.

При этом не следует забывать и о том, что развившаяся в пределах ведического вероучения или, вернее, на основе некоторых ведических доктрин, но принявшая
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«небрахманский (а иногда и прямо антибрахманский) характер философия упанишад оказала значительное влияние на джайнизм (как и на буддизм и бхагаватизм). В частности, мы имеем в виду концепцию упанишад о том, что человек может непосредственно общаться с богом (с Абсолютом), может заслужить спасение своими делами и мыслями без посредства жреца-брахмана и без многочисленных жертвоприношений.

Именно в этом заключалась та основная философская концепция, на базе которой развивались все антибрахманские учения на так называемых окраинах ведического мира.

Можно предполагать также, что и упанишады, хотя и включаемые в ведическую литературу, восприняли ряд элементов небрахманских, т. е. в основном неарийских, культов.

Вызывает некоторое сомнение утверждение Паниккара, что учение упанишад требовало «высокого развития индивидуума»1. Это было учение, скорее вытекавшее из того положения, которое занимал в родо-племенной общине носитель ряда общественных функций — полноправный общинник-кшаттри, а затем, в республике-джанападе, — независимый воин-кшатрий. Вероятно, именно поэтому учение упанишад широко распространилось в кшатрийских республиках.

Не случайно философию упанишад на протяжении многих лет исследователи называют философией кшатриев. Но, вероятно, именно в силу своей близости идеологии кшатрийства упанишады имели много общего с джайнизмом.

Г. Якоби, сравнив джайнизм с буддизмом и брахманизмом, пришел к выводу, что существуют элементы, общие всем трем религиям, а именно: вера в возрождение души, учение о кармане (воздаяние по делам, совершенным в первых перерождениях), вера в то, что добрыми Делами можно спастись от дальнейших перерождений, и, наконец, вера в периодические появления пророков (или богов), которые укрепляют религию и правду на земле2. Три первых положения связаны с предписанием щадить чужую жизнь, а поэтому не могут быть согласованы с арийскими предписаниями бесчисленных жертво-

______________________________

1 К. М. Паниккар, Очерк истории Индии, стр. 36.
2 Н. Jасоbi, Jaina Sutras, pt I, Introduction.
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приношений. Поэтому, видимо, они заимствованы поздним брахманизмом из неведических вероучений и, значит, вряд ли привнесены в джайнизм арьями. Возможно, только последнее из четырех положений явилось вкладом арьев в реформаторские вероучения, так как это положение напоминает об арийской традиции устного счета генеалогического родства и возведения своих родов к пророкам-прародителям.

Возможно, главный вклад арьев в возникновение этих вероучении заключается в том, что, продвигаясь по Индии и вступая в контакты с разными ее народами, они сыграли роль собирателей их традиций и донесли до восточногангских областей многие из культовых элементов и этических предписаний, вошедших позже в джайнизм, буддизм и другие религии.

Согласно преданиям джайнов, в древности их религия была распространена по всей Индии и все они являлись кшатриями3. По другому преданию, Махавира Джина (основоположник джайнизма в той форме, в которой эта религия дошла до нас) должен был родиться от женщины-брахманки Девананды, но зародыш был перенесен в лоно кшатрийки Трисалы, так как ни от брахманов, ни от членов низших каст Махавира не должен был получить жизнь4 (может ли в Индии быть что-нибудь более характерное для показа отрицательного отношения к брахманам!).

Исследователи философии индуизма подчеркивают, что именно кшатрии внесли в эту философию концепции, известные под названиями атмавидья и мокшадхарма5. В соответствии с первой духу (атману) отводится место превалирующего начала и он почитается превыше богов. Вторая предписывает путь самоусовершенствования, путь нравственного созревания тем, кто стремится к освобождению — мокше. Обе эти концепции не согласуются с

_____________________________

ЗF. Bushanan, Particulars of the Jains. During Travels in Canara; H. Т. Со1ebrооke, Miscellenoiis Essays, стр. 402. (Кольбрук сообщает также, что оставляющие свою религию джайны принимаются в разные кшатрийские касты индусской общины, чего не могло быть, если бы их исконная принадлежность к этому сословию не была общеизвестной); И. Минаев, Сведения о жайнах и буддистах
4 H. J а с о b i, Jaina Sutras, pt I, Introduction, стр. XXXI. 

5Shri Nagrajji Muni, Philosophy of Soul is the Gift of Kshatriyas to Indian Thought, стр. 180—181.
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брахманским учением о пути спасения через выполнение ритуальных действий, направленных на умилостивление богов, но они вполне согласуются с основами джайнской (а равно и буддийской) философии.

Традиция, широко представленная в древнеиндийской литературе, свидетельствует, что именно в восточногангских районах (т.e. там, где оформилось вероучение джайнизма) была распространена концепция атмавидья и что слушать поучения кшатрийских правителей этих районов приходили даже брахманы6 (например, слушать проповеди членов династии Джанаки, из которой был и прославленный в «Рамаяне» отец Ситы).

Древнеиндийская литература содержит указания на глубокую древность истоков джайнизма и на то, что кшатрии и аскеты из числа вратья, т. e. неарьев, играли заметную роль в становлении неведических учений. Ссылаясь на то, что монахи — шраман (а древнее название джайнизма и джайнских монахов именно «шраман») — упоминаются и в «Ригведе», и в «Тайттирийа-араньяке», и в «Бхагавата-пуране», а равным образом и на то, что слово «муни», хоть и редко упоминаемое в памятниках ведической литературы, означало в древности аскетов-отшельников неведической традиции, некоторые авторы полагают, что ко времени сложения вед ряд элементов, вошедших впоследствии в джайнскую религию, был уже известен. Это подтверждается и тем, что в «Ригведе» и «Атхарваведе» монахов называют арханами (или архатами) — словом, которое в джайнской традиции неизменно применяется для обозначения великих учителей и проповедников этой религии.

