
  [image: Cover]


  
    ЕЛЕКТРОННИ КНИГИ

    в ePub формат търсете в


    [image: ]

  


  
    Това е откъс от книгата


    Купете от www.Biblio.bg

  


  ЧОВЕШКИЯТ ЦИКЪЛ


  Шри Оробиндо


  [image: ]


  ЧОВЕШКИЯТ


  ЦИКЪЛ


  Шри Оробиндо


  [image: ]


  


  


  © The Human Cycle,


  Sri Aurobindo Ashram 1949, 1997


  ШАМБАЛА ЕООД, София, 2011


  © Права за българското издание – Любомир Димитров


  © Превод от английски – Любомир Димитров


  © Художествено оформление на корицата – ЕсПринт


  Редактор – Любомир Димитров


  Коректор – Зоя Масалска


  Предпечатна подготовка – Димитър Тонин


  ISBN 978-954-319-152-9


  електронен формат от Библио.бг, 2012


  [image: ]



  Книгата се публикува по поръчка на Любомир Димитров


  БЕЛЕЖКИ КЪМ ПЪРВОТО ИЗДАНИЕ


  Главите, съставящи тази книга, бяха написани под заглавието „Психологията на социалното развитие” в броевете на философското месечно издание „Ариа” от 15-ти август 1916 г. до 15-ти юли 1918 г. и в тях са използвани скорошни и съвременни събития, а също и илюстрации от миналата история за обяснение на теорията на социалната еволюция, изложена в тези страници. Следователно читателят трябва да се върне в ума си към събитията от този период, за да проследи линията на мисълта и атмосферата, в която тя се е развила. По едно време се предложи необходимостта от осъвременяване на тази част, особено по отношение на по-късните тенденции в нацистка Германия и развитието на тоталитарния комунистически режим в Русия. Но след това се установи, че съществуваха достатъчно предвиждания и загатвания за тези събития и по-обстойното им описание или критика не беше най-важното; и без тях вече беше налице една адекватна разработка и ясно обяснение на тази теория за социалния цикъл.


  Шри Оробиндо,


  Ноември, 1949


  ПРЕДГОВОР КЪМ БЪЛГАРСКОТО ИЗДАНИЕ


  Уважаеми читатели, вие държите в ръцете си първата преведена на български език книга на големия йогин, поет, философ и революционер Шри Оробиндо. Тези, които се питат кой е той и биха искали да узнаят повече за него, биха могли да прочетат “Шри Оробиндо или Авантюрата на съзнанието” (от Сатпрем, второ издание, издателство “Факел Експрес”, 2007). Бих отбелязал единствено, че той е от онези изключително редки личности, които с живота си променят света, отварят много врати, ускоряват прогреса на човека, но правят това в дълбините на съзнанието, там, където малцина могат да усетят мащаба и силата на тяхното въздействие, но където, съзнателно или не, всички биваме придвижвани напред. Неговите книги са източник на огромно богатство, на едно дълбоко познание и неизчерпаемо вдъхновение, на една особена сила и светлина, която трудно може да се опише с думи.


  Шри Оробиндо има много трудове, но защо точно “Човешкият цикъл”? Първо, защото читателите лесно могат да направят паралел с познати им неща, така да се каже, могат да стъпят на здрава земя. Всеки е учил, или поне е чувал за Ренесанса, за Римската империя, за Древна Гърция, за нацизма и комунизма и за някои други древни и не чак толкова древни цивилизации и периоди от човешката история. Но замисляли ли сте се какво точно са представлявали те, или пък защо са изчезнали? Какви са били техните силни страни и с какво са били нужни за развитието на човека и на обществата? Правени са множество анализи и има множество трудове на тази тема, но всички те обикновено достигат до икономически и политически или религиозни причини. Действително, такива причини има, но те изразяват външната страна на въпроса. Скрити надълбоко, съществуват други причини и други закони, други по-същностни необходимости, които са обхванати и представена в този труд. В страниците на тази книга Шри Оробиндо събира парченцата от пъзела на човешките общества, за да ни покаже по един блестящ начин неизбежните етапи от развитието на комплексната природа на човека и нейния израз в социалния живот, в живота на нациите, същевременно давайки ни ориентир къде сме ние и накъде неизбежно трябва да и ще отиваме. Както самият той казва, “тези етапи или периоди са много по-неиз-бежни в психологическата еволюция на човечеството, отколкото Каменната и другите епохи, отбелязани от науката в своята инструментална култура, защото те не зависят от външни средства или случайности, а от същинската природа на неговото същество”. Казано с други думи, тези етапи са точно толкова сигурни и неизбежни, както е сигурно и неизбежно, че всяко дете рано или късно навлиза в пубертета или много по-късно в старостта, като всеки етап носи своите задължителни и неизбежни белези и промени. Тази теория на психологическия цикъл ни показва не само какво е вътрешното значение на последователните фази на развитие на обществото, но и необходимостта от тяхната последователност и крайната цел, към която те водят. Дълбоката проницателност на автора и неговата визия извън времето ни дават една универсална и точна картина на човека и на неговата проекция като обществено същество, която е актуална за всяко време и всяка цивилизация.


  Второ, макар и фокусът да е върху еволюцията на обществата, се отдава голямо внимание и на индивида, показва се и се разглежда съставното му психологическо устройство. В тази книга са описани основните енергии на човека, всяка със своите най-базови стремежи, скрити мотиви, характеристики, етапи на разгръщане, произход, корени, потенциал. Третото нещо, което е типично за трудовете на Шри Оробиндо, е, че зад тази книга стои една пробуждаща сила, която, считам, е от особена нужда за нашето инфра-духовно общество.


