ГЛАВА VIII

СОВРЕМЕННЫЙ ПЕРИОД РАЗВИТИЯ ДЖАЙНИЗМА

К XX в. южноиндийская часть джайнской общины стала совсем малочисленной: по переписи 1901 г., на 10 тыс. человек в Мадрасе приходилось 7 джайнов (по данным 1941 г. — 6), в Хайдарабаде — 18 (в 1941 г. — 15), в Майсуре—25 (в 1941 г. — 45). Примерно такая же картина сложилась и на севере страны: в Соединенных Провинциях и Панджабе в 1901 г. было 18—20 джайнов на каждые 10 тыс. человек (в 1941 г.—19 и 13). Но на западе Индии соотношение было другим: в 1901 г. в Аджмер-Мерваре на 10 тыс. человек приходилось 418 джайнов, Раджпутане — 349, Бароде—247, Бомбее — 123. К середине XX в. число джайнов и на западе страны снизилось; по переписи 1941 г., на каждые 10 тыс. человек их насчитывалось: в Аджмер-Мерваре — 323, в Раджпутане — 247, в Бароде — 164. Только в Бомбее число джайнов несколько возросло: до 127.

В 50 — 60-е годы наблюдался рост джайнской общины: к 1961 г. она возросла по сравнению с 1951 г. на 25,17% (по переписи 1961 г., джайны составляли 0,46% населения Индии).

Наибольший рост показали локальные группы в восточных областях Индии и в районах, усиленно развиваемых в настоящее время индийским правительством. Хотя в абсолютных цифрах численность этих групп невелика, в процентном выражении их прирост довольно значителен: в Ассаме свыше 127% (всего там около 9,5 тыс. джайнов), в Андхре — около 85 (общая численность джайнов — 9 тыс.) и в Ориссе — около 84% (всего джайнов 2,3 тыс.). В Бихаре численность джайнов увеличилась почти на 116% (всего джайнов 17,6 тыс.).

На западе Индии прирост общины крайне незначителен: в Раджастхане всего 13,8% (общая численность
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джайнов — 409,5 тыс.), в Гуджарате — 9,3% (всего джайнов 409,8 тыс.). Из остальных штатов джайны наиболее многочисленны в Махараштре (485..7 тыс.), Мадхья Прадеше (248 тыс.) и Майсуре (174,4 тыс.), в других же их численность не превышает 40 — 50 тыс.

Очевидно, резкий прирост общины в указанных выше областях можно объяснить тем, что джайнская буржуазия ищет и находит сферу приложения своих капиталов именно в районах начинающегося капиталистического развития.

В свое время руководители общины стали прилагать определенные усилия для устранения причин, вызывавших падение числа ее членов. Выявились два течения, по-разному трактовавшие эти причины и предлагавшие разные меры к их преодолению.

Одно может быть названо консервативным. Представители этого течения и до настоящего времени объясняют все зло тем, что забыты древние правила и упали требовательность и строгость к членам общины, что в общине утверждается образованность западного типа. Они призывают прежде всего к тому, чтобы миряне отдавали больше времени и сил изучению канонических книг, а монахи уделяли бы больше внимания разъяснениям и пропаганде канонических текстов. Сторонники этого течения требуют введения новых правил, строго запрещающих браки джайнов с индусами и ограничивающих любое другое общение с ними, не вызванное деловыми интересами, а также запрещающих поездки джайнов в западные страны и особенно пребывание там юношей для получения образования.

Другое течение представлено теми, кто требует смягчения кастовых ограничений, слияния многих мелких сект в более крупные единицы, распространения образования, предоставления женщинам более широких прав в общественной жизни.

Ведущие лица общины, примыкающие к этому течению, не раз поднимали вопрос о том, как бороться с численным ее убыванием. Главное зло они усматривали в кастовой системе с ее ограничительными правилами в области браков и призывали вернуться к той древней форме общины, в которую касты еще не проникли.

Вместо кастовых делений предлагалось разделить общину на крупные эндогамные группы по лингвисти-
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ческим районам Индии. Полагают, что это будет также способствовать упрочению позиций джайнской общины в каждом штате, так как усилия ее членов в пределах данного района будут более организованно направлены на улучшение ее положения в целом.