Часть «Атхарваведы» — «Вратья кханда» — воспевает ученого аскета-вратья, т. e. аскета-небрахмана, который был превыше ведических богов, подчинил себе четыре страны света и своим дыханием породил все сущее7.

Кольбрук указывает, что многие греческие авторы III в. до н.э. делили всех философов Индии на две главные группы — саманов (шраманов) и брахманов — и подчеркивали столь большую разницу между ними, что

________________________

6Об этом упоминается и в упанишадах, см. ст.: А. Я. Сыркин, О некоторых закономерностях в содержании ранних упанишад, — «Индия в древности», стр. 108.
7«Atharva-Veda Samhita», vol. II, стр. 769—791.
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считали их принадлежащими к разным расам8. Это свидетельство очень ценно тем, что оно подчеркивает расовые различия между джайнами и неджайнами. Что бы греки ни понимали под словом «раса» — будь то принадлежность к разным языковым семьям или к разным антропологическим типам, — важен тот факт, что разница между носителями религий брахманизма и джайнизма была столь заметна, что давала повод причислять их к разным расам. Этому можно дать только одно толкование — в те века приверженцами джайнизма были в основном представители доарийского населения страны. Значит, есть основания утверждать, что главные компоненты этой неведической религии были порождены неарийской этнической средой.

Многие современные исследователи тоже приходят к выводу, что корни джайнизма значительно древнее середины I тысячелетия до н. э.9.

Один из современных руководителей джайнской общины, санскритолог Ачарья Шри Тулси, находит в четырех пуранах подтверждение того, что асуры, уже упоминавшиеся в нашей работе, были не только «неведическим», т. е. неарийским, народом, но и приверженцами джайнской религии. Он считает также, что поза йога-асана, в которой изображены некоторые человеческие фигуры на печатях Мохенджо-Даро, была разработана джайнами и широко известна в доарийской Индии, а в более позднее время была заимствована индусскими аскетами10.

Интересным свидетельством глубокой древности корней джайнской религии и культурно-исторической традиции джайнизма может послужить описание в одном из разделов канонической литературы джайнов — «Найядхаммакахао» — брака героини «Махабхараты» Драупади с пятью братьями Пандавами именно как полиандрического брака, в который Драупади вступает вполне сознательно. В этом памятнике показано, как девушка берет себе в мужья пятерых братьев по своей доброй воле и по своему желанию11.

__________________________

8H. Т. Colebrooke, Observations on the Sect of Jains, стр. 287—322.
9«The Cultural Heritage of India», vol. IV, стр. 36.
10S h. Т. Асharуa, Pre-Vedic Existence of Shraman Culture, стр. 255.
11M. J. Кasha1ikar, The Story of Draupadi's Swayamvara..
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Такое описание важно нам по двум причинам. Во-первых, оно явно относится к той эпохе, когда полиандрический брак не был ни запретным, ни постыдным. Оно носит более древний характер по сравнению и с самой «Махабхаратой» и со всей последующей литературой, развивающей и поясняющей те или иные эпизоды этой эпической поэмы, так как во всех этих памятниках неизменно делаются попытки как бы принести извинения за сам факт этого брака, пояснить, легализовать или приписать внешним причинам такую его форму, которая была неприемлема для арийского общества эпохи складывания «Махабхараты» и осуждалась общественным мнением, религиозными канонами и правовыми кодексами. Во-вторых, оно показывает, что джайны не осуждали полиандрического брака. Это снова дает повод связывать джайнизм с той этнической средой, в которой такой брак был нормой семейных отношений, т. е., возможно, с дравидийскими племенами, у которых и сейчас бытуют сильные пережитки полиандрии.

Следует обратить внимание и на то, что знак свастики, встречающийся на печатях культур Мохенджо-Даро и Хараппы, был широко известен в символике джайнизма, он является символическим знаком седьмого вероучителя (тиртханкара) Супаршвы (джайны считают, что до Махавиры Джины было 23 тиртханкара) и входит как средняя часть в знак восемнадцатого тиртханкара — Ары. Этот знак постоянно изображается на рукописях, миниатюрах, в орнаментах джайнских храмов и т. п.

Некоторые ученые полагают, что известная в индуизме (а соответственно и в индологической литературе) система исчисления периодов времени, называемых юга, кальпа и манвантара, возникла до ведической культуры и что в индуизм эта система проникла в ту эпоху, когда ему пришлось противостоять буддизму и джайнизму12.

Соглашаясь с тем, что истоки джайнизма возникли в неарийской среде и что кшатрии, как арья, так и вратья, сыграли значительную роль в становлении новых вероучений, мы не можем все же выяснить, к каким имен-

________________________

12L. Rосher, The Cyclical Concept of Time in Hinduism, стр. 208—209.
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но народам эти вратья-кшатрии принадлежали — к мунда или дравидам, к тибето-бирманцам или мон-кхмерам. Этническая карта расселения этих народов в древней Индии еще не создана13.

Древние арьи в процессе своего продвижения по Индии безусловно имели контакты со всеми этими народами и заимствовали от них многие элементы материальной и духовной культуры14, но представляется трудным определить, что именно было заимствовано на западе, в областях цивилизации долины Инда, и что — на востоке, на равнине Ганга.

Некоторые исследователи полагают, что роды Саудьумна и Сатадьумна, упоминаемые в генеалогических списках пуран, происходили из мунда15. Широко известная теперь и упоминаемая в каждом труде по древней истории Индии «культура медных кладов и желтой керамики», современная цивилизации долины Инда, вполне возможно, тоже была создана предками мунда16.

