JOANNA TUCZYNSKA

TAGORIANSKI SWIAT ZWIERZAT W IDET EMPATYCZNE]
MIE.OSCI JAKO URZECZYWISTNIENIA DHARMY*

Wielkos¢ narodu i jego moralny rozwdj mogna poznac po sposobie,
w jaki traktowane sq jego Jwierzeta.
Mahatma Gandhi!

Organiczna uczuciowo$¢ Rabindranatha Tagore’a wyrasta z jego duchowej estetyki,
bedacej synteza panteistycznej mysli upaniszadowej? oraz idei buddyjskiej abinsy (ahimsa)?.

*  Zgodnie z zyczeniem Autorki tekst zostal przygotowany do druku przez nia i nie podlegal
redakeji i korekcie wydawniczej. Za wszelkie bledy wytaczna odpowiedzialno$¢ ponosi ona sama.

I Tlumaczenie wlasne. Wszystkie teksty angielskie oraz bengalskie sa przedstawione w moim
autorskim tlumaczeniu, dalej w artykule oznaczone jako J.T. [Joanna Tuczynska]. Por. oryg.: ,, The
greatness of a nation and its moral progress can be judged by the way its animals are treated”.
Mahatma Gandhi (Mohandas Karamcand Gardhi)— powszechnie uwaza sig, ze tytul ‘Mahatmy’
nadal Gandhiemu sam Rabindranath Tagore. Mahatma Gandhi odegral istotna role w szerzeniu idei
wegetatianizmu oraz idei abinsy (ahimsd), wyrzeczenia si¢ przemocy. Zob. G. Cousens, Conscions
Eating, Berkeley 2000, s. 402.

2 Upaniszadowy panteizm zawiera si¢ w kosmicznej paraleli Atman — Brabman (Atman = Brahman),
w ktorej Atman (Atman) jest zaréwno samodzielna rzeczywistocia, jak i calym $wiatem, Brahmanem.
Z.0b. Mundaka Upanisad (11.1.1) [w:| The Principal Upanisads, przet. i oprac. Radhakrishnan Sarvepalli,
New Delhi 2011, s. 679-670. Por. P. Deussen, The Philosophy of the Upanishads, New York 1906, s.
237.

3 Abinsa (Abimsa) zostala przettumaczona przez Mahatme Gandhiego jako non-violence (nie-
przemoc). (Zob. T.Y. Shan, Abimsa in Sino-Indian Culture [w:) In the Footsteps of Xuanzang: Tan Yun-
Shan and India, red. T. Chung, New Delhi 1999, s. 199-2006). Fraza Abimsa paramo dbarma
(Niekrzywdzenie jest najwyzsza dbarmaq/zasada) zostala rozpowszechniona przez Mahatme Gan-
dhiego, ktéry zapewne zaczerpnal te¢ myS$l z Mababbaraty (Mababharata Annsina Parva), z rozmowy
Dzudhisthiry (Yudhisthira) z Bhimsza (Bhim$ma) na temat slusznosci spozywania pokarméw
miesnych. Zob. Anusana Parva (115.21-23). Zgodnie z filozofia buddyjska ahinsa jest podstawa etyki i
oznacza zupelne odrzucenie przemocy. ,,Wedtug Buddy (Buddha) oraz filozofii dzinijskiej ahinsa jest
najszlachetniejsza dharmq ludzkosci. (Wszystko w stworzeniu jest podtrzymywane, zywione oraz
zachowywane przez zasade zwana dharmq.) Podstawa abinsy jest dbarma.” Zob.: S. Prana, Abimsa —
The Practice of Non-violence, Brisbane 2003, s. 2. W tradycji hinduistycznej abinsa pojawia sie w
Upaniszadach (Upanisad) oraz Mababbaracie (Mahabharata). Chandogyopanisad (V111 15.1), Mababharata
(1.11.12, 3.198.69, 13.116.1, 13.117.37-38), Bhagavad-gita. (10.5, 13.8, 16.2, 17.14). Astanga Yoga
Patafijalego przyjmuje abinse za podstawe rozwoju duchowego. Zob. Patafjali, Yoga Sitra (I1. 35).
Tagore nawiazuje do idei abinsy w Sadbanie (Sadband), ttamaczac, ze ,,Gdy rozpoznamy w nim
[drugim cztowieku — J.T.] ducha, wéwczas rozpoznamy w nim siebie samych. Natychmiast wtedy
czujemy, ze okruciedstwo wobec niego jest okrucieistwem wobec nas samych,

GDANSKIE STUDIA AZ]T WSCHODNIE] 2015/7 135



Boski idealizm Upaniszad (Upam',sad)4 wyrazony kosmicznym réwnaniem Aman —
Brabman (Atman = Brabman)® oraz gleboko ludzkie postannictwo dobra Gautamy
Buddy (Gautama Buddha) tworza duchowa jednosé¢, ktéra znajduje swéj wyraz i
kulminacje w idei empatycznego zespolenia, przejawiajacego si¢ w uczuciowej estetyce
Tagore’a jako Mitosé¢ Najwyz'szaé 1 urzeczywistnienie d/ﬁam]7. Myél ta wyplywa z
osobistej poetyckiej recepcji humanistycznych oraz humanitarnych warto$ci
buddyjskich, pojmowanych przez poete jako praktyczne zastosowanie nauk
upaniszadowych®.

Punktem wyjscia staje si¢ wiec pojecie dharmy, ktérej rozumienie, zgodnie z mysla

Tagore’a, wprowadza nas do idei Najwyzszej Mitosci jako Prawdy9, co z kolei niesie z

ze ponizanie go jest okradaniem siebie samych z wlasnego czlowieczenstwa”. R. Tagore,
Sadbana, Minnesota 2000, s. 61, (przel. ].T.), por. oryg.: ,,But when we know him as a spirit we
know him as our own. We at once feel that cruelty to him is cruelty to ourselves, to make him
small is stealing from our own humanity”.

4 Wszystkie terminy oraz imiona wlasne uzyte w artykule, zaréwno sanskryckie, jak i
bengalskie, sa podane w spolszczonej, fonetycznej wersji i dodatkowo zostaly opatrzone wersja
oryginalna w nawiasie, np. ahinsa (abimsa), Dzajsinga (Jaysim). Tytuly dziel sanskryckich,
bengalskich oraz angielskich sa podane w tlumaczeniu lub w powszechnie istniejacej
fonetycznej spolszczo-nej wersji, np.: Upaniszad (Upanisad); Ofiara (Bisarjan).

5Zob. Mundaka-Upanisad (11.1.1) [w:] The Principal. .., s. 679—670.

_ 0Tagore thumaczy Milosé Najwyzsza jako site urzeczywistniajaca ludzka dbarme, ktora jest
czlowieczenstwo. Tak jest, bowiem tylko w Milosci Najwyzszej osiagamy pelnie czlowieczeni-
stwa, bedacego przeznaczeniem i dbarmq ludzkosci. Zob. R. Tagore, Sadbana. .., s. 57-61.