  Трябва да отбележа още отсега, че Шри Оробиндо не се чете лесно, особено в началото. Освен дълбоките теми, които сами по себе си ни потапят в нещо обширно, дори безкрайно, където не сме свикнали да пребиваваме, той пише с една особена изчерпателност, винаги стремейки се към пълнота, към едно съвършенство. Често ще срещате дълги многоаспектни изречения, които на пръв поглед могат да се почувстват твърде разтеглени или прекалено “големи”, особено ако читателят не е свикнал със стила на автора. Поради тази причина, за да се чете книгата по-леко съм се опитал да избягвам където е възможно чуждици или “модерно” звучащи думи. По този начин се надявам, че съм постигнал по-голяма лекота при четене и възприемане на смисъла и посланието на книгата. Ако все пак в някои твърде дълги изречения започнете да губите нишката или пък ако в няколко поредни изречения четете “той...той...той...” или “то... то... то...” и вече сте започнали да се чудите кое точно сред многото съществителни тези местоимения заместват, просто се върнете няколко изречения назад, за да възстановите следата. А тези, които са търпеливи и свикнат със стила му, които успеят да навлязат надълбоко, те ще открият едно неподозирано богатство.


  Считам, че книгата би била от голям интерес за психолози, философи, социолози, историци, педагози, политолози, артисти, както и за всички онези, които търсят да разберат повече за себе си и за човека по принцип.


  Освен вече споменатата “Шри Оробиндо или Авантюрата на съзнанието”, други интересни книги в тази насока са “Мер или Божественият материализъм” (от Сатпрем, издателство “Сарасвати”, 2000) и “Мер или Новият Вид” (Сатпрем, издателство “Факел Експрес”, 2004).


  София, Октомври, 2010


  Любомир Димитров


  Глава І


  ЦИКЪЛЪТ НА ОБЩЕСТВОТО


  ММОДЕРНАТА наука, обсебена от величието насвоите физически открития и от идеята заединственото съществуване на Материята, отдавна се опитва да стъпи върху физически данни дори в изучаването на Душата и Ума, както и на онези процеси на природата в човека и животното, за които психологическо познание е също толкова необходимо колкото и всяка от физическите науки. Нейната същинска психология използва за своя основа физиологията и изследването на мозъка и на нервната система. Следователно не е изненада че в историята и социологията вниманието бе концентрирано върху външните факти, закони, институции, обреди, обичаи, икономически фактори и събития, докато по-дълбо-ките психологически елементи, така важни в дейностите на едно ментално, емоционално, идейно същество като човека са били до голяма степен пренебрегнати. Този вид наука би обяснила доколкото е възможно историята и социалното развитие чрез икономическата нужда и мотив – икономика, разбрана в най-широкия смисъл на думата. Дори има историци, които отричат или оставят настрана като незначително действието на идеята и влиянието на мислителя в развитието на човешките институции. Смята се, че Френската революция би се случила по същия начин и в същото време поради икономически причини, даже и ако Русо или Волтер не бяха писали и философското течение на осемнадесетото столетие никога не беше родило своите дръзки и радикални разсъждения.


  Напоследък обаче вседостатъчността на Материята да обясни Ума и Душата започна да се поставя под съмнение и се появи едно ново движение за освобождаване от обятията на физическата наука, въпреки че засега то не е отишло отвъд първите си начеващи и несръчни стъпки. Въпреки това се зароди усещането, че зад икономическите мотиви и причини на социалното и историческо развитие стоят дълбоки психологически, а може би даже душевни фактори; и в предвоенна Германия, столицата на рационализма и материализма, но също така в продължение на век и половина – дом на ново мислене и оригинални тенденции, добри и лоши, благотворни и пагубни – бе измислена и представена първата психологическа история от един оригинален интелект. Най-новите опити в едно ново поприще рядко са изцяло успешни и германският историк, създател на тази нова теория, измислил една светла идея, но не бил способен да я развие много или да я проучи достатъчно задълбочено. Той все пак е бил преследван от усещането за преобладаващото значение на икономическия фактор и както по-голямата част от европейската наука неговата теория много по-успешно свързва, класифицира и организира събитията, отколкото ги обяснява. Въпреки това неговата базова идея формулира една насочваща и озаряваща истина и си струва да проследим някои от насоките, които тя открива, особено в светлината на Източната мисъл и преживяване.


  


  Теоретикът Лампрехт[1], основавайки се на европейската и по-специално на германската история, предполага, че човешкото общество се развива през определени ясно отличаващи се психологически етапи, които той определя съответно като символичен, типов и конвенционален, индивидуалистичен и субективен. Това развитие следователно формира един вид психологически цикъл, през който една нация или цивилизация задължително преминава. Очевидно такива класификации са склонни да грешат поради втвърдяване и да подменят извивките и зиг-заговете на природата с една ментална праволинейност.


  Психологията на човека и на неговото общество е твърде комплексна, сложно съставена от многостранни и смесени тенденции, за да удовлетвори такъв строг и формален анализ. Нито пък тази теория на психологическия цикъл ни казва какво е вътрешното значение на неговите последователни фази или необходимостта от тяхната последователност, или крайната цел, към която те водят. Но все пак за да разберем естествените закони, дали на Ума, или на Материята, е необходимо да анализираме тяхното действие в техните откриваеми елементи, основни съставни части, доминиращи сили, въпреки че те в действителност може и да не бъдат намерени поотделно. Ще оставя настрана размишленията на западния мислител над тези неща. Подсещащите имена, които той ни е предложил, ако разгледаме внимателно техния присъщ смисъл и стойност, все пак могат да хвърлят малко светлина върху плътно скритата тайна на нашата историческа еволюция и това е посоката, в която би било най-полезно да правим изследвания.


  Безспорно там, където можем да заварим човешко общество в това, което ни изглежда да е неговото примитивно начало или ранни етапи – без значение дали расата е сравнително културна, или дива, или икономически напреднала, или изостанала – откриваме един силно символичен манталитет, който управлява или поне прониква в неговото мислене, обичаи и институции. Символичен, но на какво? Откриваме, че този социален етап е винаги религиозен и активно образен в своята религия; защото символизмът и широко разпространеното образно или интуитивно религиозно чувство имат естествена родственост и особено в по-ранните или примитивни формирования те винаги са вървели заедно. Когато човек започне да става предимно интелектуален, скептичен, рационализиращ, той вече подготвя едно индивидуалистично общество и епохата на символите и епохата на конвенциите са вече отминали или губят силата си. Символът тогава означава нещо, което човек чувства зад себе си и зад неговия живот и дела – Божественото, Боговете, обширното и дълбоко неназоваемо, една скрита, жива и тайнствена природа на нещата. Всички негови религиозни и социални институции, всичките моменти и фази от неговия живот са за него символи, в които той търси да изрази това, което знае или гадае за мистичните влияния, които са зад неговия живот, и които оформят и управляват или поне се намесват в неговите тенденции.