Еще в 1920-х годах в Панджабе была сделана попытка образовать из нескольких джайнских каст единую эндогамную группу, получившую название бхавада1. Входящие в нее касты обладают более или менее равным положением, поэтому эта новая общность оказалась сравнительно устойчивой, и до сих пор внутри нее есть случаи межкастовых браков, но все же правилом это не стало.

Аналогичные группы каст были созданы и в других областях Индии — в Бенгале, Раджастхане и Гуджарате. Рассчитывают, что лица, обратившиеся в индуизм, а также те, кто вступил в общество «Арья самадж», не признающее каст, вернутся обратно в джайнскую общину, и что вообще прозелитическая деятельность сможет быть расширена при новом устройстве общины.

Для борьбы с уменьшением общины выдвигаются настоятельные предложения отменить запреты на браки вдов, что встречает довольно широкую поддержку на юге, но не очень популярно среди северных и западных джайнов.

Обе главные секты создали для укрепления своих позиций ряд организаций всеиндийского масштаба. Организациями дигамбаров являются Всеиндийский совет джайнов-дигамбаров (All India Digambara Jaina Parishad) с центром в Дели, Всеиндийский великий союз джайнов-дигамбаров (All India Digambara Jaina Mahasabha) с центром в Дели и Всеиндийский союз джайнов-дигамбаров (All India Digambara Jaina Sabha) с центром в Матхуре. Организациями шветамбаров являются Всеиндийская конференция джайнов-шветамбаров-мурти-пуджака (All India Svetambara-Murtipujaka Jaina Conference) с центром в Бомбее, Всеиндийская конференция джайнов-шветамбаров-стханакаваси (All India Svetambara Jaina Sthanakavasi Conference) с центром в Бомбее и Великий союз джайнов-шветамбаров-терапантхи (Sri Jaina Svetambara Terapanthi Maha-

____________________________

1С h. Кrause, The Social Atmosphere of Present Jainism. 

109
sabha) с центром в Калькутте. У шветамбаров практически почти все подсекты имеют свои всеиндийские организации.

Существует также ряд организаций местного значения, чье влияние, сфера действия и популярность меньше, чем у перечисленных выше организаций. Так, в разных городах и районах страны есть юношеские джайнские союзы, общества покровительства детям и огромное количество благотворительных обществ, так как благотворительность возводится джайнизмом в одну из главных религиозных заслуг2.

У всех крупных организаций имеются ответвления в разных штатах и печатные органы, выходящие как на английском языке, так и на местных индийских языках.

Во всей общине в целом преобладает тенденция к пересмотру ограничительных запретов и к перестройке образа жизни в соответствии с требованиями времени. Поэтому сторонников консервативного течения заметно теснят те, кто стоит за реформаторские изменения.

В условиях капиталистического развития страны джайны являются одной из групп населения, перед которой открываются широкие возможности приложения капитала, поэтому они остро нуждаются в преодолении преград, мешающих их сближению и общению с другими социальными группами. Особенно большую роль в экономической жизни Индии в конце XIX в. и в XX в. стали играть джайны-марвари.

Из джайнских каст, главным образом из осавала, или освала, и шримали (которые названы так по месту своего образования — городу и округу Оса, или Осья, и городу Шримала в Марваре)3, вышли многие крупные финансисты и предприниматели современной Индии, например Бирла.

Значительные группы джайнов-марвари живут не только во всех крупных городах Индии, но и в ряде дру-

_____________________________

2Практически в большинстве случаев благотворительность носит формальный характер. Так, автору дайной книги доводилось бывать в «больницах для бедных», принадлежащих богатейшим джайнам-заводчикам, и его поражало, что для всей больницы обычно нанимают одного-двух врачей и одну сестру, которым платят мизерное жалованье и на которых ложится огромное количество самых разных обязанностей, включая амбулаторный прием и операции,
ЗHasmukh D. Sankalia, Studies in the Historical and Cultural Geography and Ethnography of Gujarat, стр. 144.
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гих стран — Пакистане, Бирме, различных государствах Африки, в Англии и Америке.

Касты джайнских торговцев-банья Гуджарата, а также банья из других западных областей тоже являются средой, породившей многих представителей крупной индийской буржуазии (например, к ним принадлежит глава одной из монополистических групп Джайпурия).