7, Dharma nie jest »wola Boga, jak zwykle jest rozumiana. Jest raczej] PRAWDA oraz droga
zestrojenia si¢ i realizacji Prawdy: Brahmana/Jazni. (...) W zasadzie dbarma jest nadrzedna rze-
czywisto$cia. Dharma i samourzeczywistnienie sg nierozdzielne”. S.N. Giti, A Commentary to the
Upanisads, California 1987, s. 2306, (przel. J.T.), por. oryg.: ,,Dharma is not »God’s will« as that
term is usually understood. Rather, it is THE TRUTH and the way to conform to and realize
The True: Brahman/ Self. (...) Basically, dharma is supreme realism. Dharma and self-
realization are inseparable”. Zrozumienie pojecia dharmy jest istotne dla wiasciwej recepcji
tagoriafiskiej mysli etycznej, w ktérej poprzez mitosé dla $wiata pojmowanego jako ciala Boga
cztowiek realizuje swoje czlowieczefistwo, a zatem dharme. Zob. R. Tagore, Sadhana. .., s. 43—
44; idem, The Religion of Man, New York 2004, s. 52.

8 Poeta pisze w Sadbanie: ,,Budda, ktéry rozwinal praktyczng strone nauk Upaniszad, glosil to samo
przestanie, méwiac: »Ze wszystkim, czy jest wysoko, czy nisko, blisko czy daleko, czy jest widzialne,
czy niewidzialne, masz zachowaé zwiazek bezgranicznej milosci (...). Zycie w takiej §wiadomosci
(...) jest Brabmawibara lub, innymi stowy, jest zyciem, poruszaniem si¢ i radowaniem w duchu
Brahmy«”. R. Tagore, Sadhana..., s. 19, (przel. ]J.T.), por. oryg. ,Buddha who developed the
practical side of the teaching of Upanishads, preached the same message when he said, »With
everything, whether it is above or below, remote or near, visible or invisible, thou shalt preserve a
relation of unlimited love (...). To live in such a consciousness (...) is Brabmavibara, ot, in other
words, is living and moving and having your joy in the spirit of Brahma«”. Por. tez: V. van Bijlert,
Emancipating the Individual: Tagore’s use of Buddbism as a modern liberation theology [w:| Contemporising Tagore
and the World, red. 1. Ahmed et al., Dhaka 2012, s. 35-51.

9 R. Tagore, Sdadhana. .., s. 59—61.
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sobg postannictwo dobroczynnej taskawosci w idei abinsy i prowadzi nieuchronnie
do empatycznej organicznej jednosci calego $wiata. Poeta pisze w Sadbanie

(Sadhana):

Dhbarma jest najglebsza natura, esencja, niezaprzeczalng prawda wszechrzeczy.

Dharma jest ostatecznym zamyslem, ktéry oddzialuje poprzez nasza jazal0.

Tagore nawigzuje tu do Upaniszad (Upzmisad)“, ktére ucza, ze dharma jest
urzeczywistnieniem najglebszej prawdy uspionej w naszej jazni. Poeta rozwija te mysl
w swym humanistycznym duchowym rozumieniu, ttumaczac, ze dharmq czlowieka jest
czlowieczenstwo realizujace si¢ w idei mitosci'”. Zgodnie wigc z przestaniem
tagorianiskiego duchowego humanizmu czlowiek wypelnia drzemiaca w nim dbarme w
ideale Najwyzszej Milosci. Zasade te poeta nastepnie ujmuje w buddyjskiej idei dobra,
odnoszac si¢ szeroko do kontekstu semantycznego abinsy. Droga rozwoju duchowego,
wyplywajaca z organicznej estetyki upaniszadowej, ktéra przedstawia $wiat jako
emanacje 1 cialo Boga13, prowadzi do zrozumienia naszej najglebszej jazni. Poprzez te
jazfi wypelnia si¢ dbarma, ostatecznie urzeczywistniona w buddyjskiej mitosci
dobroczynnej, faskawej, litosciwej i przebaczajqcej“.

Tak oto od prawdy objawionej slowem poeta zbliza si¢ do prawdy urzeczywist-
nionej czynem, ktéra najdonioslej zostaje wyrazona w dobroczynnej sluzbie tym,
ktoérzy nie potrafia wyrazi¢ swej krzywdy i tym samym nie moga zawalczy¢ o swe
dobro. Istotami tymi, najbardziej uprzedmiotowionymi, zapomnianymi i odartymi z
boskiej duchowosci przez ludzka cywilizacje, sa zwierzeta. Tagore ze szczegblnym
upodobaniem powraca w metaforycznym obrazowaniu do $wiata zwierzat, ktory
chociaz jest organicznie zwiazany z cztowiekiem, to na skutek kulturowych uprzedzen

10 Thidem, s. 59, (przel. J.T.), pot. otyg.: ,,Dharma is the innermost nature, the essence, the
implicit truth, of all things. Dbarma is the ultimate purpose that is working in our self”.

W Zob. Brhadoranyakopanisad (1. 4.15) [w:] The Principal...,s. 170-171.

12 Zob. R. Tagore, Sdadbana. .., s. 81-91; idem, The Religion of Man. .., s. 117-119, 126-127.

13 Zob. Chdndogyopanisad (111.14.3). Tagore nawiazuje do tej mysli w Sadhanie: ,tak jak w naszym
organizmie istnieje zasada zwiazku, za sprawa ktoérej mozemy nazwaé cale cialo naszym wlasnym
(...), tak 1 w calym wszech$wiecie istnieje ta sama zasada nieprzerwanego zwiazku, za sprawa ktorej
mozemy caly §wiat nazwac naszym rozszerzonym ciatem (... ) R. Tagore, Sadbana. .., s. 50, (przel.
J.T), por. oryg.: (...) just as throughout our bodily organization there is a principle of relation
by virtue of which we can call the entire body our own (...), so all through the universe there is
that principle of uninterrupted relation by virtue of which we can call the whole world our
extended body (...).

" Tagore laczy idee upaniszadowe i buddyjskie, uznajac buddyzm za praktyczne zastosowanie
nauk Upanisgad. Poeta pisze o tym w Sadhanie. Zob. przypis 7. Richard King nawiazuje do tej mysli,
piszac: ‘W historii mysli wedantyjskiej powszechna stalo si¢ krytyka szkoly Siankarite, iz Adwaita
Wedanta jest forma krypto-buddyzmu.” Zob.: R. King, Early Advaita 1 edanta and Buddhism: the
Mabhayana Context of the Gaudapadiya-Karika, State University of New York Press, 1995, s. 88, (przel.
J.T), por. oryg.“In the history of Vedantic thought it has become a standard criticism of the
Sankarite school that Advaita Vedanta is really a form of crypto-Buddhism.
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1 obyczajowych norm, zostal brutalnie wytracony z ludzkiej uczuciowosci i
emocjonalnej §wiadomosci. Zwierzeta jako istoty najnizsze, pozbawione w oczach
spoleczenistwa duchowosci oraz boskiej tozsamosci staja si¢ symbolicznym
przedstawieniem niewypowiedzianego cierpienia i bélu. Ich los jest niemym
krzykiem obnazajacym niechlubng prawde o czlowieku i jego niegodziwym
okrucienistwie. Poeta zdaje si¢ do glebi poruszony objawieniem najsmutniejszej
prawdy o ludzkosci, ktéra przedstawia czlowicka jako krwiozercza bestie i
najbardziej bezlitosnego drapieznika na ziemi.