______________________________

13 По этому вопросу высказывались все исследователи, писавшие о древней истории, этнографии или географии Индии. Более или менее новыми работами, привлекшими к себе широкое внимание индологов, являются: К. Shafег, Ethnography of Ancient India; S h. В. Сhоudhuri, Ethnic Settlements in Ancient India. К. М. Panikkat, A Survey of Indian History (опубликован русский перевод: К. М. Паниккар, Очерк истории Индии); G. К. Р i 1-1 a i, Traditional History of India; R. G о p a 1, India of Vedic Kalpa-sutras; D. C. Sircar, Studies in the Geography of Ancient and Medieval India.
14 См.: И. Заруби и, Вершикское наречие канджутского языка; F. В. J. Kuiper, Proto-Munda Words in Sanskrit; G. T. Воw1es, Linguistic and Racial Aspects of the Munda Problem. Пиллаи в своей книге «Traditional History of India» пишет, что на языке сантали (самый крупный язык семьи мунда) слово «джамбу», которое вошло в древнейшее название Индии — Джамбудвипа, означает «сильная жара», а слова «синд», «синдх» значат «вломиться», «пробить брешь». Поскольку слово «синд» породило более позднее название страны «Индия», Пиллаи считает, что его возможно толковать в том смысле, что арьи как бы «вломились» в эту страну. Это приведено здесь только как пример одной из многочисленных попыток уяснить степень влияния доарийского населения, и в частности народов мунда, на язык и культуру арьев. Шафер сообщает, что на атласе «Constable's Hand Atlas of India» (Westminster, 1893. pl. 9) мунда показаны в 75 милях от г. Патны — столицы современного Бихара, т. е. совсем недавно они селились даже в Бихаре гораздо севернее, чем живут сейчас.
15 G. К. Рi11ai, Traditional History of India.
16 Обзор материалов, посвященных этому вопросу, дан в кн.: Ю. В. Ганковский, Народы Пакистана, стр. 33—35,
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Территория этой земледельческой культуры была расположена вдоль нижнего и среднего течения Ганга, и именно в нее входили районы, откуда с VI—V вв. до н.э. стал распространяться джайнизм.

В генеалогиях, содержащихся в пуранах, часто прямо указывается на неарийское происхождение многих правителей древнеиндийских царств, а также на то, что местные народы только путем каких-либо чудес и превращений могли произойти от арьев. Сам брахман-воин Вишвамитра был связан своим происхождением с народностью мандхатара (срединный Ганг), которую считают неарийской. Он же был и наставником Карны (сводного брата пяти Пандавов — героев «Махабхараты»), а этот Карпа, как повествуется в поэме, был добрачным сыном матери Пандавов от бога солнца и, будучи воспитан членом касты более низкой, чем кшатрии, не имел права даже состязаться с ними в воинских играх. Позже он был принят в сословие кшатриев и стал правителем, но и тогда он правил в крайне восточных областях Ганга (на что нам следует обратить внимание). Всю легенду о Карне можно понять только как еще одну иллюстрацию к истории возникновения вратья-кшатриев из среды местного населения Индии, и в частности Восточной Индии.

«Махабхарата» изобилует эпизодами, в которых в прямой или метафорической форме описываются самые разные контакты между арьями и неарьями. Во многих памятниках ведической литературы и древних кодексах права прямо говорится, что, например, народы восточно-индийских областей смешанного происхождения.

Ритуал брахманизма предписывал человеку из стран ведической культуры пройти обряды очищения, после того как он побывал в восточноиндийских областях. Арьи считали варварскими («млеччха») те области Индии, где не было четырех варн, т. е. сословий, уже сложившихся в их собственном обществе17.

____________________________

17R. Gора1, India of Vedic Kalpasutras, стр. 101; S h. В. Choudhuri, Ethnic Settlements in Ancient India, pt 1 (здесь же автор ссылается на известного историка индийской культуры Д. Р. Бхандаркара, который считает, что арийское влияние прочно установилось на востоке Индии, и в частности в Бенгале, только в III—IV вв. н. э.); В. Ch. Law, India as Described in Early Texts of Buddhism and Jainism, стр. 118.
3 Н.Р. Гусева
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О проникновении элементов местных культур в брахманизм в восточногангских землях говорит и установленный исследователями факт заимствования арьями праздников храмовых колесниц, которые ведическим арьям не были известны. У дравидийских народов на юге Индии каждый храм имеет свой день, когда главное божество этого храма в торжественной процессии провозят на богато украшенной колеснице по улицам города.

На севере и северо-западе Индии эта церемония носит скорее символический характер, тогда как ее всемирно прославленным центром является город Пури в Ориссе. исконный центр поклонения богу Кришне в форме Джаганнатха. В джайнизме тоже известны праздники храмовых колесниц18.

Носители «культуры медных кладов», вероятно, не имели обычая массового принесения крупного рогатого скота в жертву своим божествам и выражали возмущение этими кровавыми забоями сотен домашних животных во имя арийских богов. У дравидов, видимо, тоже не было этой практики, так как в самых ранних памятниках южноиндийской литературы, дошедших до нас, — тамильских эпических поэмах начала нашей эры — она не отражена19.

Возмущение жертвоприношениями должно было быть тем более глубоким, что арьи приносили в жертву своим богам не только скот, но и представителей местных народов—такие случаи многократно описываются в «Махабхарате», где эти народы упоминаются под названиями нагов (змей), ракшасов (демонов) и т. п. В древних текстах на языке пали указывается, что именно брахманы ввели в практику пурушамедху, т. е. принесение в жертву человека20.

Если предположить, что на востоке у людей «культуры медных кладов» не была развита философия, то на западе у создателей цивилизации долины Инда, т.е. в сформированном классовом обществе, она могла до-

_________________________

18J. R. Verma, Jain Temples of Palitana.
19Xavier S. Thani Nayagam, Earliest Jain and Buddhist Teaching in the Tamil Country.
20В. Ch. Law, India as Described in Early Texts of Buddhism and Jainism, стр. 205.
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(рис.)

Джайнская священная колесница
стигнуть высокой ступени развития. Поэтому естественна мысль, что, столкнувшись с этой древней цивилизацией и сосуществуя с ней и ее творцами в течение некоторого времени, первопришельцы-арьи должны были воспринять и от них ряд философских концепций и, продвигаясь к востоку, пронести их с собой. Возможно, именно они сделали их составной частью рождавшихся там реформаторских вероучений.