Основными соперниками джайнов в предпринимательстве и банковском деле в районах максимальной их активности, т. е. в Западной Индии, остаются парсы. По данным 1948 г., в провинции Бомбей парсам принадлежало 46,5% валовых активов акционерных компаний, гуджаратским банья, подавляющее большинство которых является джайнами, — 18,5, марвари — 7,3%4.

За годы, прошедшие со дня освобождения Индии, марвари сильно выдвинулись вперед и своей активной деятельностью вызывают недовольство конкурирующих с ними групп буржуазии. «Ныне марвари контролируют промышленные предприятия почти во всех районах страны... Поистине это великое несчастье, что судьбы всей нации контролируются таким ничтожным меньшинством, как марвари»5, — пишут индийские экономисты Т. Р. Шарма и С. Д. С. Чаухан, не являющиеся джайнами. А один из промышленников-джайнов, Ш. П. Джайн. понимающий, судя по его высказываниям, что нарастающее недовольство может принять нежелательный характер, предостерегает свою общину от излишнего стремления к монопольному главенству в промышленности. «Интересы делового мира в целом требуют, чтобы крупные промышленные группы допускали новых людей в индустриальную сферу»6.

Люди, подобные автору приведенных строк, являются выразителями нарастающей реформаторской тенденции в джайнизме.

В современную эпоху религиозные движения, сектантские тенденции, стремление к реорганизации религиозных общин — все это больше всего заметно у так называемых средних классов, т. е. мелкой и средней буржу-

__________________________

4Л. И. Рейснер, Г. К. Широков, Современная индийская буржуазия, стр. 22.
5Цит. по кн.: Л. И. Рейснер, Г. К. Широков, Современная индийская буржуазия, стр. 67. 

6Там же.
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азии, к которой в этих движениях часто примыкают и ремесленники. Часть интеллигенции, представляющей эти же социальные слои, тоже участвует в этих движениях, выступая обычно в качестве их идеологов. Характерно, что идеологи современного джайнизма, как и любой другой современной религии, отходят от чисто богословских позиций и стремятся придать новым религиозным движениям социальное содержание, включая в свою программу целый ряд сугубо социальных требований или заявок. Ведущие лица джайнской общины постановили, например, выдавать премию в 100 тыс. рупий лучшему писателю (в 1966 г. эту премию присудили Шанкару Курупу из Кералы). Они проводят общеиндийские семинары по вопросам культуры, науки и т. п.

Интересной попыткой проведения новой линии в современном джайнизме, которая смогла бы объединить и согласовать новые общественно-экономические условия с древней религиозной догматикой, является движение, известное под названием ануврат — движение за моральное возрождение общества. Это движение — яркое проявление буржуазной идеологии и выражение буржуазной сущности современного джайнизма.

Базой движения служит крупная подсекта шветамбаров — терапантхи, в составе которой насчитывается в настоящее время свыше 700 шраманов (аскетов) и сотни тысяч мирян. Инициатором движения явился Ачарья шри Тулси — аскет из семьи зажиточных раджастханских джайнов из касты освала, ставший в 1936 г. в возрасте 21 года главой всей подсекты (девятым по счету со дня ее основания).

В течение ряда лет он в сопровождении группы монахов ходил пешком (как это предписывается джайнским монахам) по западным и северным областям Индии, проповедуя учение терапантхи. Он уделял и продолжает уделять большое внимание распространению образования среди членов своей подсекты, и особенно среди монахов и монахинь.

В марте 1949 г. Ачарья шри Тулси провозгласил начало движения ануврат и сам возглавил его. Основой его учения служит тезис об антидогматизме. Он считает, что синтетический подход к современным проблемам является наилучшим и что нельзя увлекаться ни древними идеями, ни ультрасовременными, особенно слепым
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подражанием Западу. Главная задача человека, по его мнению, — освобождение от пороков.

Суть конфликта коммунизма и капитализма он видит в том, что накопление богатств на одном полюсе порождает стремление к агрессии и разрушению на другом. Поэтому он призывает решать этот конфликт сведением к минимуму стяжательских операций и ограничением стяжательских инстинктов. Он обращается к обществу с призывом договариваться и мирно разрешать все внутренние конфликты.