W buncie wobec duchowej §lepoty i znieczulonej swiadomosci'® Tagore pisze
jeden ze swych najbardziej poruszajacych dramatéw — Ofiare (Bisarjan). Fabulta
tagorianskiej tragedii rozwija si¢ wokot ofiary §wiatynnej z kozta skladanej bogini
Kali (Kali)!¢. Poeta maluje przejmujacy, czarowny obraz Aparny (Apatna), proste]
dziewczyny przepojonej szczera mitoscig dla zwierzecia, ktére ma zostac ztozone
w ofierze bogini Kali. Troskliwa i uczuciowa Aparna obdarza mlode koZlg
matczynym uczuciem, nazywajac je swym dzieckiem, a tym samym nadajac mu
osobowa duchows tozsamos$¢. JesteSmy $wiadkami sceny, w ktérej zarem swej
milosci prébuje przeblagaé krwiozerczy gtéd bogini Kali:

Wszechmatkol

Moje dziecko Cig nie potrzebuje.

Mnie w chacie, gdy si¢ spdzniam, wyczekuje,
Strawy swej nie przyjmuje,

Oczami mnie tesknymi wypatruje. ..
Powréciwszy, w ramiona go ujmuje,

Jadlo moje mu daruje,

Matki innej on nie rozpoznaje,

Mnie za swa uznaje”.

Obraz ten, oddajacy sugestywnie uczuciows ekspresje¢ Tagore’a, przyczynia si¢ do
rozwoju akcji dramatu, bowiem litociwy krol Gowinda (Govinda), przejety
stowami dziewczecia, znosi krwawy obrzadek w swym krolestwie, mowiac, ze:

15 Brak milosci jest w pewnym stopniu znieczuleniem, bowiem milo$¢ jest doskonaloscia
$wiadomosci”. R. Tagore, Sddbana. .., s. 88, (przel. ].T.), por. oryg.: ,,Want of love is a degree of
callousness, for love is the perfection of consciousness”.

16 Kali (Kali), jedno z wcieled Matki Dirgl, utozsamia suk# — kobieca energie i plodnosé.
Uwaza si¢, ze ofiara ze zwierzat, ktéra gasi pragnienie bogini, pohamowuje jej gniew oraz
zapewnia laske i opieke.

17 R. Thakur, Bisarjan, Kalikata 1368 BS, s. 307, (przel. J.T.), por. otyg.: ,,Ke tomar bibamatal
Mor / Sisu cinibe na tare. Ma-hara $abak / Jane na se apan mayere. Ami yadi / Bela kare asi, khay na
se ttndal, / Deke deke cay pathpane--kole kare / Niye tare, bhiksa-anna kay jane bhag / Kare
khai. Ami tar mata”.
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Nie jest prawem bramina mito$¢ wieczna zgtadzic,

Dla krwi ofiarnej zwierze bogom zaprowadzi¢!8.

Witadca staje wiecc w opozycji do ortodoksji braminiskiej, reprezentowanej przez
Raghupatiego (Raghupati), nikczemnego bramina, ktéry w odpowiedzi na zakaz
kréla usilnie namawia Dzajsinga (Jaysim), swego najukochaniszego ucznia, by
krélewska krwig nakarmil i napoil spragniona, wyglodniata, zadna ofiary boginie.
Ostatecznie mlody kszatrija (ksatriya)'®, wyjawiajac skrywane krélewskie korzenie,
w rozpaczy sklada ofiare z wlasnej krwi, wypelniajac tym samym obietnice
zlozona Raghupatiemu.

Obraz ten, w ktorym $mier¢ staje si¢ droga wybawienia z grzechu okruciefistwa
i wyzwolenia z fanatyzmu, a tym samym odrodzenia ,milosci wiecznej”,
pojawiajacej si¢ w stowach kréla Gowindy, symbolicznie nawigzuje do prawdy
istnienia, ktéra objawia si¢ mistyczng sita w $wiecie zwierzat. Oto bowiem krew
niewinna, przelewana nikczemnie dla spetnienia falszywych obrzadkéw, musi
zosta¢ odkupiona przez krew szlachetna, by poprzez bol empatycznego zespolenia
wskrzesi¢ prawde Najwyzszej Mitosci?, ktéra wyraza si¢ w dobroci i taskawosci, w
abinsy 1 mitosierdziu. Krél Gowinda oraz mlody kszatrija Dzajsing staja si¢
postadicami Najwyzszego Dobra, objawiajacego si¢ we wspolczujacej mitosci,
poprzez ktérg urzeczywistniaja wlasna dbarme.

Ofiara ze zwierzat jest odniesieniem do zabobonnych rytualéw sprawowanych
przez nieptodna krélowg Gunawati (Gunavati), ktora, pragnac przekupi¢ slepy,
nieprzychylny jej los, wysyla trzysta koztéw oraz sto bawoléw na rzez dla bogini
Kali. Paradoksalnie poprzez $mier¢ i krew, niewinna ofiare, krélowa pragnie
obudzi¢ w swym fonie zycie. Gunawati obwieszcza swoj krwawy zamiar stowami:

Przyrzeczenie takowe $lubuje:
Jesli Bogini Matka potomkiem mnie obdaruje,
Roku kazdego zaplate jej przyszykuje,

Sto bawoldéw i trzysta kozléw jej ofiaruje?!.

Przeslanie §mierci ttumaczy ztowieszczo bramin Raghupati:
Grzech nie ma znaczenia
Ani w §wiecie odzwierciedlenia.

Zabijanie jest czystym zabijaniem

18 Ibidem, s. 311, (przel. J.T.), pot. otyg.: ,Dharmahani brahman.er nahe adhikar. / Asahay

jibarakta nahe jannir / Paja”.

19" Kszatrija (Ksatriya) — kasta wojownikéw, obroicéw spoleczenstwa. Najstynniejszymi
kszatrijami byli Kryszna (Krsna) oraz Budda (Buddha).

20 Smieré w tagoriafiskiej symbolice wystepuje niezwykle czesto jako niezbedna ofiara dla od-
rodzenia i urzeczywistnienia mito$ci w idei wolnosci. Szczegdlnym przykladem tego sa dramaty
Tagore’a, Roktakarobi oraz Sanyasi.