  


  Ако погледнем към ранното индийско общество, далечната Ведическа епоха, която вече не разбираме, понеже сме загубили този манталитет, ще видим, че всичко е символично. Религиозната институция на саможертвата управлява цялото общество и всичките му моменти, а ритуалът на саможертвата е зад всеки завой и във всеки детайл, както даже и повърхностното изучаване на Брахманите[2] и Упанишадите[3] би трябвало да ни покаже, мистично символичен. Теорията, че в саможертвата е нямало нищо друго освен предразполагане на природните богове за спечелване на светско благополучие и за отиване в Рая, е погрешно разбиране от едно по-късно човечество, което вече е започнало да става дълбоко повлияно от интелектуалната и практична склонност на ума, практично в своята религия и даже в своя мистицизъм и символизъм и следователно вече неспособно да навлезе в древния дух. Не само същинското религиозно преклонение, но също така и социалните институции навремето са били изцяло проникнати от символичния дух. Вземете химна на Риг Веда[4], който се предполага да е брачен химн за съчетаването на една човешка двойка и със сигурност е бил използван като такъв в по-късната Ведическа епоха. И въпреки това целият смисъл на химна се върти около последователните бракосъчетания на Суриа, дъщерята на Слънцето, с различни богове и човешкият брак е от доста второстепенно значение, засенчен и изцяло обусловен от божествения и мистичен образ, който се предава с езика на този образ. Забележете обаче, че божественото бракосъчетание тук не е както в по-късната древна поезия декоративен образ или поетично орнаментиране, използвано, за да украси и накичи човешкото съчетание; напротив, човекът е по-нискостоящ образ и подобие на божественото. Разликата ясно показва целия контраст между този по-древен манталитет и нашето съвременно отношение към нещата. Този символизъм е влияел дълго време на индийските идеи за брака и дори сега се припомня конвенционално, въпреки че е вече неразбираем и неубедителен.


  Можем да отбележим също между другото, че индийският идеал на отношенията между мъжа и жената винаги е бил направляван от символизма на отношението между Пуруша и Пракрити (във Ведите Нри и Гна), мъжкия и женския божествен принцип на вселената. Даже до известна степен има практическо съпоставяне между позицията на женския пол и тази идея. В най-ранните ведически времена, когато женския принцип е стоял в един вид равенство с мъжкия в символичния култ, въпреки известното превъзходство на последния, жената е била в една и съща степен съпруга и допълнение на мъжа; в по-късните времена, когато Пракрити е станала идейно подчинена на Пуруша, жената също зависела изцяло от мъжа, съществувала само за него и даже почти нямала отделно духовно съществуване. В тантрическата шакта религия, която слага женския принцип най-високо, има опит, който не би могъл да премине в социална практика – дори този тантрически култ не би могъл изцяло да се отърси от влиянието на ведантическата идея – да се издигне жената и да се направи обект на дълбоко уважение и дори на преклонение.


  


  Или нека вземем, понеже този пример ще ни послужи най-добре, ведическата институция на четворния порядък, caturvarna, погрешно наричана системата на четирите касти – защото кастата е конвенционална, а varna е символична и типова институция. Казва ни се, че институцията на четирите порядъка на обществото е била резултат на икономическа еволюция, усложнена по политически причини. Много вероятно[5], но важният момент е, че на нея не е гледано, а и не би могло да бъде гледано по този начин от хората на тази епоха. Защото докато ние сме удовлетворени, когато сме открили практическите и материални причини за едно социално явление и не се интересуваме да отидем по-нататък, те са се интересували малко или само второстепенно от неговите материални фактори и са гледали винаги и най-напред за неговото символично, религиозно или психологическо значение. Това се вижда в Пурушасукта[6] на Веда, където четирите порядъка са описани като възникнали от тялото на сътворяващото Божество, от неговата глава, ръце, бедра и ходила. За нас това е просто поетичен образ и неговият смисъл е, че Брамините са били хората на познанието, Кшатриите – хората на силата, Ваишите – производителите и опората на обществото, а Шудрите – негови слуги. Като че ли това е било всичко, като че ли хората от онези дни са имали толкова дълбока почит към поетичните фигури като тези за тялото на Брахма или за бракосъчетанията на Суриа, че са били готови да изградят върху тях сложни ритуални системи и свещени церемонии, устойчиви институции, дълбоки разграничения на социалния тип и етичната дисциплина. Ние винаги тълкуваме с нашия собствен манталитет този на древните предци и затова в тях не можем да открием нищо друго освен варвари с богато въображение. За нас поезията е веселба на интелекта и фантазията, а въображението – играчка и източник за наше забавление, нашият шоумен, танцьорката на ума. Но за хората от древността поетът е бил мъдрец, разкривател на скрити истини, въображението не е било танцуваща куртизанка, а свещеник в Божия дом, упълномощен не да изплита измислици, а да представи трудни и скрити истини; дори метафората или сравнението във ведическия стил са използвани със сериозно предназначение и се очакват да покажат една реалност, а не да предлагат приятни мисловни акробатики. Образът за тези мъдреци е бил един разкриващ символ на неразкритото и е бил използван, защото би могъл озаряващо да подскаже на ума това, което прецизната интелектуална дума, склонна единствено към логическа или практическа мисъл, или пък да изрази физическото и повърхностното, изобщо не би могла да се надява да покаже. За тях този символ на тялото на Създателя е бил повече от образ, той е изразявал божествена реалност. За тях човешкото общество е било опит да се изрази космическият Пуруша в живота, който Пуруша се е изразил по различен начин в материалната и в супрафизическа вселена. Човекът и космосът са символи и изрази на същата скрита Реалност.