Предписание строгого вегетарианства — одна из основ джайнской этики — тоже, по всей вероятности, развилось в неарийской среде. Вегетарианство не могло быть свойственно древним арьям уже хотя бы в силу климатических условий тех стран, из которых они пришли в Индию (да и веды не дают нам права утверждать, что оно было у скотоводов-арьев). Но в климатических условиях Индии полное или частичное воздержание от мясной пищи является единственно возможным рационом, а поэтому естественно предположить, что перво-
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пришельцы-арьи, проведшие в Индии, возможно, несколько столетий до прихода сюда основной волны родственных им племен, усвоили от местного населения обычай вегетарианства, который занял столь важное место и в синтетическом вероучении джайнизма.

Из доарийских народов Индии, оставивших заметный след в развившихся в Бихаре комплексных, синкретических вероучениях, и прежде всего в джайнизме, привлекают внимание асуры. Они, видимо, были многочисленным народом или, вернее, большой группой племен, расселенных на севере и востоке Индии, и, безусловно, подвергались принудительной ассимиляции пришедшими на их земли арьями. Сопротивление асуров, равно как и других местных народов, этой ассимиляции послужило важнейшей причиной оформления в Бихаре антибрахманских, реформаторских вероучений.

Известно, что арьи называли асурами демонов — врагов своих богов, а следовательно, и своих врагов. Какие из местных народов охватывались этим наименованием, определить трудно (как трудно определить, жили ли асуры в долине Инда). Но поскольку науке известен автохтонных народ, называемый асуры («асура», «асур») и по настоящее время живущий в Бихаре, есть все основания полагать, что именно этот этноним лег в основу термина «асура» ведической литературы. Слово «асура» — «ахура» имеется не только в «Ригведе», но и в «Авесте». Не говорит ли это о том, что асуры некогда селились гораздо дальше к западу, чем живут теперь?

Обратим внимание на следы давнего прошлого асуров на интересующей нас территории.

В «Махабхарате» значительное место занимает описание неправедного правления владыки древней Магадхи, Джарасандхи, и того, как разгневанные его злыми делами Пандавы при поддержке своего союзника Кришны убили Джарасандху.

Этот Джарасандха, по эпосу, был рожден в виде двух половинок ребенка от двух жен своего отца, которые выбросили эти половинки. Но их нашла демоница-ракшаска (вспомним, что ракшасами арьи называли местные народы), составила их вместе, и ребенок ожил. По этому в эпосе Джарасандху называют сыном ракшаски и этим объясняют его злую натуру (читай: антиарийские настроения).
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Во многих памятниках ведической литературы Джарасандху рисуют и асуром21.

Другая легенда (содержащаяся в пуранах) говорит, что некогда жил асура-гигант по имени Гайя, который стал истовым бхагаватом — приверженцем бога Вишну. Вишну за это подарил ему великую святость. Тогда боги обратились к Гайе с просьбой совершить жертвоприношение на его теле. Гайя дал согласие, и боги, положив его головой к северу, а ногами к югу, стали производить жертвенную церемонию. Но голова Гайи начала дрожать, и это мешало им. Тогда они все взобрались ему на голову, но, пока не встал сам Вишну, она все дрожала. После этого Гайя попросил, чтобы боги всегда пребывали на его голове, и с тех пор место, где, по преданию, лежала его голова, — и поныне называемое Гайя — считается одним из самых священных мест в Индии22. Расположено оно в южной части Бихара.

Другие санскритские названия этого места — Гайя-ширас («голова Гайи») и Мунда-приштха («задняя часть головы», «затылок»). Для последнего названия можно предложить и другое толкование — «бритый затылок», или, возможно, «затылок мунда», так как слово «мунда» означает и «голова», и «бритый», и народ мунда.

Из этой легенды можно сделать вывод, что асуры, относившиеся, возможно, к народам мунда, жили в теснейшем контакте с пришедшими арьями (хотя, впрочем, вполне возможно, что эти контакты начались с того, что арьи приносили асуров в жертву своим богам— это недвусмысленно отражено в приведенной легенде) и, очевидно, арья-кшаттри из числа первопришельцев восприняли от асуров и ввели в свои верования целый ряд новых культовых представлений. Не надо забывать и о том, что, живя в районах залежей железной руды и умея ее выплавлять, асуры, видимо, в области материального производства стояли выше ранних арьев. В остатках древних поселений, которые местная традиция приписывает асурам, были найдены развалины кирпич-

__________________________

21«Bihar through the Ages», стр. 114. Известный немецкий индолог Вальтер Рубен причисляет асуров к народам мунда (W. Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien).
22 Легенда пересказана по кн.: J. Н. Dave, Immortal India, vol. I, стр. 33—35.
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ных зданий и каменных храмов, погребальные урны, огромные каменные плиты и колонны. Обнаружены также плавильни для железной руды, медные предметы и золотые монеты23. Заимствование арьями у асуров новых производственных навыков должно было способствовать заимствованию ими и элементов духовной культуры.

В Бихаре до прихода арьев было развито поклонение погребальным сооружениям24. Арьи не восприняли этого обычая, но в древний джайнизм он вошел как одна из его существенных составных частей — яркая иллюстрация того, как активно новые религии, возникавшие в восточногангских областях, впитывали в себя местные племенные культы. (В буддизме тоже было известно поклонение ступам — культовым сооружениям связанным с погребением.) Гайя до сих пор является центром паломничества для тех, кто хочет совершить шраддху — жертвоприношение во имя спасения душ предков.

В Гайе и вблизи него высоко развит культ деревьев — также исконный культ многих местных народов: асуров, бирхоров, ораонов, мунда, гондов и др. Этот культ вошел и в джайнизм и в буддизм: считается, что Махавира Джина достиг прозрения, сидя под деревом ашока, а Будда — под деревом бо, или ним.