2l R. Thakar, Bisarjan..., s. 307, (przel. ].T.), por. oryg.: ,,Karinu manat, ma yadi santan den /
Barse barse diba tire cka-§6 mahis, / Tin $at chag”.
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Nie za$ grzechu wypelnianiem...
Czy wiesz, ze ziemi pyl si¢ wylania

Z nieskoriczonego zabijania???

Slowa krélowej objawiajg okrutng wizje $wiata jako nieustajacej krwawej orgii.
Zaslepiona swym demonicznym rozumieniem rzeczywisto$ci Gunawati wystepuje
przeciwko zasadom etyki 1 probuje odkupi¢ nieplodnos¢ barbarzynska $miercia.
Wielki paradoks jej zamiaru nieuchronnie sktania ku mysli, ze ofiara przeblagalna
ze zwierzat stanowi wyraz niepohamowanego egoizmu krolowej, ktora w swej
rozpaczy i ponizeniu jest gotowa oddac i poswigci¢ wszystko, by wyrwaé¢ bogom
to, czego los jej poskapil. Wlasciwe odczytanie tej sceny jest istotne dla
zrozumienia réznicy miedzy faktycznym poslannictwem Boga a wyobrazeniami
cztowieka. Dzajsing najdonioslej daje wyraz tej sprzecznosci stowami:

W litosci dusza ludzka oplakuje,
Bogini milosierdzia nie okazuje!?3

Jest to doniosly zabieg poetycki, w ktérym Tagore przeciwstawia si¢ ideologiom
usprawiedliwiajacym okrutne zbrodnie i tym samym bezwarunkowo wprowadza jako
kosmiczng zasade pojecie abinsy. Realizuje ja w idei mito$ci empatycznej, dzigki ktoérej,
poprzez utozsamienie, czlowick zespala si¢ z wszechistnieniem, stajac si¢ czeScia
wielkiego kosmicznego ciala. W wyniku tego zwierzeta ofiarne, ktérych niewinng
krwia rzekomy gniew bogéw gaszono, podlegaja symbolicznej przemianie i staja si¢
wyrazicielami mistycznej sily, laczacej czlowieka z organiczna uczuciowoscia §wiata
rozumianego jako wielkie, niepodzielne cialo Boga. Istnieja wigc one w wigzi
duchowej z calym wszech§wiatem, bedac objawieniem Boskiej Prawdy, ktora nalezy
do kosmicznego porzadku wszechrzeczy, a ktérej urzeczywistnienie jest istota dbarmy
Czlowieka Nieskoﬁczoneg024. Tagore odwoluje si¢ do tej mysli w lityku Twdra
Obrazéw (Yon Maker of Pictures), w ktérym maluje obraz kozlecia uciele$niajacego
tajemnice Najwyzszego Bytu:

Sprzedawca kozta ubogi nie pojmuje swym mysleniem,
ze zwierze¢ jego nie jest zwyklym istnieniem,

lecz objawieniem?>.

22 Ibidem, s. 318, (przel. ]J.T.), pot. otyg.: ,,Papapunya kichu nai. Ke ba bhrata, ke ba /
Atmapar! Ke balila hatyakanda papa! / E jagat maha hatyasala. Jano na ki / Pratyek palakapate
laksakot i prani / Cira dkhi muditeche! Se kahar khela? / Hatyay khacita ei dharanir dhali”.

2 Ibidem, s. 312, pot. otyg.: ,,Karunay kide pran / manaber, daya nai bisbajatnir!”.

24 Zob. R. Tagore, The Religion of Man. .., s. 52, 117-119. Tagore uzywa frazy: ,,Man the Eternal”.

25 R. Tagore, Poems [w:] The English Writings of Rabindranath Tagore, New Delhi 2004, s. 380,
(przel. J.T.), por. oryg.: ,,The poor goat-seller remains ignorant of the fact / that the picture
does not represent the commonplace beast that is his own, / but it is a discovery”.
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Symbolika kozlecia nieuchronnie implikuje w hinduizmie rytualng ofiare s’wiqtynnaf() i
jest ponownym odniesieniem do bogini Kali, bowiem wlasnie w czasie Kalpudsy
(Ka'/z]);ijd)27 obrzedy ofiarne sq przestrzegane ze szczegblng moca. Tagore potepia
zabijanie zwierzat w ofierze bogom 1 o$miesza jako falszywe takie wlasnie
pojmowanie zamystu Stworcy, ktory w rzeczywisto$ci domaga si¢ od czlowieka
milosci wspolczujacej 1 taskawej, nie za$ bezlitosnego, lepego okrucieistwa.

Istotna jest wiec $wiadomosé Najwyzszej Prawdy »° dla zrozumienia Najwyzszego
Dobra i odnalezienia drogi do urzeczywistnienia whasnej dharmy. Tak rodzi si¢ Malini
(Malini), bohaterka dramatu, ktéry niesie buddyjskie przeslanie rozbrzmiewajace
uniwersalng buddyjska mantra milosierdzia, przyjazni, mitosci, lagodnosci
(nieprzemocy) oraz przebaczeniazg. Tragedia obrazuje $cieranie si¢ starej i nowej wiary
w walce miedzy fanatyczna ortodoksyjng religijnoscia oraz pelna przebaczenia
mitoscia. Esencja mysli etycznej staje si¢ odrzucenie przemocy na rzecz milosci w idei
abinsy jako przeciwstawienia si¢ msciwosci i okruciedstwu. Malini, bedaca
wystanniczka bandbadharma, wiary buddyjskiej, petni funkcje duchowej ikony, niosace;
swiatto wiary milosiernej i przebaczajacej, w ktorej nie ma miejsca na przemoc.

Mysél ta odnosi si¢ do §wiata zwierzat, ktory, cho¢ nie zostaje objawiony w
Malini fizycznie, jest jednak symbolicznie wyrazony buddyjska mantra.
Obwieszcza ona milo$¢ wspoltczujaca 1 litosciwa w idei abinsy odrzucajacej ofiare
rytualng®. Suprija (Supriya), wyraziciel duchowego przestania Malini, potepia
ofiarny rytualizm $wiatynny, obwieszczajac istote¢ Boskiej Prawdy, ktéra zawiera
siec w wolno$ci mitosci, pelnej oddania nie dla glinianych idoli®! i mitologicznych
oltarzy, lecz dla istot zywych i prawdziwych, przepojonych autentyczna
uczuciowoscia. Prawde t¢ wyraza stowami:

26 Ofiara z kozlat jest do dzi§ dnia sktadana w Swiatyni Kali (Kali Mandir) w Kalkucie, gdzie
kazdej niedzieli o $wicie $cina si¢ dwa kozleta. W czasie Kalipudzy (Kalkpsja) rytual ten jest
szczegOlnie przestrzegany.

2T Kalipuda — $wieto bogini Kali (Kali), jednego z wcieler bogini Durgi (Dirgi), obchodzone
co roku jesienia w czasie pelni ksigzyca w zachodnim Bengalu, okreslane czesto jako Diwali
(Divali) lab Dipawali (Dapavali).