  


  От това символично отношение е дошла и тенденцията да направят всичко в обществото сакраментно[7], религиозно и свещено, но все още с голяма и силна свобода във всичките му форми – свобода, която не откриваме във втвърдяването в „дивашките” общности, защото те вече са преминали от символичния в конвенционалния етап макар и по пътя на дегенерацията вместо на растежа. Духовната идея управлява всичко; символичните религиозни форми, които я поддържат, са като цяло фиксирани; социалните форми са гъвкави, свободни и способни на безкрайно развитие. Едно нещо обаче започва да прогресира към твърда фиксираност и това е психологическият тип. Така имаме отначало символичната идея за четирите порядъка, изразяващи – да си послужим с абстрактно фигуративен език, който ведическите мислители може би не биха използвали, нито разбрали, но който най-добре помага за модерното ни разбиране – Божественото като познание в човека, Божественото като сила, Божественото като производство, наслада и взаимност, Божественото като служене, покорство и труд. Тези разделения отговарят на четирите космически принципа: Мъдростта, която поражда реда и принципа на нещата; Силата, която го одобрява, крепи и привежда в изпълнение; Хармонията, която урежда отделните части; Работата, която изпълнява каквото останалите наредят.


  


  После от тази идея се е развил устойчив, но все още невтвърден социален ред, базиран основно на темперамент и психологически тип[8] със съответна етична дисциплина и второстепенно върху социалната и икономическа функция.[9] Но функцията се е определяла според това дали е подходяща за типа и според нейната полезност за дисциплината; тя не е била основният или единственият фактор. Първият, символичният етап на тази еволюция е предимно религиозен и духовен; другите елементи – психологическият, етичният, икономическият, физическият – също ги има, но те са подчинени на духовната и религиозната идея. Вторият етап, който може да наречем типов, е преобладаващо психологически и етичен; всичко друго, даже и духовният и религиозният елемент, е подчинено на психологическата идея и на етичния идеал, който я е изразявал. Религията тогава става една мистична подбуда за етичния мотив и дисциплина, Дхарма; това се превръща в нейната главна полза за обществото, а за останалото тя започва да прави все по-другосветски завой. Идеята за директния израз на Божественото съществуване или Космическия принцип в човека спира да доминира или да бъде водеща и стояща в центъра; тя се оттегля, застава на заден план и накрая изчезва от практиката и дори от теорията за живота.


  Този типов етап създава великите социални идеали, които остават отпечатани върху човешкия ум даже когато етапът е отминал. Най-важният активен принос, който той оставя след себе си, когато е мъртъв, е идеята за социалната чест; честта на брамина, който пребивава в чистота, в благочестивост, в дълбока почит към умствените и духовни неща и в безкористно притежаване и изключително търсене на познание; честта на кшатрия, който живее в смелостта, рицарството, крепкостта, определено самовъздържание и самоконтрол, благородство на характера и задълженията на това благородство; честта на ваишя, който се издържа с честни дела, търговска преданост, стабилно производство, ред, либералност и филантропия; честта на шудрата, който се отдава с покорство, подчинение, вярна служба, безкористна привързаност. Но тези неща все повече и повече престават да имат жив корен в ясната психологическа идея или да бликат естествено от вътрешния живот на хората; те стават конвенция, макар и най-благородната от конвенциите. Накрая те остават повече като традиция в мисълта и на приказки, отколкото истина в живота.


  


  Защото типовият етап естествено преминава в конвенционален. Конвенционалният етап на човешкото общество се ражда, когато външните опори, външните изрази на духа или на идеала станат по-важни от идеала, когато тялото или дори дрехите станат по-важни от личността. Така в еволюцията на кастата външната опора на етичния четирикратен порядък – потекло, икономическа функция, религиозен ритуал и сакрамент, семеен обичай – всяко нещо е започнало чудовищно да увеличава пропорциите и значението си в схемата. Отначало потеклото не изглежда да е било от първостепенно значение в социалния ред, защото способността и капацитетът са преобладавали; но после, когато типът е започнал да се фиксира, неговото поддържане чрез възпитание и традиция е станало необходимост и възпитанието и традицията естествено са се фиксирали в наследствения коловоз. Така на сина на брамина е започнало винаги да се гледа конвенционално като на брамин; потеклото и занаятът заедно са били двойната връзка на наследствената конвенция по времето, когато тя е била най-здрава и вярна на характера си. Когато това втвърдяване е веднъж приключило, поддръжката на етичния тип е преминала от първостепенно към второстепенно или даже от доста третостепенно значение. Навремето бивайки същинска база на системата, сега той се превръща в незадължителна корона или висящ пискюл, мислителят или законодателят-идеалист, наистина са държали на него, но не и действителното управление на обществото или неговата практика. Веднъж ставайки незадължителен, той неизбежно е станал и ненужен, освен като орнаментна измислица. Накрая даже икономическата база е започнала да се разпада; потеклото, семейният обичай и останките, деформациите, новото натрупване на безсмислени или произволни религиозни белези и ритуали, самото плашило и карикатура на стария дълбок символизъм са станали приковаващата верига на кастовата система в желязната ера на древното общество. В същинския икономически период на кастовата система свещеникът и пандитът[10] са се маскирали като брамини, аристократът и феодалният барон – като кшатрия, търговецът и мошеникът – като ваишя, полунахраненият работник и крепостният селянин – като шудра. Когато и икономическата база се огънала, тогава е започнала нечистата и болнава слабост на старата система; тя става едно име, черупка, имитация и или трябва да се претопи в пещта на един индивидуалистичен период на обществото, или фатално да отслаби и опорочи системата на живота, която се придържа към нея. Това е очевидната действителност на край-ното и настоящо състояние на кастовата система в Индия.