В древнем Бихаре существовало поклонение якшам — злым и добрым духам, насылающим болезни и изгоняющим их, иногда спасающим человека в лесу, а иногда губящим его. Якши описываются как духи деревьев, источников, гор. В ведической литературе и в эпосе о них говорится и как о народе, что, очевидно, отражает встречи арьев с народами, которые поклонялись якшам. Такие анимистические представления, характерные для культов всех местных народов, заняли в философии джайнизма одно из главных мест.

О вражде и столкновениях арьев с асурами в литературе встречается много упоминаний.

В «Махабхарате» (III, 90, 301) повествуется о том, как асура по имени Ватапи до такой степени пренебрежительно и враждебно относился к брахманам, что один

_______________________

23«Bihar through the Ages», стр. 82.
24Там же, стр. 116—117.
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из арийских мудрецов своим проклятием обрек его на сожжение.

В «Артхашастре» (XIV, 178, 3) асуры упоминаются колдовских заговорах, из чего ясно, что в представлениях арьев их связывали с черной магией (черная магия и колдовство и поныне развиты у асуров и других местных племен Бихара).

«Манавадхармашастра» («Законы Ману») считает, что брак, называемый «асура», является низкой формой брака и не соответствует религиозно-этическим предписаниям дхармы: «(браки) пайшача и асура никогда не должны быть совершаемы»25. По этой форме брака за невесту дается выкуп — практика, не принятая у арьев и до сих пор осуждаемая у всех «чистых» каст («Разумному отцу не следует брать даже самого незначительного вознаграждения за дочь...»26). Но у аборигенных племен, и в том числе у мунда, обязательно вносится выкуп за невесту, и этот же обычай широко распространен среди низких каст, образовавшихся из доарийского населения Индии. Из таких, запретов видно, как арийские брахманы-законодатели старались оградить свое общество от влияния обычаев и общественных институтов местных народов, и в частности асуров.

Можно ли прямо говорить об асурах как носителях древних форм джайнизма, как это делает Ачарья Тулси? Вероятно, правильнее сказать, что культы асуров вошли в джайнизм. У самих джайнов слово «асура» иногда употребляется в близком к брахманскому смысле, т. е. как обозначение душ умерших злых людей, но чаще асурами называется свита тиртханкаров27, т. е. им отводится почетное место.

Возможно, и другой, тоже широко расселенный в Древней Индии автохтонный народ—бхилы—практиковал культы, которые стали одной из составных частей Джайнизма.

В науке существует точка зрения, что бхилы некогда говорили на одном из языков мунда. Считается, что нишады, постоянно упоминаемые в эпосе, пуранах и других

___________________________

25«Законы Ману», III, 24—25, стр. 55. 

26Там же.
27F. Вushanan. Particulars of the Jains; H. Jacobi, Jaina Sutras, Kalpasutra, Chapter: Lives of the Jinas.
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памятниках древней литературы, были бхилами28. По генеалогическим спискам, содержащимся в пуранах, правитель по имени Нишадха (что надо понимать как этноним) произошел от Вены, которого жрецы убили за то, что он ограничивал их власть. Этот Вена в свою очередь имел отцом Ангу (Анга — название древнего государства на восточной границе современного Бихара), а его зятьями были сыновья Судьумны, по именам Удлака, Гайя и Винатесва (правители восточногангских государств) Вспомним, что народ саудьумна, возможно, относился к семье мунда, как упоминалось выше.

По генеалогиям, все названные лица возводятся к Ману Чакшуше, который через своего предка Дхруву («Полярную звезду») восходит к еще более далекому предку Уттанападе. Имя Уттанапада можно перевести как «северная страна». Таким образом как бы прослеживается линия от народа саудьумна куда-то на север. Но поскольку мы не имеем веских оснований полагать, что народы мунда или другие близкие им доарийские народы Индии появились из северных стран, нам остается думать, что эта линия родства, занесенная в генеалогические списки арьев, говорит скорее о процессе скрещивания местных восточногангских народов с арьями — потомками древнего народа, некогда, видимо, действительно пришедшего из северных областей.

Таким образом, если бхилы-нишады-саудьумна могут быть признаны мундами, то именно верования этого центрально- и восточноиндийского массива племен мунда должны были сыграть немалую роль в формировании джайнизма.

Жили ли в Бихаре и дравиды в ту древнюю эпоху наукой пока еще не установлено. Многие исследователи полагают, что именно дравиды составляли основной массив населения долины Инда в древнейший период. Судя по преданиям самих джайнов, их религия была некогда распространена за пределами Индии — к западу от нее. В этом отношении интересно отметить, что элементы дравидийских языков прослеживаются в древних

_____________________________

28«Census of India, 1931», vol. I, pt II; C. S. Bencatachar. Ethnographical Accounts of Bhils of Central India, стр. 51--52:
Т. В. Naik, The Bhils, стр. 11—13; A. Banerji, Archeological History of Mewar-I (from 3rd Century B. C. to C. 300 A. D.), стр. 346, 353; R. Shafer, Ethnography of Ancient India, стр. 8.
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языках восточного побережья Африки, в некоторых средиземноморских языках и языках стран Передней Азии29.

Возможно, арьи вытеснили дравидов из областей, лежащих к западу от Индии, или из Северной Индии заставили их пересечь леса и горы Центральной Индии и хлынуть на юг. Вполне вероятно также, что дравиды продвинулись по долине Ганга и на восток, в интересующие нас области, но, когда это произошло, определить

трудно.

Есть сведения, что предки крупнейшего современного дравидийского народа — андхра — жили в древности от берегов Джамны до Восточного Бихара и что только начиная с VI в. до н. э. они стали продвигаться к югу30.