28 Tagote nawigzuje do Boskiej Prawdy w idei Najwyzszej Milosci w calej swej filozoficzne;
mysli. Odnajdujemy ja w takim rozumieniu zaréwno w The Religion of Man, jak i w Sadbanie czy
te. w escjach Santinikétan.

29 M. Sifiha, Rabindrandther dbarmabhabna: prasanga-Malini [w:] Rabindranath Thakur: Malini, red.
Munmun Gangopadhyaya, Sahitya Prakas, Kalkata 1415 BS, s. 39-40, por. oryg.: ,,Bauddha
dharmer karuna maitrf prem ahimsa ksam mantra”.

30" Thidem.

31 Idol — wykonana z mulu rzecznego i gliny postaé béstwa hinduistycznego, ktére
pomalowane i odziane przyozdabia tzw. pendel, ottarz, wystawiany podczas pudzy (paja), czyli
ceremonialéw modlitewnych (zob. wiecej przyp. 37). Po zakoficzonej pudgy nastepuje bisarjan
(poswigcenie i zatopienie) idola w Gangesie.
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Nie ma wolnosci w ofierze rytualnej ni wstrzemiezliwosci,

W pracy dla §wiata jest idea wolno$ci®?.

Wiszwakadz (Iisvakd)), ‘praca dla §wiata’, przybiera ksztalt duchowego ¢redo poety
i realizuje sie w ideale Wisgwakarmy (Visvakarma), Robotnika Swiata’®,
pracujacego bezinteresownie dla dobra wszechistnienia i urzeczywistniajacego tym
samym ide¢ Brahmawihara (Brabmavibara), ‘zycia w Brahmie™*. W altruistycznej
pracy dla $wiata wygaszamy, zdaniem poety, wole¢ egoistycznego zaspokajania
wlasnych zadz, w wyniku czego zblizamy si¢ do Boga. Idea bhaks?>, mitosci
oddania Panu, w idealizmie Tagore’a zostaje zrealizowana nie przez religijne
rytualy $wiatynne, ktérym poeta si¢ przeciwstawia, lecz przez prace dla najbardziej
ucisnionych i ponizonych. W dobroczynnym bezinteresownym dziataniu cztowiek
zespala si¢ z Bogiem, osiagajac pelni¢ czlowieczedstwa 1 tym samym
urzeczywistniajac wlasna dbarng®.

Od prawdy objawionej w Makini slowem docieramy do prawdy
urzeczywistnionej czynem, ktéra w idei Wiszmwakarmy zostaje ucielesniona zyciem
Szohini (Sohini), bohaterki Laboratorium (Lyabarétari). Tagore maluje nietypowy
obraz postgpowej, wyzwolonej kobiety indyjskiej, ktorej losy, etyka Zyciowa oraz
odwaga dzialania kontrastuja z powszechng obyczajowoscia. Pigkna i niepokorna,
oddajaca si¢ chetnie niezliczonym romansom Szohini, przechodzi gl¢boka
przemiane dzigki wyjatkowej, rozumnej i o$wieconej mitosci Nandakiszora
(Nandaki$or). Droga samorealizacji staje si¢ tu idea bbakti urzeczywistniona w
mitosci oddania dla me¢za-Boga. Za jej przyczyna zycie 1 praca urastaja do sacrum, a
laboratorium do roli $wiatyni przepetnionej pudsq (pija)®’, w ktorej Szohini jawi sie
jako kaptanka mikro§wiata podtrzymywanego sila swej nieskoficzonej mitosci.

Idea przenikajaca 6w wyjatkowy mikrokosmos jest dobro realizowane przez
Szohini w koncepcji Wisgwakarmy, ktéra bohaterka manifestuje, moéwiac o
dbarmakarmie, ‘czynach w dharmie™. Kontekstem jej dzialania staje si¢ empatyczna
milo$¢ do uciemi¢zonych badaniami laboratotyjnymi zwierzat. Profesor Czaudhuri
(Chaudhurl) przybywajacy pewnego dnia do jej domu zastaje nieoczekiwany widok

32 Rabindranath Thakur, Malini..., s. 35, (przel. ].T.), por. oryg.: ,,Yajfie yage tapasyay kabhu
mukti nay, / Mukd $udhu bisbakaje”.

33 Visvakarma — Robotnik Swiata, ten, ktory poprzez prace nieegoistycznag jednoczy si¢ z
Bogiem. Zob. R. Tagore, The Religion of Man. .., s. 50-51.

34 Brahmawibara (Brabmavihira) — zycie w Brahmie oznaczajace istnienie w zwiazku milosnym
z calym §wiatem rozumianym jako emanacja Stworcy. Zob. ibidem, s. 51.

35 Bhakti, absolutne oddanie sie Panu tego §wiata. Zob. Bhagavad-giti (2.47). Wedlug Tagore’a
$wiat jest cialem Boga, co za tym idzie, stuzac $wiatu, w milosci oddania chwalimy Stwoérce.
Zob. R. Tagore, The Religion of Man. .., s. 53.

36 Ibidem, s. 52, 180.

31 Pud$a (prija), ceremonia modlitewna w hinduizmie, podczas ktérej oddaje sie bostwu
pranam (pranam) — czes¢. Czescig rytuatu jest prasada (prasada), uswigcone pozywienie.

38 R. Thakur, Lydbaretari [w:] idem, Galpagnecha. .., s. 709.
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zacnej damy kapiacej wychudlego, wynedznialego psa ulicznego. Zaskoczenie jest
tak wielkie, Ze profesor wita Szohini glo$nym zapytaniem o przyczyne niezwykle;
troski i szacunku oddawanego tak niskiej istocie. Szohini w swej niezachwianej
etyce odwaznie wypowiada wlasne ¢redp:

Ocalilam go. Noge ztamal, wpadajac pod motor, spod ktérego go wyciagnetam, a noge
bandazem owingtam. W Zyciu jego teraz i ja udzial swéj mam. (...) Przyglada¢ si¢ lubig,
jak z obje¢ $mierci powraca wybawiony. Zycie jego ocaliwszy, podtrzymuje, dziefi po
dniu z nim obcujac. Tak wiec, by czyny dbarmy wypelnié, koZlecia z zaci$nietym na szyi
postronkiem do stép Kali zaciaga¢ nie musz¢. Dla pséw i krolikéw okaleczonych

szpital mam plan zatozy¢.

Trudno wyobrazi¢ sobie bardziej szlachetne i odwazne czyny w idei dharmy, ktoéra,
cho¢ w kontekscie Swiqtyni Kali (Kalt Mandir) ma explicité znaczenie ,,wiary”, to w
swym duchowym wymiarze mplicité oznacza spelnienie przeznaczenia cztowicka,
jakie otrzymuje on od Boga. Dharmakarma, ktéra odnajdujemy w oryginale, odnosi
sie  wigc do esencjonalnego, boskiego rozumienia czlowieczenistwa,
urzeczywistnionego w idei empatycznej mitosci. Wiszwakarma, ‘Robotnika Swiata’,
ktory wypelnia dbarmakarme, ‘czyny dharmy’, czyni wigc bezinteresowne dobro.
Miejscem jego spelnienia jest ziemia, a wykonawcami ziemskie istoty, nie za$
wyimaginowane bostwa i kamienne mury $wigtynnego pustkowia.