  


  Склонността на конвенционалната епоха на обществото е да фиксира, да установи стабилно, да формализира, да издигне система от втвърдени степени и йерархии, да стереотипизира религията, да обвърже възпитанието и образованието с една традиционна и непроменима форма, да подчини мисълта на безпогрешни авторитети, да сложи печат на окончателност на това, което е видяла като дооформен живот на човека. Конвенционалният период има своя собствена златна епоха, когато духът и мисълта, които са вдъхновявали формите си, са ограничени, но все още живи, не напълно зазидани, все още неудушени и вкаменени от растящата твърдост на структурата, в която са затворени. Тази златна епоха често е много красива и привлекателна от отдалеченото гледище на следващите поколения поради прецизния си ред, симетрия, фино социално устройство, възхитителната съгласуваност на нейните части с един общ и благороден план. Така изведнъж модерният литературовед, артист или мислител често е гледал с възхищение и с нещо като копнеж към европейското Средновековие; той е забравил, виждайки отдалеч само поезия, благородство, духовност, многото безумие, невежество, несправедливост, жестокост и потисничество на тези сурови векове, страданието и недоволството на което е клокочело под този изящен облик, мизерията и нищетата, скрити зад тази лъскава фасада. По същия начин индийският ортодоксален идеалист гледа на едно съвършено регулирано общество, набожно покорно на мъдрия ярем на Шастрата[11], и това е неговата златна епоха – по-благородна от европейската, в която привидното злато е било най-вече лустросана мед,[12] покрита с тънки златни листчета, но все пак примесен метал, а не истинската Сатя Юга. В тези обществени конвенционални периоди действително има много, което е наистина хубаво и здраво, и полезно за човешкия прогрес, но все още те са неговата медна епоха, а не истинската златна; те са епохата, когато истината, до която се мъчим да се доберем, не се е реализирала, не е осъществена[13], но недостигът £ е бил запълван или пълното £ появяване е имитирано от една художествена форма, а каквото имаме от реалността, е започнало да се фосилизира и е обречено да бъде изгубено в коравото туловище на правилото, реда и конвенцията.


  


  И това е така, понеже формата винаги взима надмощие, а духът се отдръпва и изчезва. Той наистина се опитва да се завърне, да одушеви отново формата, да я промени, да оцелее някак си и даже да накара формата да оцелее; но тенденцията във времето е твърде силна. Това е видно в историята на религията; усилията на светците и на религиозните реформатори прогресивно започват да стават все по-редки, краткотрайни и повърхностни в резултатите си, колкото и импулсът да е бил силен и енергичен. Това отдръпване го виждаме в растящия мрак и слабост на Индия през последното £ хилядолетие; постоянното усилие на най-могъщите духовни личности е опазило душата на хората жива, но се е провалило да възкреси древната свободна сила и истина и енергичност или да съживи завинаги едно конвенционално и стагниращо общество; в рамките на едно или две поколения желязната хватка на този конвенционализъм винаги е сграбчвала новото движение и си е присвоявала имената на неговите създатели. Виждаме го и в Европа в повтарящата се морална трагедия на клерикализма[14] и католическия монистицизъм. Тогава идва период, когато пропастта между конвенцията и истината става нетърпима и интелектуално силните хора въстават, великите „унищожители на формули”, които, отхвърляйки енергично или ожесточено, или пък със спокойната светлина на разума символ и тип и конвенция, удрят по стените на затвора и търсят с индивидуалната мисъл, морално чувство или емоционално желание истината, която обществото е загубило или заровило в побелелите си гробници. Тогава възниква индивидуалистичната епоха на религията и мисълта и обществото; започнала е епохата на Протестантството, епохата на Просвещението, епохата на Бунт, Прогрес, Свобода. Това е една частична и външна свобода, все още заблудена от конвенционалната ера, която я предхожда, в идеята, че истината може да бъде открита навън, напразно мечтаеща, че съвършенството може да бъде решено с механизми, но все пак необходим преход към субективния период на човечеството, чрез който човекът трябва да заобиколи и да се завърне към откритието на своето по-дълбоко себе[15] и към една нова възходяща линия или нов обходен цикъл на цивилизацията.


  Глава ІІ


  ЕПОХАТА НА ИНДИВИДУАЛИЗМА И РАЗУМА


  ЕДНА ИНДИВИДУАЛИСТИЧНА епоха на човешкото общество идва в резултат на покварата и провала на конвенционалната, като бунт срещу господството на закостенелия типов образец. Нужно е, преди тя да се роди, старите истини да са били загубени в душата и практиката на расата и даже конвенциите, които ги подражават и заместват, да са станали изпразнени от истински смисъл и разбиране; лишени от всякакъв практически смисъл, те съществуват механично поради закостенели схващания, поради силата на навика, поради привързаността към формата. Тогава хората въпреки естествения консерватизъм на социалния ум най-накрая са принудени да съзрат, че истината в тях е мъртва и че те живеят чрез лъжа. Индивидуализмът на новата епоха е опит да се върнем от конвенционализма на убежденията и практиката към някаква солидна здрава основа, без значение каква, на реална и осезаема истина. И тя е задължително индивидуалистична, защото старите всеобщи стандарти са фалирали и вече не могат да осигурят някаква вътрешна помощ; следователно индивидът е този, който трябва да стане откривател, пионер и да изнамери с индивидуалния си разум, интуиция, идеализъм, желание, искане от живота или каквато друга светлина открие в себе си, истинския закон на света и на собственото си същество. Така когато я е открил или мисли, че я е открил, той ще се помъчи да постави отново на твърда почва и да преоформи в по-жива, дори и да е по-бедна форма религията, обществото, етиката, политическите институции, отношенията с ближните му, усилията за собственото му съвършенство и неговия труд за човечеството.


  Европа е мястото, където епохата на индивидуализма се е зародила и разгърнала напълно; Изтокът е влязъл в нея само чрез допир и влияние, а не чрез първоосноваващ импулс. И именно на страстта си да открива действителната истина на нещата и да управлява човешкия живот според какъвто закон е открил, Западът дължи вековната си сила, жизненост, светлина, прогрес, неустоима експанзия. Наравно с това, не поради някаква първоначална лъжа в идеалите, на които животът му е бил основан, а на основата на загубата на живото усещане за Истината, която някога е имал, и на дългата си задоволителна дрямка в парализиращите окови на механичния конвенционализъм Изтокът се оказва безпомощен в часа на пробуждането си, една гигантска липса на сила, инертни тълпи от хора, които са забравили как да боравят свободно с факти и сили, защото са се научили да живеят в един свят на стереотипна мисъл и привично действие. И все пак истините, които Европа открила през индивидуалистичната епоха, покривали само първите по-очевидни, физически и външни факти на живота и само тези от техните по-скрити истини и възможности, които навикът на аналитичната мисъл и търсенето на практическа полза могат да дадат на човек. Нейната рационалистична цивилизация се разпростряла така триумфално по света само защото не срещнала по-дълбока и по-могъща истина, която да £ се противопостави; защото останалото човечество все още било в бездействието на последните тъмни часове на конвенционалната епоха.