На территории Бихара и вблизи него жил целый ряд народов, которых памятники древнеиндийской литературы объединяют под названием восточные анава, возводя их к общему предку Ану из Лунной династии. Интересно обратить внимание на имя этого Ану и на то, что многие анава селились в интересующих нас восточногангских областях. В «Ритведе», по мнению Паргитера, слово «ану» значит «неарья». Он же указывает, что в Вавилоне поклонялись богу неба Ану из Урука (по-шумерски бог неба именовался АН, по-аккадски Ану). Если вспомнить об эламо-вавилоно-средиземноморских связях (или путях?) протодравидов, а также о том, что слово «ур» в дравидийских языках означает «место», «поселение», то напрашивается предположение, что «ану» «Ригведы» и народ анавы могут быть причислены к дравидам и что сам правитель Ану был введен арьями в описки Лунной династии все с той же целью арьянизации отдельных героев и правителей. И, видимо, это было сделано поздневедическими арьями, которые в лице своих брахманов-мудрецов и законодателей стали проявлять сильную тревогу по поводу проникновения элементов

________________________

29Из последних работ на эту тему см.: N. Lаhоvarу, Dravidian Origins and the West.
30Й. Баларамамурти, Краткая история народа андхра, стр. 13—14; В. С. Воробьев-Десятовский, К вопросу о роли субстрата в развитии индоарийских языков; В. С h. L a w, India as Described in Early Texts of Buddhism and Jainism, стр. 101— 108, ll3-118; a Banerji, Archeological History of Mewar-I. стр. 352-353.
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духовной культуры неарийской среды в культуру первопришельцев-арьев и в их собственную культуру.
Если признать, что дравиды жили в Северной Индии, то, безусловно, их культы тоже должны были послужить источником джайнских культовых представлений и обрядов.
Характеризуя этническую карту древней Индии, следует остановиться на упоминаемом в ведической и эпической литературе народе нага (который называется народом змей).
Судя по тому, что этот народ жил и в области Матхуры, и по Гангу, это, вероятно, была большая группа племен, в культах которых змеи занимали видное место. Известно также, что в середине I тысячелетия до н. э. в столице Магадхи — Раджагрихе, или Раджгире (в современном Бихаре существует город с этим названием) был центр поклонения змеям — культа народа (вернее, народов) нага31.

С нагами, как и с другими автохтонными народами Индии, арьи и боролись и старались их ассимилировать. Известны случаи браков арийских правителей с женщинами нага, как, например, описанный в «Махабхарате» брак Арджуны — одного из Пандавов — с Улупи, дочерью правителя нагов. С другой стороны, в памятниках древнеиндийской литературы неоднократно описывается, как арьи приносили нагов в жертву, сжигая их живьем, и как боролись с ними всеми доступными им способами. И хотя в более поздней редакции этих памятников нагами называют полузмей-полулюдей, т. е. полумифические существа, совершенно очевиден факт беспощадной борьбы арьев с местными народами, главным культом которых был культ змей.

Ввиду того что этот культ доныне высоко развит у дравидийских народов, а также у бхилов и мунда, можно полагать, что нагами арьи называли все местное население, с которым они сталкивались в Индии, или значительную его часть. Не случайно поэтому символ змеи (кобры) стал одним из главных символов во всех реформаторских религиях, и в частности в джайнизме: в джайнской иконографии Джина часто изображается сидящим под раздутыми капюшонами многоголовой кобры как и Будда — в буддийской, а брат Кришны, Баларама, — в кришнаитской).

___________________

31 Пышные праздники, посвященные богу змеи, продолжаются в области Раджгира и в наши дни.
42

Нельзя обойти вниманием и народ пани, хотя опять-таки неизвестно точно, где он был расселен. Он упоминается в «Ригведе» и других памятниках ведической литературы, но к какой группе народов он относился — к дравидам или мунда, — сказать пока нельзя.

В этих памятниках говорится о богатствах пани, он называется часто «аяджник», т.е. «нежертвоприносители» (за что его осуждают, называя «дасьу», как называли всех неарьев). С пани арьи воевали, покоряли их, грабили и обращали в рабов.

Этот народ называют и лживым, и злобным, и демонами, стерегущими сокровища, и ворами коров32.

Д. Д. Косамби считает, что народ пани вел торговлю с арьями и что санскритские слова «baniya» и «vanik» — «купец» — неарийского происхождения и восходят к этнониму «пани»33.

Некоторые индийские исследователи высказывают мнение, что пани были носителями «культуры шрамана», т. е. джайнской религии34.

Мы можем вполне согласиться с тем, что именно от этого народа был воспринят основоположниками джайнизма один из основных запретов, налагаемых этой религией, — запрет на убиение живых существ, т. е. доктрина ахимсы, так как название «аяджник» характеризует культы пани как культы, прежде всего не связанные с кровавыми жертвоприношениями.

Скрещивание арьев с местными народами, а соответственно и ассимиляционные процессы были особенно интенсивными в силу того, что некоторые древнеиндийские государства надолго объединяли в своих границах этнические территории разных народов. После республик-джанапад (а в ряде областей Индии и одновременно с ними) возникали монархические государства, управляе-

_____________________

32 J. Dowson, A Classical Dictionary of Hindu Mythology..., стр. 229; M. Monier-Williams, Sanskrit-English Dictionary, стр. 580.
33Д. Косамби, Культура и цивилизация древней Индии,

34R. Jain, The Great Pani People, стр. 131—132.
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мые раджами-арьями, но подданные этих раджей были представлены главным образом местными народами.
Ш. Б. Чоудхури, основываясь на ведической, эпической, джайнской и буддийской литературе, пишет, например, что в государство Махакошала после царствования Рамы входила значительная часть территории современных штатов Бихар и Орисса. Другое название этой страны было Дакшинакошала — Южная Кошала.

В государство Тосала входило восточное побережье современной Ориссы и часть районов к югу от р. Маханади. Его население состояло в основном из народа ка-линга, о древности и независимости которого упоминал в своих эдиктах Ашока и который фигурирует у ранних брахманских авторов в качестве «нечистого» народа (а значит, неарийского)35.

Границы государства калингов охватывали в некоторые периоды территорию от Южного Бихара на севере до Годавари на юге.

До наших дней население Бихара антропологически классифицируется как чрезвычайно смешанное. Разные исследователи определяют его по-разному: Рисли называет его арья-дравидийским, Гуха отмечает негроидные черты у членов низких каст и называет население Бихара палео-средиземноморским, Эйкштедт относит бихарцев к меланидам и т. д.36
Автор данной работы не раз слышал в Индии мнение, что бихарцы — это дравиды. Согласиться с этим мнением, конечно, нельзя, но оно говорит о традиционном отношении к населению Бихара как к неарийскому в своей основе.