Новым для джайнизма, как, впрочем, и для всех индийских вероучений, стал призыв Ачарьи Тулси пересмотреть традиционный подход к филантропической деятельности и даже к необходимости подавать нищим милостыню. Он учит, что только при помощи религии обществу удалось заставить богачей расстаться с какой-то частью богатств во имя помощи бедным, так как религия обещала за это посмертное блаженство. Но чем больше давали нищим, тем больше нищих становилось на свете.

Подобно лидерам движения сарводайя7, Ачарья Тулси утверждает, что удовлетворить человеческие нужды можно только при помощи кооперирования и совместных усилий с привлечением всех членов общества. Та нация должна гордиться, которая не имеет нищих, считает Ачарья, а не та, которая поддерживает благотворительностью 7 млн. нищих8. Истинные социальные причины, порождающие и поддерживающие нищенство в Индии, не вскрываются в учении Ачарьи.

Как и глава движения сарводайя и бхудан (дарение земли) — Виноба Бхаве, Ачарья Тулсн считает, что дарение земли является не актом благотворительности, а актом перераспределения земли на основе справедливости. Лозунг «не накапливайте богатств» подрывает, по мнению этих теоретиков, самые основы бедности, приводит к истинной свободе, равенству и братству.

По мнению Ачарьи, в социалистическом государстве,

__________________________

7 Сарводайя (букв. «всеобщее благоденствие», «всеобщее процветание») — термин, впервые введенный в практику М. Ганди, выражает утопический идеал бесклассового общества, основанного на принципе ахимсы.
8Muni Shri Nagrajji, Pity and Charity in the New Pattern of Society, стр. 14.
8  Н. Р. Гусева
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таком, как Индия, само правительство должно руководить общественной жизнью, осуществлять правильное распределение богатств и налаживать правильные взаимоотношения между разными группами общества. Эта программа — отражение характерного для многих буржуазных ученых и для части индийской буржуазии взгляда да государство как на надклассовый общенародный орган.

Все ануврати как бы подразделяются на три категории: правешак ануврати («начинающий»), ануврати и вишиштха ануврати («выдающийся», «совершенный»).

От первых требуется, чтобы они умели преодолевать греховные соблазны окружающей их жизни и избегать моральной деградации. От вторых — чтобы они были высоконравственными гражданами своей страны, подающими своей жизнью пример всем окружающим. Третьи должны вникать в социальные проблемы и искать пути к их решению, т. е. искать возможности к построению общества без насилия и эксплуатации.

Следует отметить, что к движению ануврат примкнуло и некоторое число лиц, исповедующих другие вероучения — арья-самаджизм, сикхизм, вишнуизм и ислам.

На своих ежегодных конференциях и еженедельных местных собраниях ануврати выработали следующие предложения для нравственного оздоровления общества:

1. Предприниматели и торговцы не должны пользоваться фальшивыми мерами, продавать на черном рынке и участвовать в различных махинациях.

2. Студенты не должны прибегать к нечестным способам сдачи экзаменов и участвовать в беспорядках.

3. Государственные служащие не должны брать взятки и использовать во вред другим свое служебное положение.

Привлекает внимание призыв к студентам не участвовать в беспорядках. В современной Индии студенты постоянно организуют демонстрации и забастовки, поэтому такой призыв раскрывает классовый характер движения, социальной базой которого является крупная и средняя торговая и промышленная буржуазия.

Работе со студентами уделяется большое внимание, и в ряде крупных городов созданы студенческие организации — «Ануврат видьяртхи паришада», или «Ануврат самити». Студентам, связанным с движением ануврат,
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запрещается принимать какое-либо участие в политической борьбе.

Движение ануврат оценивается его участниками и руководством как движение в конечном счете революционное, так как оно преследует цели кардинальной перестройки общества путем изменения сознания каждого его члена. Ануврати говорят, что из коммунистического учения они воспринимают идею равенства, но не принимают призыва к насилию, а в капитализме они одобряют идею капитала как инструмента организованной коммерции и бизнеса, но протестуют против излишнего его накопления и против эксплуатации9. Таким образом, они хотят путем перевоспитания капиталистов удержать пролетариат от насилия.