  В началото си индивидуалистичната епоха на Европа е била бунт на разума, а в кулминацията си – един триумфален прогрес на физическата наука. Такава еволюция е исторически неизбежна. Зората на индивидуализма е винаги едно съмнение, едно отричане. Индивидът намира една наложена му религия, която не базира догмата и практиката си върху живо усещане за някаква вечно удостоверима духовна Истина, а върху текста на една древна книга, върху непогрешимия авторитет на един папа, върху традицията на една Църква, заученото шарлатанство на схоластици и пандити, конклави на свещеници, глави на монашески ордени, доктори от всякакъв вид, всички те безспорни трибунали, които не се поставят под съмнение, чиято единствена функция е да отсъждат и да се изказват, но никой от тях изглежда не смята за нужно или даже за разрешено да изследва, да тества, да доказва, да се интересува, да открива. Той открива, понеже е неизбежно под такъв режим, че истинската наука и познание са или забранени, наказуеми и преследвани, или пък са станали излишни заради навика на сляпото уповаване върху неизменни авторитети; даже истинското в старите източници вече е без стойност, защото думите им са наизустено или невежо повтаряни, а истинският им смисъл вече не се преживява, освен най-много от неколцина. В политиката той навсякъде открива божествени права, неизменни привилегии, лицемерно свети тирании, които очевидно са въоръжени с репресивна сила и се оправдават с дългосрочното си съществуване, но не изглежда да имат истинско право или претенция за съществуване. В социалния ред той открива същото стереотипно господство на конвенцията, фиксирани недъзи, фиксирани привилегии, користната арогантност на високопоставените, сляпото преклонение на нисшестоящите, докато старите функции, които едно време биха оправдали подобно разпределение на статус или изобщо не са изпълнявани, или са изпълнявани лошо, без всякакво чувство на задължение, а просто като част от кастовата гордост. Той трябва да въстане; той трябва сериозно да проучи всяка претенция за авторитетност; когато му се каже че това е свещената истина за нещата или Божията заповед, или устройството на човешкия живот от незапомнени времена, той трябва да отвърне: „А наистина ли е така? Как да знам, че това е истината на нещата, а не суеверие и лъжа? Кога Бог заповяда така или как да знам, че това е бил смисълът на Неговата повеля, а не твоя грешка или измишльотина или че книгата, на която се уповаваш, е Негово слово изобщо, или че въобще е произнесъл волята Си на човечеството? Този строй от памтивека, за който говориш, дали е наистина от памтивека, наистина природен закон, или е един несъвършен резултат на времето и понастоящем крайно фалшива конвенция? И даже всички вие да го казвате, аз все още трябва да попитам, той отговаря ли на фактите на света, на моето усещане за справедливост, на моята преценка за истина, на моето преживяване за действителност?” И ако не отговаря, въстаналият индивид захвърля хомота, провъзглася истината такава, каквато я вижда, и правейки така, неизбежно удря в корена на религиозния, социалния, политическия, а за момент може би даже на моралния ред на общността, на която се крепи, защото той се крепи на авторитета, в който се съмнява, и на конвенцията, която той разрушава, а не на една жива истина, която може успешно да се опълчи на неговата собствена. Защитниците на стария ред може да са прави, като търсят да го потиснат като разрушителен елемент, опасен за социалната сигурност, политическия строй или религиозната традиция; но той не помръдва и не може да направи другояче, защото мисията му е да разруши, да разруши лъжата и да положи една нова основа от истина.


  


  Но чрез коя индивидуална способност или стандарт иноваторът да намери своята нова основа или да установи своите нови критерии? Очевидно това ще зависи от наличната просветеност на времето и от възможните форми на познание, до които той има достъп. В религията отначало е било личностното просветление, на Запад подкрепено от теологично, а на Изток – от философско разсъждение. В обществото и политиката това е започнало от едно грубо примитивно възприятие на естественото право и справедливост, което е взело началото си от недоволството от страданието или от пробуденото усещане за обща потиснатост, зло, несправедливост и от незащитимостта на съществуващия строй, когато е подложен на всеки тест, различен от този на привилегията и на установената конвенция. Религиозният мотив е водещ отначало; социалният и политическият, ставайки по-умерен след бързото потушаване на първите му груби и стихийни движения, се възползва от сътресението от религиозната реформация, плътно я следва като полезен съюзник и изчаква времето си, за да поеме ръководството след изчерпването на духовния импулс, който може би поради присъщата сила на светските влияния, призовани от него на помощ, се е залутал. Движението за религиозна свобода в Европа отначало отстоява едно ограничено, а после абсолютното право на индивидуалното преживяване и разум да определят истинския смисъл на вдъхновеното писание и вярната църковна обредност и порядък на Църквата. Силата на искането му е премерена чрез силата на бунта към узурпациите, претенциите и бруталността на църковната мощ, която иска да попречи на писанието от всеобщо познаване и да наложи чрез морална власт и физическо насилие своето собствено фриволно тълкувание на Светото писание, ако не даже и друга заместваща доктрина върху закостенялото индивидуално съзнание. В по-умерените и сдържани форми бунтът ражда компромиси като Епископалните църкви, по-изострените – Калвинисткото пуританство, а най-крайните предизвикали въставане на индивидуалния религиозен възглед и представа в такива секти като Анабаптистката, Независимата, Социнианската и безброй други. На Изток такова движение, отделено от всякакво политическо или силно иконоборческо социално значение, просто би родило редица религиозни реформатори, просветлени светци, нови въплъщения на вярата със съответната им културна и социална практика; на Запад атеизмът и секуларизмът[16] бяха неговата неизбежна и предопределена цел. Отначало поставящо под съмнение конвенционалните форми на религията, посредничеството на свещеническата класа между Бога и душата и изместването на авторитета на писанието от папския авторитет, то не пропусна да отиде по-натам и да постави под съмнение, не по-малко от външното вероизповедание и институция, самото писание, а оттам и цялата свръхестественост, религиозна вяра или супрарационална истина.