Наравне с уже перечисленными народами в формирование джайнизма внесли свой вклад, по-видимому, и северобихарские народы, говорившие на языках гималайской группы. Связи между населением Гималаев и Гангской равнины уходят своими корнями в такую древность, что их проследить невозможно.

Некоторые историки полагают, что в скульптурах на буддийских памятниках — ступах в Бхархуге и Санчи — отражен монголоидный расовый тип, из чего делается вывод, что во II—1 тысячелетиях до н.э. народы этого

___________________________

35Sh. В. Сhоudhuri, Ethnic Settlements in Ancient India. 

36«Bihar through the Ages», стр. 72—73.
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типа были гораздо шире распространены в Индии, чем в более позднюю эпоху37. Полагают, что жившие здесь народы, известные под именем восточных манавов, были, возможно, монголоидами, усвоившими в процессе общения с народами равнин их язык38, хотя брахманская литература называет их арьями.

Имеется интереснейшее свидетельство древнейших индо-гималайских связей, в котором одновременно можно видеть и подтверждение глубокой древности истоков джайнизма. В Западном Непале живет этническая группа тхакур, у которой существует секта, называемая «пен-по». Члены этой секты верят в божество, которое они называют «Ведущим на небо (к небу)» [ср. с названием «тиртханкар—ведущий (везущий) через океан бытия»] или «Сочлененным победителем» (ср. с «Джина» — «Победитель»). Они изображают это божество полностью обнаженным, как и джайны своих тиртханкаров. Разница состоит в том, что у него 5 лиц и 10 рук (поэтому он и называется сочлененным), но эти лица окрашены в те цвета, в которые джайны окрашивают статуи своих тиртханкаров,— синий, красный, белый, зеленый, желтый. Символом этого божества является птица, что тоже встречается как символ тиртханкаров.

Обнаженным изображают пен-по и своего божественного предка, окрашивая его фигуры в белый или синий цвет.

Считается, что религия пен-по может быть названа «своеобразным буддизмом», но она, по-видимому, все же гораздо ближе к джайнизму. Они имеют изображения будд, сидящих на тронах, но на эти троны (как и на постаменты статуй тиртханкаров) наносятся символические знаки — изображения птиц и животных.

Хотя религия пен-по почти совсем не изучена, известно, что в ней, как и в джайнизме, нет идеи создателя мира. Пен-по похожи на джайнов и тем, что придерживаются строгого вегетарианства. В узорах орнамента, который они наносят на дома, ткани, утварь и т. д., широко распространена свастика — мотив, встречаемый в орнаменте и на вещах из долины Инда и на джайнских вещах и скульптурах. Они считают, что святые в их ве-
_______________________

37V. A. Smith, The Oxford History of India, стр. 7. 

38S. К. Chatterji, Kirata-jana-krti. The Indo-Mongoloids.
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ре — «совершенные аскеты», которые, подобно тиртханкарам, являются руководителями на пути спасения.

Этническая принадлежность этой группы населения Непала неясна. Они описываются как «слегка монголизированные индийцы»39. Для нас очень интересно те обстоятельство, что они считают своих правителей происходящими от Пандавов, т.е. возводят свой народ к индийским истокам, причем к очень древним, вероятно доарийским40. По-видимому, они действительно являются выходцами из Индии и хранят доныне древнейшие формы религиозных верований, которые в Индии стали одной из составных частей джайнизма.

Вероятно, довольно широкий круг индо-гималайских народов был в древности носителем близких религиозных представлений. Известно, что в середине I тысячелетия до н.э. существовали караванные дороги из Бихара в Непал и Тибет, по которым шла торговля, а вместе с ней разносились и элементы вероучений разных народов. Еще грек Ктезий, бывший очевидцем войны Артаксеркса II с Киром Младшим в 401 г. до н.э. и описавший жителей Нижних Гималаев от Бутана до Инда, сообщал, что они поддерживают контакты с населением равнин.

Английский ученый Ф. Вильфорд отмечает, что раджи пригималайских областей были, вероятно, непальского происхождения41. Из всех этих данных рисуется картина. длительных и постоянных контактов между населением древнего Бихара и Гималаев.

____________________________

39D. Sne11grоve, Himalayan Pilgrimage, стр. 126.
40У автора не вызывает сомнения тот факт, что герои «Махабхараты» пять братьев Пандавов не обладали арийским происхождением. Прежде всего их отцами являются в эпосе боги — использован стандартный прием брахманов для арьянизации неарийских героев, так как бледнокожий принц Панду, выступающий в качестве их юридического отца, не мог иметь потомства в силу проклятья одного отшельника. Затем их мать, Кунти, судя по многим признакам, принадлежала к какому-либо из доарийских народов, возможно к одному из дравидийских: именно она легализировала полиандри-ческий брак своих сыновей, кроме того, каждого из них постоянно именуют «Каунтея». что значит «сын Кунти». а это подтверждает вероятность существования в среде родного народа Кунти материнского счета родства. В поэме прослеживается и ряд других примет. указывающих на неарийскую кровь Пандавов, в том числе — их родство и союз с темнокожим богом-героем Кришной.
41Р. Wilfоrd, Anu-Gangam, or the Gangetic Provinces, and More Particularly of Magadha, стр. 71.
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Из пригималайских районов происходит и народность черо, которая некогда была сильна в Северо-Западном Вихаре и представители которой правили там в средние века в течение семи поколений. Эту народность иногда относят к протоавстралоидам. Возможно, именно о черо писал и Ктезий.

Древняя история черо совершенно не изучена, но никак нельзя исключать вероятность их сопротивления расселению арьев и принудительному внедрению арийской культуры, а значит, и вероятность того, что в реформаторские антиарийские идеологии вошли и их культовые и этические представления.