Tak oto od zwierzat ofiarnych, poswigcanych podczas obrzedéw rytualnych,
docieramy do $wiata bliskiego dalitom, pariasom, niedotykalnym, ktérych status jest
tak niski, Ze nie tylko nie nadaje im jakiegokolwick kulturowego znaczenia, lecz wrecz
wyrzuca poza ramy religijnej i spolecznej obyczajowosci. Idealistyczna tagorianiska
koncepcja mitosci empatycznej powoduje transformacje $wiata zwierzat, ktory ze swej
czysto poetyckiej mistycznej roli zostaje podniesiony do symboliki duchowego
postannictwa. Zwierzeta, ktére nie wystepuja tu w osobowej, imiennej formie, sq
zasadniczo metaforycznym przedstawieniem i odniesieniem idei urzeczywistniajacych
si¢ w koncepcji meczeniskiego bdlu i cierpienia. Spetnienie poslanniczego dobra w tym
kontekscie pozwala na ich duchows ewaluacje i nobilitacje.

Tagore w sposob niespotykany w jego czasach pietnuje przemilczane dotad zto i
wskazuje droge odnowy etycznej oraz obyczajowej. Nurt jego mysli biegnie
kosmicznym rytmem humanitarnego idealizmu. W celu realizacji tej idei Rabindranath
nie przybywa do $wiatyni, lecz wychodzi na ulice, gdzie dostrzega tych, ktérych moga
dojrze¢ jedynie oczy poety, a ich niema skarge czyni glosem sumienia ludzkosci.

Przestanie to przybiera wyjatkowo poruszajacy wymiar, bowiem Bég, za ktérym teskni

3 Ibidem, s. 709, (przel. ].T.), por. oryg.: ,,Pa bhenechila métarer taldy pare, ami sariye tulechi
byandej bédhe. Ekhan ora pran tar madhye amaro $eyar ache. (...). Marte marte oi ye 6 sere uthache,
eta dekhte amar bhalo lage. Ai pranir b&ce thakbar darkarta yakhan dine dine mitiye dii, takhan
dharmakarma karte chagalchanar galay dari b&dhe amake kalitalay daurte hay na. Tomader bayolajir
lyabaretarir kanakhora kukur-kharago$ gulor jan’ye ami ekt.a haspatal banaba sthir karechi”.
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czlowiek, w tagoriafdskim spektaklu zycia nie mieszka na oltarzu wiary, lecz czeka na
ludzka mito$¢ na ulicznym bruku, na $mietnisku bezdomnych. Zgnieciony i
zmiazdzony kolami cywilizacji, opuszczony i niezauwazony przez ludzka ignorancje,
niemy, bezbronny i bezksztaltny poddaje czlowieka probie, zstgpujac w ksztalcie
lichym 1 ponizonym, najnizszym z najnizszych, pod postacig psa40.

Poeta nieprzypadkowo realizuje ide¢ Wisgwakarmy w osobie Szohini poprzez
lito$ciwg dobro¢ wiasnie dla psa. Scena kapieli otwierajaca rozdzial opowiadania w
sposob doniosty obwieszcza odbiorcy, Ze istota tak pogardzana w spolecznej hie-
rarchii zastuguje, jak zmyslnie ujal to profesor Czaudhuri, na ludzki zaszczyt
kapieli. Nalezg si¢ jej tez troskliwa milos¢ 1 opiekuticza stuzba, a tym samym dom
rodzinny i szpital w chorobie, ktéry Szohini chce zatozy¢ szczegdlnie z mysla o
zwierzetach laboratoryjnych. Pigtnujac zbrodnicze eksperymenty, poeta wystepuje
przeciw  tzw. postepowej cywilizacji, w  wyniku  ktérej  nastepuje
przewarto$ciowanie zycia, a w konsekwencji uprzedmiotowienie poprzez
dehumanizacje istot z natury przeniknigtych Boskim Duchem.

Tagore z wiclkim zamystem splata los zwierzat z niskim statusem kobiet, ktore w
swym cierpieniu i upokorzeniu przybieraja rol¢ obroficéw istot najnizszych. Obok
Szohini, ktéra jest przyktadem wyjatkowo silnego, postgpowego ducha, jawi si¢ Mrinal
(Mrnal), bohaterka Listu Zony (Strir Patra), opowiadania napisanego w formie listu na
znak osobowego protestu wobec zaznanej krzywdy. Bohaterka zostaje uwiklana w
nieudany zwigzek malzedski zawarty w wyniku rodzinnych planéw i usilnej checi
pozbycia si¢ niepotrzebnej corki. Jej los jest apoteozg losu kobiety indyjskiej 1 w zaden
sposob nie odbiegalby od przyjetego wzorca, gdyby nie wola buntu bohaterki, ktéra
ostatecznie pozwala jej opusci¢ wilasnego meza. Mrinal realizuje ide¢ wolnosci w
milo$ci poprzez troske o istoty uci$nione w domostwie jej meza. Macierzyfiska
opickuniczos¢ Mrinal oraz osobisty aspekt jej cierpienia maja swoéj kosmiczny wymiar,
bowiem zdaja si¢ rozszerza¢ na caly otaczajacy ja Swiat poprzez empatyczng milosé.
To ona pozwala bohaterce zjednoczy¢ si¢ w bélu z niemymi ofiarami znieczulonej,
obojetnej postawy jej meza. Otdz, nieoczekiwanie, pos§rdéd malzeniskich oskarzen
pojawia sig, jak sama méwi, jedno z najzywszych i najbardziej wyrazistych wspomnien
— obraz glodujacych, zaniedbanych w domostwie zwierzat, ktére w kraficowym
wyczerpaniu  zuly krawedzie pustego koryta. Jej wspolczucie przybiera tak
niepohamowany wymiar, ze bohaterka przetamuje Igk przed gniewem meza,
przynoszac wyglodnialym zwierzetom po kryjomu swojq strawe. Tak oto slyszymy jej
skarge:

40 Tagore zaczerpnal psa w odniesieniu do dbarmy czlowieka (Manav Dharma) zapewne z
Mababharaty. Pies pojawia sic w eposie wielokrotnie i to juz w Pierwsze Ksigdze (Adi Parva) w
opowiesci Saramy, Dévasuni, matki wszystkich pséw, a ostatecznie w Kiigdze Wielkiej Podrigy
(Mahaprasthanika Parva) opowiescia Dzudisztry (Yudisthira) i psa Dharmy Tagore zamyka
epopeje. Por . D. Vidyeshwari, 1.V. Kanthalakshmi, Mahabharat-Manav Dharma, przel. R.
Raghav, Hyderabad, India 2010.
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Moja dusza plakata [za nimi — J.T\], (...) gdy po raz pierwszy do twego domu
przybylam te dwie krowy i trzy cieleta pos$réd miasta calego zdawaly si¢ moimi

jedynymi bliskimi krewnymi.*!