  Това е така, понеже еволюцията на Европа бе обусловена повече от Ренесанса, отколкото от Реформацията; тя процъфтяваше по-скоро поради мощното завръщане на древния гръко-римски манталитет на първия, отколкото заради староеврейския и религиозно-етичен темперамент на втората. Ренесансът върна на Европа от една страна, любознателността на гръцкия ум, пламенното търсене на първоначалните принципи и рационални закони, интелектуалното изследване на фактите от живота чрез силата на директното наблюдение и на индивидуалното разсъждение, а от друга страна, голямата римска практичност и усещане за хармонично организиране на живота съобразно една силно изразена полезност и правилните принципи на нещата. Но и двете тенденции бяха следвани с една страст, една сериозност, един морален и почти религиозен плам, който, липсващ в древния гръко-римски манталитет, Европа дължеше на многовековната си юдео-християнска дисциплина. Индивидуалистичната епоха на западното общество в края на краищата търсеше от тези източници този принцип на ред и контрол, от който всяко човешко общество се нуждае, и който древността се е опитвала да реализира първо чрез материализацията на твърдо установени символи на истина, после чрез етичния тип и дисциплина, а най-накрая – чрез безпогрешния авторитет на стереотипната конвенция.


  Очевидно необузданото използване на индивидуалното просвещение или преценка без някакъв външен стандарт или някакъв всепризнат източник на истина е опасен експеримент за несъвършената ни раса. Вероятно той ще доведе по-скоро до постоянно колебание и бъркотия във възгледите, отколкото до прогресивното разкриване на истината на нещата. И не по-малко търсенето на социална справедливост чрез индивидуалните права или класови интереси и желания трябва да бъде източник на продължителна борба и революция и може да завърши до прекомерно отстояване на волята на всеки да живее собствения си живот и да изпълни собствените си идеи и желания, което ще предизвика сериозно смущение или радикално затруднение в социалното тяло. Следователно всяка индивидуалистична епоха на човечеството има задължението да търси две върховно желани неща. Тя трябва да открие един общ стандарт на истината, който индивидуалните възгледи на всички ще бъдат вътрешно принудени да удовлетворят без физическа принуда или без налагане на ирационални авторитети. И тя трябва да достигне до някакъв принцип на социалния ред, който също да е базиран на една универсално призната истина на нещата; нужен е принцип, който да наложи властта си върху желанието и интереса, като осигури поне някакъв интелектуален и морален тест, който тези две могъщи и опасни сили трябва да изпълнят преди да се почувстват в правото си да отстояват претенциите си към живота. Със спекулативната и научна мисъл като тяхно средство и преследването на осъществима социална справедливост и здравомислеща утилитарност като техен дух прогресивните нации на Европа потеглят в търсенето на тази светлина и този закон.


  Те я откриват и ентусиазирано прегръщат в откритията на физическата наука. Триумфалното господство, всеразчупващата и неудържима победа на науката в Европа през деветнадесетото столетие е обяснена с абсолютното съвършенство, с което тя поне за известно време удовлетворява тези големи психологически нужди на западния ум. На него му се струва, че науката безукорно удовлетворява търсенето му за тези две върховни цели на индивидуалистичната епоха. Ето, най-сетне има една истина за нещата, която да не зависи от съмнително писание или от небезпогрешен човешки авторитет, а която самата майка природа е написала във вечната си книга, за да се чете от всички, които имат търпението да наблюдават и интелектуалната искреност да откриват. Ето истината, принципите, фундаменталните факти за света и за нашето съществуване, които всички могат незабавно да проверят за себе си, и които следователно трябва да удовлетворяват и да предвождат свободния индивидуален разум, еднакво освобождаващи го от чужда принуда и от изменчиви прищевки. Ето ги законите и истините, които дават право, но все пак и контролират претенциите и желанията на индивидуалното човешко същество; ето една наука, която осигурява един стандарт, една норма на познанието, една рационална база за живота, едно ясно очертаване и независимо средство за прогреса и съвършенството на индивида и на расата. Опитът да се управлява и организира човешкия живот чрез една удостоверима наука, един закон, една истина за нещата, един ред и принцип, който всички могат да наблюдават и да проверят в тяхната основа и съществуване, и с която следователно всички трябва да се съобразят, е кулминиращото движение на европейската цивилизация. Това е осъществяването и триумфът на индивидуалистичната епоха на човешкото общество; а по всяка вероятност също изглежда това да е нейният завършек, причината за смъртта на индивидуализма и неговото премахване и погребване сред паметниците на миналото.


  


  Защото откриването от индивидуалната свободна мисъл на универсалните закони, на които индивидът е почти вторичен продукт и чрез които неизбежно трябва да бъде управляван, този опит практически да се управлява социалния живот на човечеството в съзнателно съгласие с механизма на тези закони изглежда логически да води до потискането на самата тази индивидуална свобода, която е направила откритието и опита изобщо възможни. Търсейки истината и закона на своето собствено съществуване, индивидът изглежда е открил една истина и закон, който изобщо не се отнася до неговото индивидуално същество, а до общността, стадото, кошера, тълпата. Резултатът, който той ни сочи, и към който все още неудържимо ни води, е един нов социален строй на твърд икономически и правителствен социализъм, в който индивидът, лишен отново от свободата си в негов собствен интерес и този на обществото, получава живот и действие, обусловени за него във всеки един момент и на всяка крачка от раждането до старостта, от прецизния механизъм на държавата.[17] В такъв случай може да имаме една любопитна нова версия, с много важни разлики на стария азиатски или даже древноиндийски обществен строй. На мястото на религиозно-етичното разрешение ще има научен и рационален или натуралистичен мотив и принцип; вместо брамина Шастракара ще стои научният, административен и икономически експерт. На мястото на самия цар, съблюдаващ закона, и принуждавайки със съдействието и съгласието на обществото всички без отклонение да вървят по пътя, означен за тях, пътят на Дарма, ще стои колективната държава, упълномощена и направлявана по подобен начин. Вместо йерархично подреждане на класи, всяка със своите възможности, привилегии и задължения ще се въведе едно първоначално равенство на обучение и възможности, а най-накрая може би с последващо определяне на длъжност от експерти, които ще ни познават по-добре от нас самите и ще избират за нас професията и квалификацията ни. Бракът, възпроизводството и възпитанието на детето може да се насаждат от научната държава така, както едно време от Шастрата. За всеки човек ще има дълъг период на труд към държавата, надзираван от обществените органи, и може би накрая ще има период на освобождение, но не за действие, а заради наслаждението от свободното време и за личното самоусъвършенстване, отговарящ на Ванапрашта и Саняса Ашрамас на древното арийско общество. Твърдостта на една такава социална държава далеч би надхвърлила тази на своя азиатски предшественик; защото там поне е имало две важни отстъпки за бунтара и за иноватора. За индивида е имало свободата на ранната Санася, отхвърлянето на социалния за сметка на свободния духовен живот, а за групата е имало свободата да формира подобщество, управлявано чрез новите концепции като Сикха или Ваишнава. Но нито едно от тези крайни излизания извън нормата не биха могли да бъдат толерирани от едно строго икономическо и строго научно и унитарно общество. Очевидно е също, че би се появила една фиксирана система на социален морал и обичай и една съвкупност от социалистически доктрини, която не би могла практически, а може би дори и интелектуално, да се постави под съмнение, понеже това би разрушило или пък подкопало системата. Тогава бихме имали един нов типов строй, основан на чисто икономически възможности и функция, gunakarma, и ускорено втвърдяваща се чрез забраняването на индивидуалната свобода към една система на рационалистични конвенции. И е доста сигурно, че един такъв статичен ред най-накрая би бил разрушен от една нова индивидуалистична епоха на бунт, вероятно воден от принципите на краен философски анархизъм.