Важную роль в истории джайнизма сыграл народ личчхави, о котором в «Законах Ману» сказано, что личчхави рождается от вратья-кшатрия42. Лингвистическая и расовая принадлежность этого народа наукой не определена. В древнеиндийской литературе он упоминается как независимый и гордый народ.

Личчхави наряду с не менее известными народами первой половины I тысячелетия до н. э. — малла, вридджи (вадджи), шакья, колийя и бхагга — создавали так называемые республиканские государства. Личчхави входили в Конфедерацию восьми племен — Аттхакула («8 родов») и Конфедерацию вадджи, которая существовала в течение нескольких столетий.

Территория последней охватывала приблизительно современный Северный Бихар и часть Непала, но границы ее менялись. Есть упоминания, что в Северном Бихаре брахманы были крестьянами в деревнях, принадлежавших кшатриям43, а значит, не играли там сколько-нибудь заметной роли.

Здесь, в бихарских республиках, коренное население которых состояло из перечисленных выше народов, получила наивысшее развитие антибрахманская реакция. Кшатриям принадлежало все — земля, имущество, рабы. Есть сведения, что в республиках армия состояла из одних кшатриев44. Это подтверждает наше положение о том, что понятие «кшатрий», как говорилось в гл. I, охватывало собой всех мужчин, кровнородственных членов семейно-родовых групп. Если бы кшатрии представ-

___________________________

42«Законы Many», X, 22, стр. 217.
43Д. Р. Ч а н а н а, Рабство в древней Индии, стр. 75.
44Там же, стр. 72.
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ляли собой узкое привилегированное сословие, то из них могла бы состоять только командная верхушка армии, ее же рядовыми воинами были бы простолюдины.

Если согласиться с мыслью, что реформаторские вероучения оформились в Бихаре, вобрав в себя многие элементы культов и верований местных, доарийских народов Северной Индии, то следует признать, что эти элементы накапливались постепенно, прежде чем принять форму новой религиозно-философско-этическои системы. Это постепенное накапливание, это слияние культовых и религиозных представлений целого ряда упомянутых выше народов, как выражение их протест, против насильственного внедрения религиозных уложений и законов чуждого им брахманизма, должно было начаться, по всей вероятности, в Северо-Западной Индии, т.е. там, где впервые появились арьи.

По мере расселения арьев в долине Ганга и Джамны и по мере роста сопротивления местных народов их проникновению и идеологическому влиянию нарастало и количество культовых и идеологических представлений, которые местные народы выдвигали против этого влияния, означавшего для них насильственную ассимиляцию.

В эти представления вошли и многие элементы обычного права местных народов и их традиции. Так, утверждение в области Матхуры антиведического кришнаизма было, очевидно, связано с существованием у селившихся там народов институтов матрилинейного наследования. Здесь же в среде народов, у которых были развиты институты матриархата, зародился и протест против униженного положения, отводимого женщине в патриархальном обществе арьев. И это было впоследствии воспринято джайнизмом.

Очевидно, именно постепенное возникновение отдельных элементов джайнизма и отражено в учении джайнов о существовании еще до Махавиры Джины двадцати трех тиртханкаров, которые создавали и проповедовали эту религию.

Интересно попытаться проследить географию распространения исходных форм джайнизма по данным джайнских преданий.

Считается, что первый из 24 тиртханкаров, Ришабха, живший «неизмеримо давно», совершал подвиги аскезы в Праяге (Аллахабад); 16, 17 и 18-й тиртханкары
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(рис.)

Тиртханкар Паршванатх
(Шанти, Кунтху и Ара) достигли просветления в Хастинапуре (вблизи современного г. Мирата); 23-й тиртханкар (Паршванатх, или Паршва) родился, жил и проповедовал в Каши (Бенаресе)45 и, наконец, 24-й (Махавира родился уже на востоке — в Вайшали.

____________________

45V.A. Sangave, Jaina Community, стр. 271. Многие исследователи считают Паршву исторической личностью - сыном правителя Каши (Н. К. Синха, А. Ч. Банерджи, История Индии,

4 Н.Р. Гусева
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Конечно, не все эти утверждения исторически точны, но все же они дают возможность провести линию из Джамно-Гангского двуречья на Каши и дальше к востоку,
Каши был исторически тесно связан с восточногангскими государствами и издавна был культурным центром, широко известным в этих государствах. Вероятно, их сношения с западными областями осуществлялись в основном водным путем, по Гангу, и лежащий на его берегу Каши развивался прежде всего как торговый центр. Он входил также в границы древней Кошалы (жителей которой, как и жителей Каши, в пуранах называют неарьями)46.

Через Каши, возможно, продвигались с запада на восток исходные формы джайнизма, и ко времени рождения Махавиры новое вероучение достигло Конфедерации вадджи, получив здесь свое развитие и завершение.

В пуранах говорится, что первый из тиртханкаров — Ришабха — совершал акты йоги, которые были непонятны народу (возможно, следует это читать — «арьям»), и подвергался гонениям. Уйдя на юг, он проповедовал там. После его смерти один из южных правителей, Архан (характерно, что ему присвоено имя, означающее вообще джайнского аскета), основал секту, но люди, воспринимавшие новое учение, отправлялись в ад 47.

Вместе с тем Ришабха включен в брахманский пантеон в качестве одного из воплощений бога Вишну. Это обстоятельство, а также имена тиртханкаров, которые носят санскритский характер, подтверждают мысль, что в развитии ранних форм джайнизма участвовали и арьи.

_____________________

стр. 47; «Bihar through the Ages», стр. 125) и полагают, что он жил за 250 лет до Махавиры, а его учение близко соприкасалось с учением о самоотречении, известном в Бихаре около 800 г. до н.э («Bihar through the Ages», стр. 125).
46F. E. Pargiter, The Purana Texts of the Dynasties of the Kali Age, стр. 2—3.
47J. N. Вanerjea, The Pauranic Account of Rsabhadeva and Buddha, стр. 56.