Empatia Mrinal stuzy empatycznemu obrazowaniu cierpienia bohaterki, ktéra nie jest
wyalienowang jednostka stojaca w opozycji do $wiata. Mrinal Zyje w organicznym
zwigzku z wszechistnieniem, ktérego bol przybiera kosmiczny, nieograniczony
wymiar. Zwierzeta w domostwie sg symbolicznym przedstawieniem tego wymiaru
jako idei mikrokosmosu, uzewnetrzniaja bowiem wewnetrzne cierpienie bohaterki, a
tym samym wzmacniaja ekspresje jej bolu. Ich cielesny gtdéd wynikajacy z braku
pozywienia jest metaforycznym przedstawieniem uczuciowego glodu milosci, ktéry
przepelnia Mrinal. Zwierzeta w symbolice Listu Zony sa nie tylko kolejnymi ofiarami
ignorancji niegodziwego meza bohaterki 1 czgscia przepelniajacego cale opowiadanie
bolu, ale maja one swe donioste miejsce w empatycznym organicznym zwigzku
mitosci Mrinal z otaczajacym ja Swiatem.

Tagore niezwykle przemyslnie dobiera zwierzeta dla swej symboliki i nie bez
przyczyny w Liside Zony pojawiaja sie krowy, zywicielki czlowieka oraz mleczne
matki, symbolizujace obfitos¢, troske 1 ptodnosé. Mrinal traci po urodzeniu corke,
a tym samym nadziej¢ spelnienia macierzyfistwa. Glodujace wraz z cielgtami kro-
wy-matki uzewnetrzniaja wiec jej wewnetrzna agonie. Caly $wiat Mrinal przepelnia
$mieré: umiera jej dziecko, umiera Bindu, na ktéra przelata swa macierzynska tro-
ske, zwierzeta staniaja si¢ z glodu ku $mierci, jej pokdj niczym bydleca obora,
ciasny 1 niegoscinny, nie dopuszcza promieni stofica, nie ma w nim wolnosci, nie
ma wiec milosci. Domostwo, w ktoérym egzystuje Mrinal, jest mikrokosmosem
cierpienia, przesigknietym agonia powolnego umierania.

Symbolika zwierzeca obrazuje tu przepojony cierpieniem $wiat. Tak oto
bohaterka przywoluje obraz cielatka zbieglego z rak rzeznika w odniesieniu do
Bindu, ktéra, uciekajac przed oblakanym mezem, szuka u niej schronienia.
Ujawniajac sitg swej empatycznej uczuciowosci, Mrinal wyznaje:

Nie wiem, skad sile ma wzigtam... lecz serce moje zgodzi¢ si¢ nie mogto, by krowe,
ktéra z rak rzeznika w leku o swe zycie zbiegla i u mnie schronienie znalazta, ponownie

w rece rzeznika wydaé.#?

41 R. Thakur, Strir Patra [w:] idem, Galpaguccha. .., s. 574, (przel. J.T.), por. otyg.: ,,Amar pran kidta
(...) tomader barite yedin natun elum sedin sei duti goru ebarh tinti bachuri samasta §aharer madhye
amar ciraparicita atmiyer mato amar cokhe thekla”. Obraz ten przypomina metaforyke z Siakuntali
(Sakﬂﬂfg/a) Kahdasy (Kahdasa) (akt IV), w ktérej bohaterka zdaje si¢ by¢ w zwiazku krwi z otacza-
jaca ja prz;rodq ,»Ojcze, drzewa twa modlitwe stysza / w kukulczym spiewaniu, / Sakuntali do
widzenia zycza / w siostrzanym rozkochaniu”. Kalidasa, Sakuntala, Ontario 1999, s. 46. (przel J.T)

42 R. Thakur, Strir Patra..., s. 579, (przel. ]T.), por. oryg.: ,Amar ye ki jora dche jani ne -- kintu
kasaiyer hat theke ye garu pranabhaye paliye ese amar asray n1yeche take ( .) abar sei kasaiyer hate
phiriye dite habe, ¢ katha konamatei amar man mante parla na”
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Swiat zwierzat utozsamia najbardziej przejmujacy aspekt ludzkiego bolu, jakim jest
niezaspokojona milos¢, rozumiana jako troska i opiekuficze oddanie. Bohaterka
wypelnia swym uczuciem bolesny brak i poprzez skryte dziatanie staje si¢ cichym
robotnikiem dla dobra swego uciemi¢zonego mikro§wiata. W osobistym aspekcie
Wiszwakarmy wypelnia ona wlasna dbarme, manifestujac uparcie walke o
czlowieczenistwo poprzez milo§¢ dobroczynnag 1 troskliwa, ktérej zostala
pozbawiona, a ktéra urzeczywistnia w empatycznym zwiazku z cierpiacym
Swiatem.

Tagore realizuje swoj swiatopoglad w symbolicznym przedstawieniu zwierzat jako
nosnika najglebszych i niewypowiedzianych prawd. Odnosi si¢ do ich istnienia w
mistycznym obrazowaniu tresci objawionych poprzez duchowa Boska Swiadomosé,
ktéra urzeczywistnia w ziemskim poslannictwie Boskiego Dobra poprzez idee
wspoblczujacej mitosci. Poeta staje si¢ nie tylko prorokiem ponadczasowego przestania
Nieskoniczonego Dobra, ale tez przykladem spetnienia gloszonej przez siebie prawdy.
Zespolony w empatycznym organicznym zwiazku z otaczajacym go $wiatem dostrzega
obok pigkna jego boskiego wymiaru wszechobecny bdl i cierpienie skrywane pod
skorupa ludzkiej ignoranciji i nieuswiadomienia.

Tagore metaforycznie rozbija ows zatwardziala skorupe awidji (avidya)¥® w
Btyskach Bengalu (Glimpses of Bengal), malujac przejmujacy obraz ptaka préobujacego
wyrwac sie z rak oprawcy:

Nagle ujrzatem brnacego po wodzie na przeciwny brzeg dziwacznego ptaka sciganego
przez wielki tlum. Odkrytem, Ze byl to domowy ptak, ktéry, skaczac za burte, uciekt
przed nadchodzaca z kuchennej rzezni zaglada i probowal teraz panicznie przedrzec sie
na druga strong rzeki. Prawie osiagnat juz brzeg, gdy szpony niezmordowanych przesla-
dowcéw zamknely si¢ na nim, chwytajac go triumfalnie i Sciskajac za szyje.

Powiedziatem kucharzowi, ze nie bede jadt miesa na obiad*4.