  От друга страна, има действащи сили, които вероятно ще осуетят или променят това развитие, преди то да стигне до заплашителния си апогей. На първо място рационалистичната и физическа наука е надскочила себе си и отдавна би трябвало да бъде застигната от един увеличаващ се прилив на психологическо и психическо знание, което би наложило едно доста ново гледище за човешкото същество и би открило нови хоризонти пред човечеството. В същия момент епохата на разума видимо отива към края си; нови идеи се разгръщат в света и биват приети със забележителна бързина, неизбежно разрушителни идеи от всякакъв преждевременен типов строй на икономическия рационализъм, динамични идеи като волята за живот на Ницше, екзалтацията на интуицията над интелекта на Бергсон или най-последната германска философска тенденция за признаването на една супрарационална способност и супрарационален ред на истини. Вече започва настъпването на друго ментално равновесие и концепциите са на път да се приложат в практиката, което обещава индивидуалистичната обществена епоха да се наследи не от нов типов строй, а от една субективна епоха, която може да е велик и изключително важен преход към една много различна крайна цел. Може да се зачудим дали вече не сме в зората на един нов период на човешкия цикъл.


  Второ, в триумфалното си завоюване на света Западът пробужда дремещия Изток и поражда в него една растяща борба между привнесения западен индивидуализъм и стария конвенционален принцип на обществото. Последният вече се разпада, някъде бързо, а другаде бавно, но нещо много различно от западния индивидуализъм може да заеме мястото му. Някои действително изказват мнение, че Азия ще възпроизведе европейската ера на разума с целия му материализъм и светски индивидуализъм, докато самата Европа тласка себе си към нови форми и идеи; но това е до висша степен неправдоподобно. Напротив, знаците са, че индивидуалистичният период на Изтока няма да е нито дълъг, нито преобладаващо рационалистичен и светски по своя характер. Ако Изтокът тогава в резултат на събуждането си последва собствената си склонност и развие една досега непозната социална тенденция и култура, това със сигурност ще има огромен ефект в посоката на световната цивилизация; може да измерим вероятното му влияние с дълбоките резултати на първата обратна вълна от идеи от дори непробудения Изток върху Европа. Какъвто и да е ефектът, той няма да е в услуга на пре-организирането на обществото в посоката на все още настоящите тенденции към механичен икономизъм, който не е престанал да доминира ума и живота на Запада. Влиянието на Изтока вероятно ще е в посока на субективизъм и практическа духовност, на едно по-голямо отваряне на нашето физическо съществуване към реализацията на по-други идеали от тези на силните, но ограничени цели, които се предлагат от живота и тялото в тяхната собствена груба природа.


  


  Но най-важно от всичко, индивидуалистичната епоха на Европа в откритието си е фиксирала сред движещите сили на бъдещето две такива, които са много мощни и които не могат да бъдат изцяло елиминирани от всякаква временна реакция. Първата от тях, сега всеобщо приета, е демократичната концепция за правото на всички индивиди като членове на обществото на най-пълноценния живот и на най-пълноценното развитие, на което са индивидуално способни. Вече не е възможно да приемем като идеал всяка уговорка, с която определени класи на обществото претендират за развитие и пълен социален цъфтеж за себе си, отдавайки само голи и безплодни функции на другите. Вече е твърдо установено, че социалното развитие и благосъстояние означава развитието и благополучието на всички индивиди в обществото, а не просто благоденствие на общността в множеството, което в действителност да се сведе до великолепието и могъществото на една или две класи. Тази концепция е напълно приета от всички прогресивни нации и е базата на настоящата социалистическа тенденция на света. Но в допълнение я има и тази по-дълбока истина, която индивидуализмът открива, че индивидът не е просто една социална единица; съществуването му, правото и искането му да живее и да расте не са основани просто на социалната му работа и функция. Той не е просто член на едно човешко стадо, кошер или мравуняк; той е нещо в себе си, една душа, едно същество, което трябва да осъществи собствената си индивидуална истина и закон, както и своята естествена или предоставена част в истината и законът на колективното съществуване.[18] Той иска свобода, пространство, инициатива за душата си, за природата си, за това могъщо и страхотно нещо, на което обществото така не се доверява и в миналото се е мъчело напълно да потисне или да изпрати в чисто духовната област, една индивидуална мисъл, воля и съвест. Ако ще ги слива най-накрая, това не може да стане в доминиращата мисъл, воля и съвест на другите, а в нещо отвъд, в което и той, и всичко трябва да са едновременно позволени и подпомогнати да растат свободно. Това е една идея, една истина, която, интелектуално призната и получила пълна външна и повърхностна значимост в Европа, съответства в корена си на най-дълбоките и най-висшите духовни концепции на Азия и ще играе голяма роля в оформянето на бъдещето.
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