Человечество, по учению ануврати, деградирует оттого, что люди любыми средствами (как насильственными, так и ненасильственными) стараются приобрести пищу и одежду, потому что материалисты учат, что пища — это главное. Ануврати считают, что спасти человечество от ненависти, взаимной борьбы (и в конечном итоге от атомной бомбы) должно подавление своих желаний и стремлений.

Употребление теоретиками ануврата таких слов, как «эксплуатация», «наступление реакционных элементов на права трудящихся», «необходимость добиваться справедливого распределения доходов» и т. п., может создать впечатление, что они выступают как активные поборники прав трудящихся и справедливости, но фактически их учение парализует всякую активность и сводит борьбу за повышение заработной платы, улучшение условий труда и быта, отмену ограничений в получении образования, предоставление всем трудящимся широких политических прав и т.д. к вялым непротивленческим протестам и просьбам, чтобы капиталисты осознали свои недостатки и перестали стремиться к наживе. Ануврати настоятельно предлагают богачам перестать обожествлять деньги, и тогда деньги должны потерять власть над людьми.

Классовую борьбу они считают «немудрым занятием», а построение бесклассового общества — «фантазией» и даже «абсурдом»10.

________________________________

9Muni Shri Nagrajji, The Anuvrat Ideology, стр.14.

10Там же, стр.129.

8*
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В области отношении с другими религиозными общинами ануврати призывают к терпимости и проявлению дружественных чувств.

Они включают в свою программу и другие наболевшие проблемы общественной жизни современной Индии, вплоть до таких, как ограничение рождаемости, но меры, предлагаемые ими для этого, сводятся к призыву ограничивать супружеские отношения или даже совсем воздерживаться от них. Для борьбы с проституцией они предлагают «создавать в обществе такую атмосферу», которая делала бы это зло невозможным, а также прекратить выпуск кинокартин с показом «соблазнительно танцующих женщин». Ануврати присоединяются и к борьбе с детскими браками, настаивая на брачном возрасте не ниже 18 лет для мужчин и 15 лет для женщин. Они запрещают в своей общине поздние браки (после 40—45 лет).

Они протестуют против приданого, объясняя этот обычай «засильем материализма в наше время», хотя, как известно, корни этого обычая уходят в прошлое и никакого отношения к материализму не имеют.

Осуждая курение, потребление алкогольных напитков и мяса, ануврати проповедуют воздержание в еде и простоту жизни. Они протестуют даже против ношения шелковой одежды и украшений, так как это уводит от простоты и естественности.

Ануврати призывают также не увлекаться праздниками (особенно «аморальным» праздником холи) и разными светскими радостями. Вместо этого они предлагают ежегодно отмечать «День непротивления», воздерживаясь в этот день от всяких излишеств и соблазнов, постясь и творя добро.

В области кастовых отношений — одной из самых жгучих общественных проблем — ануврати, следуя гандизму, восстают против дискриминации неприкасаемых.

В целом это движение не имеет массового отзвука и ограничивается в основном членами подсекты терапантхи.

*    *    *

Итак, из всего изложенного выше следует, что джайнизм является одной из древнейших религий Индии, претерпевшей на пути своего исторического развития
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целый ряд столкновений с другими религиозно-философскими системами и подвергшейся вследствие этого многим изменениям.

Восприняв в период средневековья кастовые институты, он обеспечил себе большую по сравнению с буддизмом устойчивость в индусском кастовом обществе, что помогло ему сохраниться до нашего времени.

Джайны занимались и продолжают заниматься в основном предпринимательской и торгово-ростовщической деятельностью, представляя по своей классовой природе среднюю и крупную торговую, промышленную и финансовую буржуазию.

В силу раздробленности общины на большое количество эндогамных каст наметилось численное ее уменьшение, но ряд реформ, проведенных руководством общины, и широкая прозелитическая деятельность в ряде областей, где в независимой Индии делается упор на ускоренное развитие экономики (главным образом в восточных районах страны), сопровождаемая предоставлением новым членам общины финансово-кооперативной поддержки, привели за последние 10 —15 лет к ее увеличению на25%.

Несмотря на то что джайны в современной Индии составляют только 0,46% ее населения, они играют заметную роль в жизни страны, занимая некоторые ключевые позиции в ее экономике.