Poeta odwoluje si¢ do tej haniebnej prawdy, obnazajac dalej ludzka niegodziwosé

stowami:

Jestesmy w stanie przelkna¢ migso tylko dlatego, ze nie myslimy o tym, jak okrutna i pelna
grzechu rzecz czynimy. Okruciedstwo (...) jest fundamentalnym grzechem, ktéry nie
dopuszcza argumentéw ani wyjatkéw. Jesli tylko nie pozwolimy, by serce nasze stalo sie

zarloczne, zaprotestuje ono przeciw okruciefistwu, co bedzie jasno styszalne. Jednak wciaz z

B Awidja (Avidyi) — niewiedza, ignorancja, brak uswiadomienia duchowego oddalajacego
cztowieka od Boga. Zob. R. Tagore, Sadhana. .., s. 86.

4 R. Tagote, Glimpses of Bengal: Selected from the 1etters of Sir Rabindranath Tagore 1885 to 1895,
Rockville Maryland 2008, s. 70, (przetl. ].T.), por. oryg.: ,,I saw, all of a sudden an odd-looking
bird making its way through the water to the opposite bank, followed by a great commotion. I
found it was a domestic fowl which had managed to escape impending doom in the galley by
jumping overboard and was now trying frantically to win across. It had almost gained the bank
when the clutches of its relentless pursuers closed on it, and it was brought back in triumph,
gripped by the neck. I told the cook I would not have any meat for dinner”.
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tatwoscia, radosnie popelniamy okruciefistwa, wszyscy z nas. W zasadzie, kto si¢ nie

przylaczy, zostanie okrzykniety odmieficem™®.

Przepojony empatia poeta manifestuje swoja solidarnos¢ z wszechistnieniem
poprzez ideal zycia w abinsy. W sposéb szczegdlnie doniosly obwieszcza swe
prorocze przestanie dla ludzkosci w Sadhanie, méwiac:

W Indiach caty lud (...) porzucil spozywanie zwierzgcych pokarméw, by rozwijaé

uczucie uniwersalnej wiezi z zyciem*.

Rabindranath Tagore jawi si¢ jako glos sumienia ludzkosci oraz postgpowy
wieszcz Boskiej Prawdy, stojacy w opozycji do ortodoksyjnych przekonan. Idee
Mitosci Najwyzszej jako urzeczywistnienia dharmy Czlowieka Nieskoficzonego
wyraza w empatycznym zespoleniu ze §wiatem istot najnizszych. Sila poetyckiego
animizmu, w wymiarze karmicznej wigzi*’, nadaje duchowa tozsamo$¢ wszystkim
istotom. Czlowieczefistwo za$ uznaje za potencjal drzemiacy w naturze ludzkiej,
ktoéry ma zostaé urzeczywistniony w dharmakarmie. Droga prowadzaca do realizacji
tej wspanialej boskiej obietnicy, uspionej w Sercu naszego serca, prowadzi
poprzez sttumienie ¢g i przebudzenie nieskoficzonej Boskiej Jazni w miltosci
dobroczynnej, laskawej, litoSciwej, wyrazonej buddyjska mantra milosierdzia,
przyjazni, mitosci, tagodnosci (nieprzemocy) oraz przebaczenia*®.

Swiat zwierzat, wyeksponowany przez poete dla emfatycznego, ekspresywnego
przedstawienia clerpienia, odgrywa doniosta role w przekazie gleboko
humanitarnego przestania. Niewypowiedziany bdl istot skladanych na ofiarnym
oltarzu religii oraz eksperymentalnej nauki, zabijanych z obojetnoscia 1 z
zamyslem przeznaczanych na rzez, buduje kosmiczny wymiar tagoriafiskiego
cierpienia, ktére rozrasta si¢ na wszechistnienie, by swym krzykiem o boska litos¢
obudzi¢ w ludzkosci nieprzebudzone czltowieczenstwo.

Czlowieczenstwo to wylania sie z mitoséci wspoélczujacej, bedacej wyzwoleniem
z ograniczen egoizmu unieszczesliwiajacego ludzko$é, ktéra, by doswiadczyé du-
chowego rozwoju, musi uwolni¢ si¢ z emocjonalnej §lepoty. Uznanie w drugiej

4 Tbidem, (przel. ].T.), pot. otyg.: ,,We manage to swallow flesh only because we do not think
of the cruel and sinful thing that we do. Cruelty... is a fundamental sin, and admits of no
arguments or nice distinctions. If only we do not allow our heart to grow callous, it protests
against cruelty, is always cleatly heard; and yet we go on perpetrating cruelties easily, merrily, all
of us — in fact, anyone who does not join in is dubbed a crank”.

46 R. Tagote, Sddhani..., s. 12, (przel. ].T.), por. oryg.: ,,(...) in India a whole people (...)
gave up taking animal food to cultivate the sentiment of universal sympathy for life (...)”.

4T Karma (z sanskrytu ,,czyn”) — odnosi sie do zasady przyczyn i skutkéw. W hinduizmie i
buddyzmie karma warunkuje sansare (samsara), nature naszych kolejnych weieled zgodnie z
zastugami lub winami. Zob. tez: ibidem, s. 63.

48 M. Siftha, Rabindranath Thakur. .., s. 39.
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istocie wlasnej duszy powoduje wewnetrzng przemiang i sprawia, ze okrucienstwo
wobec innych staje si¢ okrucieistwem wobec nas samych*?, bowiem unicestwiamy

w nim wlasne czlowieczefistwo, zatracajac dharme™’. Wspolodczuwanie stojace u
zrédel abinsy przeradza wyobrazony bol w cierpienie wlasne, co rodzi sprzeciw i
tym samym budzi w $wiadomosci idee Wiszwakarmy, Robotnika Swiata’.
Bezinteresowne oddanie si¢ $wiatu, uciele$niajace tagorianski ideal dobra w idei
mitosci empatycznej, staje si¢ droga urzeczywistnienia ludzkiej dbarmy, a tym
samym spel-nieniem boskiego poslannictwa drzemiacego w Sercu samego serca
ludzkosci.

SUMMARY

RABINDRANATH TAGORE’S ANIMAL WORLD IN THE IDEA
OF EMPATHIC LOVE AS THE REALIZATION OF DHARMA

The organic sensitivity of Rabindranath Tagore’s spirit arises in its most significant dimension
from Buddhist ethics and manifests itself in the timeless message of emphatic love as the
realization of dbarma. The infinite good of the Highest Love finds its fulfilment in dharmakarma
through devoted setvice to animals symbolizing the lowest and most despised creatures. Their
ineffable suffering transforms human consciousness into the divine spitit of pardon, mercy,
love and amity, thus inducing the emotional evolution of the individual. The animal world of
Rabindranath Tagore symbolically incarnates the ultimate ideal of communion with the All in
merciful compassion. The Supreme Truth of human destiny realized in bhak#i through the idea
of Visvakarma, finds its culmination in the suppression of the ‘ego’ and thus in achieving the
highest ‘Self’ within the Divine Heart.

49 Zob. R. Tagote, Sddhani..., s. 61.
50 Thidem.
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